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Abstrakt:

I denna avhandling undersoker jag Judasperikopens (JP, Matt 27:3—10) tillkomst
och vilket budskap Matteus genom den vill kommunicera. Jag undersoker
perikopen redaktionskritiskt och identifierar de kdllor som Matteus anvint, i den
man det dr mojligt, med sérskild fokus pd forhéllandet mellan citatet och
ramberittelsen 1 JP. Citatet forbryllar ménga ldsare eftersom det ar tillskrivet
Jeremia, men citerar Sak 11:13.

Skriftens uppfyllelse ér ett viktigt tema for Matteus, och sérskilt synligt i hans 10
reflektionscitat som inleds med formeln: ”for att det som var sagt genom
profeterna skulle uppfyllas”. Undersokningen i kapitel 2 visar att flera av dessa
citat, till vilka citatet i JP hor, sannolikt har Matteus som upphovsman. Den
redaktionskritiska analys jag gor i kapitel 3 visar att JP sannolikt bygger pé en
tradition som i stort sett Gverensstimmer med JP:s ramberittelse. Matteus har
sammanfogat denna tradition med ett citat fran Sak 11:13, som i sin tur dr
sammansatt med allusioner till Jer 19, 18 och 32 for att forma reflektionscitatet i
Matt 27:9-10. Detta arbete bygger pa etablerade citationsmetoder som anviandes
inte bara i NT, utan i hela den antika virlden. Citatet har omarbetats grundligt for
att passa den kontext som Matteus applicerar det pa.

Matteus addressater bestér troligtvis av kristna med starka judiska kopplingar
som lever i en pagéende brytning med det judiska ledarskapet. Matteus budskap 1
JP till dessa addressater dr framfor allt att Skriften uppfylls trots Guds fienders
handlingar, men Matteus betonar ocksa genom JP att judarnas ledare bar pa
blodskuld for Jesu oskyldiga blod, och att Jesus domdes oskyldigt. JP:s kontext
leder ldsaren till att jamfora Petrus och Judas. En ldsare som dger kunskap 1
Skriften kan urskilja manga kopplingar till GT i JP: Jesus liknas vid herden i1 Sak
9—14, och orden 1 Jer 19 domer Oversteprésternas handlingar.
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1. Inledning

1.1. Uppgift

Judasperikopen (JP), Matt 27:3—10, verkar vara skriven for att forklara Judas 6de
efter att han forrétt Jesus. Samtidigt kan texten vicka lika manga fragor som den
besvarar. Tolkningsnyckeln som Matteus ger ar citatet i vers 9—-10: > Och jag tog de
trettio silvermynten, priset pa den prissatte som vérderades av Israels soner, och de
gav dem som betalning for Krukmakarakern, s som Herren hade befallt mig.”! 1
Gamla Testamentet gér citatet tillbaka pa Sak 11:13, men Matteus har tillskrivit det
till Jeremia. Citatet motsvarar inte Sak 11:13 1 ndgon Bibel som vi kénner till, utan
det dr mérkbart fordndrat: det talar om ett kop av krukmakarens &ker, och manga ord
har kastats om. Hur har citatet kommit till, och vad vill Matteus sdga med JP? Har
detta nagot att tillfora till passionsberittelsen eller dr det hela endast en parentes? For

att kunna ta reda pa vad Matteus menar med JP maste dess tillkomst forst utredas.

En undersokning av JP:s tillkomst dppnar upp fragestillningar som behdver
behandlas for att kunna besvara fragan om vad Matteus vill ha sagt med
Judasperikopen: har Matteus varit den forsta att sammanfoga Judasberittelsen som
den skildras 1 hans evangelium, eller har han formedlat vidare en tradition som han
sjalv tagit emot? Har citatet hingt ihop med ramberittelsen innan Matteus greppat
pennan? Ifall Matteus dr den som sammanfogat dem, vilket inflytande kan
berittelsen dd ha haft pé citatet, och vilket inflytande kan citatet ha haft pa
berittelsen? Min uppgift blir dirmed att undersdka hur Judasperikopen vuxit fram

och vad Matteus i ljuset av detta ville sdga med Matt 27:3—-10.

1.2. Forskningsoversikt

! Egen 6versittning, se nedan s. 22-23.



JP har varit foremal for diskussion dnda sedan fornkyrkans tid pa grund av texten 1
citatet, som i sin helhet varken star att finna ordagrant i Jeremia eller Sakarja.?
Judasperikopen har ocksd som helhet jamforts med Apg 1:16-20, som skildrar Judas
dod pa ett i manga avseenden liknande, men i grunden avvikande sitt.> Forskare har
pa motsvarande sitt fort diskussioner under det senaste arhundradet gillande vilket

material som ligger bakom JP och vad Matteus budskap i perikopen ér.

1.2.1. JP:s tillkomst

Parallellerna mellan JP och Apg 1:16-20 har av forskare setts som ett argument for

att en Judas-tradition i ndgon omfattning ligger bakom JP, men frdgan har varit hur

stor roll denna tradition spelat i1 forfattandet av perikopen, och om citatet hangt ihop
med traditionen innan Matteus forfattat perikopen. Generellt sett har tre 16sningar

presenterats av forskare:*

1. Citatet och Judas-traditionen var sammankopplade innan de nddde Matteus, och
Matteus tog emot dem som en helhet. S& argumenterar Ulrich Luz, och till viss del

Georg Strecker.’

2. Matteus tog emot en kortfattad Judas-tradition, hittade sjdlv citatet i Skriften och
lét citatet fylla 1 de flesta detaljerna i traditionen. I JP:s nuvarande form 4r darmed en
liten del av detaljerna traditionella. Donald Senior har argumenterat pa detta sitt.
Ocksé Raymond Browns, Robert H. Gundrys samt William D. Davies och Dale C.

Allisons resonemang passar in i denna kategori.

3. Matteus tog emot en utforlig Judas-tradition i stort sett lik det nuvarande narrativet

1 JP. Han hittade citatet i Skriften och redigerade traditionen och citatet till JP:s

2 Fér en utférligare diskussion om texten i citatet, se nedan avsnitt 3.3.

3 Genom historien har det funnits gott om exempel pa harmoniserande tendenser mellan
perikoperna (se Brown 2008, 2.1404ff.). Bade gammallatinska texten och Vulgata skildrar exempelvis
i Apg 1:18 en misslyckad hangning och darefter en bristande buk.

4 Jag diskuterar dessa tre stdndpunkter mer utforligt i avsnitt 3.2. nedan.

5> Luz 2007, 466-477. Strecker argumenterar for en férredaktionell historia fér bade citatet och
ramberéttelsen, men pa andra grunder &n Luz (Strecker 1971, 76-82).

6 Senior 1972, 372-426. Se ocksa: Gundry 1967, 122-127; Gundry 1982, 552-558; Davies och Allison
2004, 3.555-572; Brown 2008, 1.636—659.



nuvarande form. I JP:s nuvarande form dr ddrmed en stor del av detaljerna
traditionella. Douglas Moo, Maarten J. J. Menken och Richard T. France har

argumenterat pa detta sitt.”

Gillande citatet i JP har sedan fornkyrkans tid framlagts teorier om att Matteus gjort
ett misstag i tillskrivningen eller att han anvinder en numera okdnd version av
Jeremia.® Forskare har generellt menat att JP:s citat ir en kombination av dtminstone
nagra av foljande element: Sak 11:13, Jer 19, 18 och 32 samt Judas-traditionen.
Forskare sdsom Luz menar att citatet fétt sin nuvarande form 1 ett forredaktionellt
skede och att det darmed &r svart att overblicka dess tillkomst, medan andra,
exempelvis Senior, menar att Matteus sjalv har producerat ett sammansatt citat

genom en kombination av Sak 11:13 samt allusioner till Jeremia.’

Fragan om JP:s tillkomst har dven till en del hiangt ihop med forskningen kring de tio
s& kallade reflektionscitaten i Matteusevangeliet, till vilka JP:s citat ocksé hor.!°
Dessa tio citat inleds alla med samma formel om hur det som stér skrivet genom
profeten gér i uppfyllelse genom det som Matteus skildrar.!! Forskares syn pa
reflektionscitatens tillkomst har implikationer for synen pé tillkomsten av JP:s citat.
En del forskare, diribland Strecker, argumenterar for att reflektionscitaten

hirstammar fran en killa, medan andra, ddribland Stanton, menar att Matteus sjilv

7 Moo 1983a, 189-210; Moo 1983b, 157-175; Menken 2004, 179-199; France 2007, 1036—1045.

8 Hieronymus sager sig pa hebreiska ha last en Jeremia-apokryf som ord fér ord éverensstimmer
med Matteus citat, men sager sig samtidigt tro att Matteus troligare citerat Sakarja och inte dgnat
uppmarksamhet at ordens ordningsféljd (Hieronymus 2008, 310). Eusebius féreslar att Matteus citat
funnits i Jeremia, men att judarna tagit bort det (Eusebius 1920, 208-209). Forskare har fort liknande
resonemang: Luz lyfter fram maojligheten att Matteus tagit miste gallande tillskrivningen till Jeremia
eftersom citatet var traditionellt och inte hans eget fynd i Skriften, och att Matteus darmed inte
kdnde igen Sak 11:13 (Luz 2007, 474).

% Senior menar att Jer 19 har haft stérst inverkan pa citatet, men Matteus kan ocksd ha haft Jer 32
och 18 i tankarna.

10 Reflektionscitaten kallas Formula quotations, Erfiillungszitate eller Reflexionszitate pa engelska
respektive tyska. En enkel definition av reflektionscitaten ar att dessa (a) inleds med en sarskild
formel med sma variationer: lva (6mwg) MAnpwOfj T6 pnOev S1a tod mpodntou Aéyovrog:, (b) anfors
av forfattaren snarare dn av nagon person i narrativet och (c) ar citat snarare an allusioner till
gammaltestamentlig text (Senior 1997, 93). Tio citat i Matteusevangeliet uppfyller dessa kriterier:
1:22-23, 2:15, 2:17-18, 2:23, 4:14-16, 8:17, 12:17-21, 13:35, 21:5 och 27:9-10. Vissa citat i
Matteusevangeliet bér stora likheter med reflektionscitaten men avviker fran inledningsformeln:
Matt 2:5-6, 3:3, 13:14 och i viss utstrackning 24:15 (se Luz 2005, 125).

1 Formeln lyder oftast iva mAnpwO§ td pnbév S1d tol mpodritou Aéyovtog. Den varierar ndgot:
vilken profet som ndmns (om nagon) varierar, liksom det finns sma skillnader i ordval och form
(exempelvis variation mellan (va, 6ntwc och tote). Se Rothfuchs 1969, 33-44.



producerat dem.!? Det ir viktigt att undersdka Matteus anvindning av GT i allminhet
och reflektionscitatens tillkomst for att béttre kunna forsta tillkomsten av JP:s citat,
men samtidigt talar minga forskare for att det &r svart att dra generella slutsatser om

alla reflektionscitat, och att de snarare bor undersdkas var for sig.'?

Diskussionen visar att en utredning av JP:s tillkomst kréver (a) en undersokning av
Matteus anviandning av GT i allménhet och reflektionscitaten i synnerhet, (b) en
undersokning av forhalladet mellan tradition och redaktion i JP:s tillkomst och (c) en

utredning om tillkomsten av JP:s citat och vilka skriftstidllen det bygger pa.

1.2.2. JP:s budskap

Medan det har funnits olika standpunkter i diskussionen om JP:s tillkomst har
forskare givit timligen likartade svar pé frdgan om JP:s budskap. Det mest uppenbara
budskapet, som géller alla reflektionscitat, &r Skriftens uppfyllelse genom det som
skett. Eftersom citatet inleds med reflektionscitatens inledningsformel ar detta
budskap uppenbart och nagot som sé gott som alla forskare papekar att dr en del av
vad Matteus vill ha sagt 1 JP: se bland andra Senior, Davies och Allison, France samt
Brown.!'* Skriftens uppfyllelse r dock inte det enda Matteus vill ha sagt i JP —
uppfyllelsen av profetens ord gar som en réd trdd genom manga perikoper med olika

tematik i Matteusevangeliet.

Gundry summerar JP:s budskap som ’do not do it — you will be sorry!” Han syftar pa
jamforelsen mellan Petrus och Judas, och menar att forrdderiet av Jesus och den f6ljd
det far for Judas dr en varning for Matteus adressater att inte forrdda medkristna och
sa overge tron. Judas anger leder till sjalvmord snarare &n till omvéndelse och
upprattelse, vilket Petrus dnger leder till. Tva saker som Gundry lyfter fram 1 vad
Matteus vill ha sagt med JP &r sdledes att den skildrar uppfyllelsen av Jesu dystra

profetia om Judas 6de i Matt 26:24, och att den tillsammans med sin kontext stdr som

12 E3r ett traditionellt ursprung, se Strecker 1971, 49-85. Luz menar att reflektionscitaten bor
beddmas var for sig, men argumenterar forsiktigt for att de flesta ar traditionella (Luz 2005, 125-
131). For ett matteiskt ursprung, se Stanton 1988, 204-217. Se dven Senior 1997, 89-115; Menken
2004, 2—-10. En utforligare diskussion om reflektionscitatens ursprung fors nedan i avsnitt 2.3.

13Se nedans. 16-17.

14 Senior 1972, 425-426; Davies och Allison 2004, 3.558, 572; France 2007, 1037; Brown 2008, 1.652.



en jimforelse mellan Judas och Petrus anger.'> Gundry #r ingalunda den forsta att
papeka detta och &r inte heller ensam om det. Bland andra har Senior, Davies och

Allison, France och Brown papekat samma saker.'®

Brown lyfter fram att Matteus hér introducerar ett tema som aterkommer senare (i
Matt 27:24-25): skulden for Jesu oskyldiga blod. I JP binder blodspengarna (de
trettio silvermynten) ihop detta tema med Judas, som sjdlv medger att han ar skyldig
till spillandet av oskyldigt blod, och sedan med Oversteprasterna, som medger att
pengarna de sjilva betalt dr blodpengar. Matteus anvénder alltsa det oskyldiga blodet
och blodspengarna for att betona savél Judas som de judiska ledarnas blodskuld,
varfor blodskulden &r ett centralt budskap i JP. Detta budskap framhéver samtidigt att
Jesus var oskyldig. Manga andra forskare har papekat samma saker, bland andra:
Senior, Davies och Allison, John Nolland, Gregory K. Beale och Donald A. Carson,

Luz, France samt Brown.!’

Det kan konstateras att forskarna som diskuterats i detta stycke &r samstdmmiga
betriffande fyra sidor av Matteus budskap 1 JP: att han lyfter fram Skriftens
uppfyllelse, behandlar blodskulden for Jesu dod, betonar Jesu oskuld och ger en
jamforelse mellan Judas och Petrus. En undersékning av (a) Matteus
skriftanvéndning 1 allménhet, (b) JP:s kontext och (c) JP:s huvudteman kan ge ett

svar pa fragan om vad Matteus vill siga med JP.

1.3. Metod

For att underska vad Matteus vill sdga med Judasperikopen anvinder jag mig av
redaktionskritik.'® I praktiken kommer jag att jimfora JP med de GT-texter som
foreslagits ligga bakom, bland annat Sak 11:13, Jer 19, Jer 18 och Jer 32, samt med
den liknande Judas-traditionen i Apg 1:16-20. Redaktionskritikens syfte ar att kasta
ljus 6ver evangelistens teologiska avsikter genom att undersoka hur processen fran

kélla till slutprodukt sett ut. Redaktionskritiken skiljer mellan tradition, alltsé olika

15 Gundry 1982, 552-558.

16 Se Senior 1972, 378-381; Davies och Allison 2004, 3.572; France 2007, 1037-1038; Brown 2008,
1.644.

7 Senior 1972, 410-411, 425-426; Davies och Allison 2004, 3.572; Nolland 2005, 1150; Carson och
Beale 2007, 96; Luz 2007, 475; France 2007, 1037-1038; Brown 2008, 1.637-639, 641, 659.

18 E3r en dversikt dver den redaktionskritiska metoden, se Egger 1990, 183-194.



kallor savél skriftliga som muntliga, och redaktion, alltsd hur dessa kéllor modifierats
dé de sammanfogats till ett evangelium. Jag utgar fran tvakallshypotesen, och noterar
diarmed att Matteusevangeliet baseras pd Markusevangeliet och Q. I

Matteusevangeliet ingér dven sérstoff, till vilket JP hor.

1.4. Disposition

I kapitel 2 diskuterar jag hur uppfyllelsen av Skriften behandlas i evangelierna, och i
synnerhet Matteus anvéndning av reflektionscitaten. I kapitel 3 undersoker jag
Judasperikopens framvéxt redaktionskritiskt genom att beakta Judastraditionen i Apg
1:16-20 samt parallellerna 1 GT. En central fraga ar pa vilket sitt citatet paverkat
ramberittelsen och vice versa. Kapitel 4 behandlar fragan hurdana Matteus
addressater dr och vad han vill ha sagt till dem i ljuset av iakttagelserna fran kapitel 2

och 3. Kapitel 5 ger en avslutande sammanfattning.
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2. Reflektionscitaten i Matteusevangeliet

2.1. Inledande anméirkningar

I detta kapitel ska jag utreda bakgrunden till Matteus anvéndning av GT i
Judasperikopen genom att undersoka reflektionscitaten, en grupp citat i
Matteusevangeliet som alla inleds med formeln tva TAnpwOf} 10 pnOEV S ToD
npogrTov Aéyovroc,!® vilken ocksd anvints i Matt 27:9—10 som dérmed #r ett
reflektionscitat.?’ Milet med undersdkningen &r att ge en bild av hur Matteus
handskats med sina kéllor och hur 14ngt hans redaktion respektive mottagandet av
tradition stricker sig i reflektionscitaten — ndgot som ger en nyttig bakgrund till

undersokningen av Matteus redaktion av JP i nésta kapitel.

For att gora detta kommer jag forst att undersoka bakgrunden till reflektionscitaten
och Matteus uppfyllelseteologi och sedan diskutera reflektionscitatens ursprung och

budskap.

2.2. Bakgrund

Det ar viktigt att forst se pa Matteus syn pa Skriftens uppfyllelse som helhet innan
man undersoker reflektionscitaten, som enbart utgor det mest explicita exemplet pa
uppfyllelsetemat i Matteusevangeliet.?! For att undersdka bakgrunden till
reflektionscitaten ska jag forst diskutera Skriftens uppfyllelse 1 evangelierna och

dérefter Skriftens uppfyllelse i Matteusevangeliet.

2.2.1. Skriftens uppfyllelse i evangelierna

19 Se ovan fotnot 11.

20 se ovan fotnot 10.

21 Se Luz 2005, 125. Manga kommentatorer papekar att forskningen kring Matteus anvdndning av GT
overdrivet koncentrerat sig kring reflektionscitaten pa bekostnad av Matteus 6vriga anvandning av
GT (se Stanton 1988, 205; Senior 1997, 89-90).
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En undersokning av anvindningen av uppfyllelse i evangelierna visar att Matteus
tanke om uppfyllelsen av Skriften dr forankrad i tidig kristen skrifttolkning. Flera
stdllen i evangelierna talar om Skriftens uppfyllelse, néstan alltid med ordet TAnpow
(uppfylla) vilket ocksa Matteus anvinder i sin inledningsformel till
reflektionscitaten.?? Markus namner Skriftens uppfyllelse en ging, i Mark 14:49:
AL’ tva mAnpwBdotv ai ypaeal. Detta kan ha fungerat som inspiration for Matteus
och de andra evangelisterna. Lukas talar om uppfyllelsen av Skriften pa flera stillen,
men sdllan med ett direkt citat och oftast med anviandning av ett annat ord 4n
mAnpow.? 1 Johannesevangeliet finns flera reflektionscitat liknande de i Matteus, och
dessa anviinder GT pa ett liknande sitt, nistan alltid med mAnpow.?* Matteus

anvinder mAnpoo da han talar om Skriftens uppfyllelse.?

GT talar ibland om uppfyllelsen av Guds ord, men tanken pa uppfyllelsen av Skriften
framstar inte som ett eget tema pa samma sitt som i NT.?® Mycket tyder p3 att
omtalandet av Skriftens uppfyllelse blivit ett viktigt tema forst i1 kristna
sammanhang.?’ Enligt evangelisterna uppfyller Jesus Guds vilja som den uttryckts i
GT: han aktualiserar dess krav och 16ften genom att lyda dem och fullfélja dem (se
Matt 3:15, 5:17). Det som sirskiljer denna uppfyllelse av profetior fran rabbinska
skriftbevis och annan anvindning av Skriften &r dess eskatologiska karaktér: enligt
de tidiga kristna uppfylls a/la Guds 16ften och /ela Guds fralsningsplan just i Jesus-
hiindelsen.”® For de tidiga kristna spelar Jesus inte bara en nyckelroll i uppfyllelsen

av Skriften — han dr uppfyllelsen.?

22 Olika formuleringar anvinds, exempelvis: Joh 13:18 1y ypadn (Skriften); Matt 2:15 t& pnBév Umd
Kuplou &1 tol nmpodrtou (det som sagts av Herren genom profeten); Matt 2:23 10 pn6év dia tv
npodnt®v (det som sagts av profeterna); Matt 26:54 ai ypadat (Skrifterna); Luk 22:37 tolito 10
veypauuévov (detta som star skrivet) eller Luk 24:44 mavta td yeypapuéva év T vopw MwicEwg
Kal tolg mpodnrtalg kat PoaApols (allt som ar skrivet i Mose lag och profeterna och psalmerna). Se
Delling 1968, 294.

3 Luk 4:21, 18:31, 21:22, 22:37 och 24:44. Lukas anvdnder férutom mAnpow (4:21, 24:44) ocksa
TUPMAN UL (21:22) och teAéw (18:31, 22:37). Se Rothfuchs 1969, 147-148.

24 Joh 12:38, 13:18, 15:25, 19:24, 19:28 och 19:36. Alla anvinder mAnpéw utom 19:28 (teAeldw). Se
Rothfuchs 1969, 176-177.

25 Se fotnot 33. Alla ndmnda stillen utom Matt 13:14 (dvarAnpow) anviander mAnpow.

26 Se Snijders och Fabry 1974, 301. Jamfér Delling 1968, 286—297.

27 Se ocksd Moule 1968, 293-320, som har en intressant teori om uppfyllelsetankens bakgrund i GT.
28 Se Delling 1968, 293-296. Jamfor Joh 19:28-30: ”Jesus visste att allt nu var fullbordat. [...han
sade:] "Det ar fullbordat."

29 Se Luz 2005, 130-131.
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Jesus #r i evangelierna den lins som Skriften ses genom.?° Den tidiga kristenheten
upplevde alltsd Jesus-hdndelsen som nagot banbrytande for dess skrifttolkning. I
evangelierna presenteras larjungarna ofta som oforstaende (exempelvis Mark 9:32,
Luk 18:34), nagot som kontrasteras med Jesu medvetenhet om Skriftens uppfyllelse.
Jesus presenteras samtidigt som den som uppenbarar Skriftens mening for
larjungarna (Luk 24:25-27) och slutligen den som for dem fran oforstéelse till att
sjdlva kunna forsta Skrifterna: ”Sedan 6ppnade han deras sinnen sa att de forstod
Skrifterna” (Luk 24:45). Enligt evangelisterna &r det alltsa Jesus sjdlv som har givit
upphov till talet om Skriftens uppfyllelse hos sina efterfoljare.

Uppfyllelseteologin vilar pa ett typologiskt synsétt, dér inte enbart specifika
forutsdgelser gér 1 uppfyllelse pa ett konkret sétt, utan dér olika element 1 Skriften
kan fungera som en forebild (typ) for det som skett i Jesu liv (antityp). Man frdgar
inte framst efter en direkt anknytning i texten, utan snarare efter monster av
forebilder och modeller. Darmed kan sadant som bibliska personer, domsprofetior,
lagar eller beréttelser for evangelisterna uppfyllas genom Jesu liv pd ett sitt som

kanske svérligen dvertygar den moderna l4saren.’!

2.2.2. Skriftens uppfyllelse 1 Matteusevangeliet

Uppfyllelsen av Skriften &r ett centralt tema for Matteus, och anvéindningen av
reflektionscitaten utgdr enbart en del av Matteus behandling av Skriftens
uppfyllelse.’ Matteus talar 13 génger explicit om Skriftens uppfyllelse i sitt
evangelium.* Det innehaller 50-60 direkta citat frin Gamla Testamentet och enligt

Nestle-Aland néstan 300 allusioner. Matteus utesluter inget direkt citat fran

30 Jamfor citaten i fotnoterna 23, 24 och 33.

31 Rothfuchs 1969, 48; France 1971, 38—-45; France 2007, 10, 12. Moo konstaterar att om en
forfattare i NT anvdander mAnpow da han ger ett citat, kan man anta att han sannolikt dven har
uppfyllelsen av en storre helhet i atanke (Moo 1983a, 384—385). Ordet kan galla enskilda detaljer,
men ocksa da kan man ofta skonja en storre uppfyllelsehelhet i bakgrunden: till exempel ser
lottkastningen i Joh 19:24 ut att handla enbart om en direkt korrespondens till Psalm 22:19, men vid
narmare betraktelse ar hela Johannes korsfastelsenarrativ, precis som synoptikernas, genomsyrat av
implicita och explicita ekon frén Psalm 22 (Beale och Carson 2007, 501). Se dven Beales och Carsons
exempel pa hur detta sker i Matt 2:13-15 (Beale och Carson 2007, 7-8).

32 Se Moo 1983a, 20-21; Senior 1997, 104-112.

3 Matt 1:22, 2:15, 2:23, 4:14, 5:17, 8:17, 12:17, 13:14, 13:35, 21:4, 26:54, 26:56 och 27:9.
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Markusevangeliet eller Q utan inkorporerar istéllet 28 citat som inte forekommer i de
andra evangelierna, bade till material frdn Markus, Q och i sitt sérstoff. De andra tre
evangelierna innehller som jimfdrelse sammanlagt omkring 65 direkta citat.>*

Gamla Testamentet spelar alltsa en viktig roll 1 Matteusevangeliet.

Matteus anvinder vid sidan om direkta citat ocksé allminna programforklaringar pa
Jesu ldppar och en stor mingd allusioner till GT for att framfora budskapet att Jesu
liv uppfyller Skriften. Programforklaringar dr exempelvis Matt 26:54, 56 (jamfor
Mark 14:49), dér Jesus uttrycker nddvandigheten i uppfyllelsen av Skriften 1
allméinhet. Allusioner dr omdjliga att utpeka med exakthet da de till sin natur inte ar
utmérkta av forfattaren, men mycket tyder anda pé att Matteus flitigt anvander
allusioner for att anknyta sitt narrativ till Skriften.>> Senior menar att Matt 26-27
innehéller 17 GT-allusioner som Matteus expanderat frdn Markus eller infort sjalv:
det faktum att det ar enkelt att nimna en stor mingd mdjliga allusioner i Matteus

redaktionella material visar att han hade ett nira forhallande till Skriften.3®

Reflektionscitaten &r en forldngning av Matteus skriftnira forfattarskap. Det enda
som sarskiljer reflektionscitaten i Matteus forfattarskap ar hur explicita de &r: hér
patalas uppfyllelsen genom direkta citat av forfattaren sjilv.’” De anviinds av
Matteus i sammanhang med all téinkbar tematik,*® exempelvis éngelns hilsning till
Josef (Matt 1:22-23), Herodes barnamord (Matt 2:17-18), Jesu helande (Matt 8:17)
och inte minst om Judas blodspengar (Matt 27:9—10) — varfor den forenande faktorn
inte dr ndgot tema utan enbart det explicita talet om Skriftens uppfyllelse genom

Jesus.

34 Senior 1997, 89; Beale och Carson 2007, 1; France 2007, 10.

35 Se Brown 2008, 2.1445-1446.

36 Enligt Senior: Matt 26:1 (5 Mos 32:45), 26:15 (Sak 11:12), 26:28 (Jer 31:34), 26:36 (1 Mos 22:5),
26:51 (1 Mos 22:10), 26:52 (1 Mos 9:6), 26:53 (Ps 91:11-12), 26:60 (5 Mos 19:15), 26:75 (Jes 22:4,
33:7), 27:12 (Jes 53:7), 27:24 (5 Mos 21:6-8, Ps 25:6, 72:13), 27:25 (2 Sam 1:16, 14:9), 27:34 (Ps
69:22), 27:43 (Ps 22:9, Vish 2:13), 27:45 (2 Mos 10:22), 27:49 (Ps 22:6, 9, 22), 27:50 (Ps 22:3, 6, 25).
Se motiveringarna i Senior 1997, 110-111.

37 Se Senior 1997, 115.

38 Se Luz 2005, 127.
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2.3.Ursprung och budskap

I det foljande ska jag forst undersoka reflektionscitatens inledningsformel, sedan
utreda deras textform och ursprung, och till sist diskutera reflektionscitatens syfte

och budskap.

2.3.1. Inledningsformeln

Rothfuchs grundliga undersdkning visar att Matteus sjilv ligger bakom
inledningsformeln tvo TAnpwOf) 0 pnoev 510 0D TpoenTOL Aéyovtog och att denna
inte dr en del av traditionellt material.* Ett talande exempel 4r hur Matteus har tagit
over aAA’ tva mAinpwbdotv ai ypaeai fran Markus (Mark 14:49) och utvecklat detta
till Todto 8¢ AoV yéyovev tva TANp®O®SY al ypapal TdV Tpoentdv (Matt 26:56) —
en kommentar som tydligt ar forfattad av Matteus och samtidigt innehéller flera
viktiga byggstenar som &terfinns i reflektionscitatens inledningsformel.*’ Utanfor de
kristna texterna finns det inga beldgg for formler som anvénder tAnpdw eller
motsvarande uppfyllelseord i samtida litteratur,*! trots att inledningsformler infor
citat ar relativt vanliga i Qumran-texterna. Tanken pa att Skriften uppfylls ar likasa
ovanlig 1 GT, och ndr den forekommer sker det inte genom en upprepad, tydlig
formel som hos Matteus.*? Allt detta pekar pa att Matteus 4r upphovsmannen till
inledningsformeln, kanske med inspiration fran Mark 14:49: ”Men Skrifterna skulle

uppfyllas.”®

39 Se Rothfuchs 1969, 27-56. Se ocksa Strecker 1971, 50; Stanton 1988, 212—-214; Senior 1997, 102;
Luz 2005, 125.

40 Se jven Stanton 1988, 212-213.

41 Moo 1983a, 18-19.

42 Luz namner en mdjlig parallell i 2 Krén 36:21 (LXX), men lyfter ocksa fram olikheter till Matteus
formel (Luz 2005, 126). Det d4r mojligt att Matteus blivit inspirerad av en formel i GT (vare sig LXX
eller MT), men en dylik enstaka formel kan inte liknas vid Matteus systematiska bruk av
inledningsformeln i sina reflektionscitat och denna formel &r inte heller direkt jamférbar med
Matteus inledningsformel.

43 S3 menar Senior 1997, 96; Luz 2005, 127.
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2.3.2. Ursprung

Medan reflektionscitatens inledningsformel klart harstammar fran Matteus, har
citatens ursprung diskuterats flitigt. Diskussionen om deras textform har varit direkt
anknuten till frdgan om deras ursprung. Reflektionscitaten citerar inte konsekvent
nagon enskild textform utan verkar blanda mellan olika texter** — frigan ir om detta
beror pa det redaktionsarbete som gjorts pa dem eller pa att de harstammar fran en

avvikande textform.

Tidigare forskare har argumenterat for en skarp distinktion mellan traditionella citat
och redaktionella citat i Matteusevangeliet. Strecker menade att LXX dr Matteus
Bibel och att reflektionscitaten med sin blandade textform hiarstammar fran en
skriftlig citatsamling som Matteus tagit emot utan att redigera.*’ Stendahls studie om
Habackuck-kommentaren och Matteusevangeliet har pd samma premisser lyft fram
tanken att en "Matteus-skola” systematiskt gick igenom olika texter och sé
producerade reflektionscitaten, som séledes skiljer sig fran de andra citaten 1
Matteusevangeliet vilka bygger pd LXX.* Denna studie har stott pa brett motstand.*’
Senare forskning har 1 hogre grad ifrdgasatt distinktionen mellan reflektionscitaten
och de Ovriga citaten i Matteusevangeliet. Luz godtar Streckers tes att LXX ér
Matteus Bibel och menar att en stor del av reflektionscitaten ar traditionella, men

framhaller samtidigt att de inte kommer fran en enhetlig killa och att man bor

44 Se exempelvis Davies och Allisons forslag till bakgrund for de olika citaten (Davies och Allison 2004,
3.574).

4 Hérnstenen i Streckers argumentation dr observationen att reflektionscitaten har en blandad
textform medan Matteus annars konsekvent anvander LXX — darmed maste reflektionscitaten
harstamma fran en for-matteisk kalla: en skriftlig samling av profetior (Strecker 1971, 49-85). Hans
premiss att reflektionscitaten inte innehaller nagra matteiska redaktionella element och att deras
formulering inte har influerats av deras matteiska sammanhang har ifragasatts (se Rothfuchs 1969,
15-17).

46 Stendahl jamférde exegesen i Qumrans Habackuk-kommentar (1QpHab) med Matteusevangeliet
och hdvdade att Matteus-skolans exeges motsvarande Qumrans pesher-exeges: i 1QpHab anférs
gang pa gang citat ur Habackuck, varpa foljer "dess tolkning ar”, 5v 17w» (se Stendahl 1954, 183-202;
Gartner 1955, 6; Dédahavsrullarna 2000, 10). Enligt Stendahl &r 1QpHab:s tillampning av Habackuck
pa Rattfardighetens larare och handelserna kring honom jamforbar med Matteus tillampning av
Skrifterna pa Jesus och handelserna kring honom (Stendahl 1954, 203-206).

47 Aven om studien varit inflytelserik har Stendahls huvudsakliga tes dementerats. Stendahl skrev
innan redaktionskritiken gjort sitt intadg, och dessutom nar Qumran-materialet till stor del var
opublicerat och nytt. Bertil Gartners artikel fran 1955 argumenterade 6vertygande mot parallellen
mellan pesher-exegesen och Matteus uppfyllelse-exeges. Gartner lyfter fram hur 1QpHab
systematiskt gar genom Habackuck och tillampar texten pa historiska handelser vers for vers, medan
Matteus snarare utgar fran Jesus och sporadiskt lyfter fram citat ur GT som passar in pa honom
(Gartner 1955, 8, 12-14).
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beddma citatens ursprung var for sig.*® Stanton ifrdgasitter att LXX ir Matteus Bibel
och argumenterar for att en minoritet av reflektionscitaten ir traditionella.** Han
visar hur Matteus redigerat reflektionscitaten pd samma sétt som sina dvriga kéllor,
varfor textformen inte nddvandigtvis harstammar fran avvikande texter utan fran
redaktion. Materialet fran Markus ar till stor del bevarat, och dessutom béade
innehallsmissigt och sprikmissigt polerat och expanderat.’® Davies och Allison
foljer samma linje som Stanton men argumenterar dnnu ivrigare for att Matteus sjalv
producerat citaten.’! Brown framhaller att det &r svart att dra slutsatser om ett citats
ursprung baserat pa dess textform och att Matteus kan ha anvént olika textformer 1
olika situationer.> Senior undersdker forhallandet mellan reflektionscitaten och
andra uppfyllelseelement i Matteusevangeliet och drar slutsatsen att
reflektionscitaten star i samklang med Matteus redaktionsarbete i dvrigt.>> Menken
menar att reflektionscitaten &r Matteus verk, och att han byggt pa en reviderad

version av LXX >

Reflektionscitatens ursprung bor enligt min mening bedémas var for sig, men det ar

troligt att Matteus sjdlv ligger bakom de flesta reflektionscitat. Han har infogat en del

48 XX ar enligt Luz Matteus Bibel, och darfér dr det sannolikt att sddana citat som visar mer paverkan
av LXX ar skrivna av Matteus sjalv, medan sadana som uppvisar mindre paverkan av LXX ar
traditionella. Reflektionscitaten med sin blandade textform utgor till stor del traditionellt material,
men de bor bedémas var for sig och harstammar inte fran nagon enhetlig skriftlig citatsamling sa
som Strecker menar. Vissa reflektionscitat har Matteus sjalv sammanfogat med sitt narrativ och
anpassat enligt kontexten, medan andra traderats tillsammans med ett narrativ: vissa citat ar svara
att ténka sig utan sin nuvarande kontext (Luz 2005, 125-131).

49 Matteus redigerar enligt Stanton citaten i sina killor p& samma sitt som han redigerar killorna i
sig: utgaende fran sina egna stilistiska och teologiska intressen. Den svarfangade textformen i
reflektionscitaten ar inte forvanande med tanke pa (a) Matteus vana att bevara textformen i sina
kallor, (b) den bredd av texttraditioner som fanns i Matteus samtid och (c) méjligheten att Matteus
atergivit fran minnet eller 4) anpassat ett citat till dess kontext i narrativet. Eftersom Markus och Q
till stérsta del anvander LXX i sina citat ligger dessa citat ocksa i Matteusevangeliet narmast LXX, men
i hans egna citat anvander han dven andra textformer (se Stanton 1988, 204-217).

50 Se Stanton 1983, 273-287.

51 Davies och Allison menar att Matteus redaktion ofta rér sig mer i riktning mot MT dn LXX, négot
som star i skarp kontrast till Luz. Istéllet for att peka pa variationer i den grekiska texten under forsta
arhundradet argumenterar de for att Matteus sjalv star fér de variationer som textformen i citaten
innehaller, och att Matteus inte haft tillgang till ndgra andra grekiska texttraditioner an de vi har idag
(Davies och Allison 2004, 3.573-577).

52 Se Brown 1993, 96—-104. Brown papekar att om Matteus anvinde citat som sedan tidigare varit
bekanta for kristna, ar det sannolikt att han ocksa anvande sig av en bekant textform. Denna
textform kan i olika citat ha legat narmare saval MT som LXX. Om Matteus funnit sina citat sjalv kan
man tanka sig att han anvant den textform som passat sammanhanget och hans syften bast. Det gar
med andra ord inte att sluta sig till varifran ett citat kommer baserat pa dess textform, utan citaten
maste undersokas var for sig.

53 Senior 1997, 89-115.

54 Se Menken 2004, 2-10.
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av dem 1 material frdn Markus: Matt 4:14—-16 (Mark 1:14-15), 8:17 (Mark 1:32f.),
13:35 (Mark 4:10-12), 21:4-5 (Mark 11:1-6), vilket talar for ett redaktionellt
ursprung ocksa i de andra. Detta resonemang stérks av att (a) inledningsformeln &r
forfattad av Matteus, (b) Matteus redigerar reflektionscitaten pd samma grunder som
sina Ovriga kéllor, och (c) narrativet i de ovan ndmnda exemplen inte dr beroende av
citaten, vilket pekar pa att Matteus lagt till dem.> Textformen kan inte svara pa
frdgan om varifrén ett citat kommer, utan man bor undersoka citatets kontext och

redaktion.>®

2.3.3. Syfte och budskap

Varfor har Matteus velat patala Skriftens uppfyllelse extra tydligt genom att forse tio
av sina citat (vare sig mottagna fran tradition eller hittade av honom sjilv) med
inledningsformeln tva TAnp®Of) 0 pnoev 610 T0D TpoPnTOL AEYOVTOG?
Reflektionscitatens tematik skiljer sig som tidigare diskuterats inte frdén Matteus
uppfyllelseteologi i Ovrigt. Matteus anvinder inledningsformeln pa citat med véaldigt
skiftande kontext och tematik.’” Forskare har lyft fram olika anledningar till att
Matteus anvénder sig av reflektionscitaten, ndgot som kunde summeras under tva

kategorier:

1. Tydlighet: Reflektionscitaten dr den mest framtrddande aspekten 1 Matteus
anvindning av GT och det tydligaste sdttet som Matteus betonar uppfyllelsen
av Skriften.’ Senior diskuterar hur direkt kommentar fran forfattaren ér ett

viktigt retoriskt verktyg, dér skribenten tydligt kan driva fram sitt budskap 1

55 P3 samma satt ar det i Matt 1:22-23, 2:15, 2:17-18, 2:23: narrativet dr inte beroende av citatet. Se
dven France 1981, 233-251. Matt 27:9-10 &r ett undantag fran detta resonemang: dar ar det inte
sjalvklart att narrativet star for sig sjalv utan citatet. Jag har argumenterat for att en stor del av
narrativet ar traditionellt material, se kap 3.

%6 )amfoér Brown: ”...there were available in the first century a multiplicity of textual traditions of
Scripture—not just a standardized Hebrew (MT) and Greek (LXX) tradition, but variant Hebrew
wordings, Aramaic targums, and a number of Greek translations, including some that conformed
more closely to the MT than does the LXX. When we add to these the possibility of a free rendering
by the evangelist himself, the avenue of deciding what citation is Matthean and what is pre-
Matthean on the basis of wording becomes uncertain” (Brown 1993, 103).

57 Se ovan s. 14.

58 France 2007, 40.
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en text.”” Knappast kan ndgon lisare av Matteusevangeliet undga att notera
hur viktigt det ir for honom att Skriften uppfylls i Jesu liv.*°

2. Apologetik: Matteus reflektionscitat kopplar pé ett synligt sétt ihop hans
evangelium med en obestridlig auktoritet, Skriften, och Matteus anvinder
detta for att legitimera sitt kristologiska budskap om Jesus som Guds Son.®!
Luz och Senior lyfter fram Matteus behov av att motivera sin tolkning av
Skriften och Jesus som Guds Messias infor forsamlingen, i ndgot som for
hans gemenskap kan ha varit en brytningstid gentemot det judiska

t.62

ledarskapet.®” Detta trosforsvar behdver dock inte nodvandigtvis vara riktat

framst till judar, utan precis som apologetisk litteratur idag kan den tjina sitt
syfte bist bland tvivlande (eller for den delen ocksa varmt troende) kristna.®
D4 Skriften sjélv dr det mest auktoritativa redskapet att argumentera med
bade i judarnas och de kristnas 6gon &r reflektionscitaten ett slagkraftigt

verktyg for Matteus.

Det dr svart att peka ut ett budskap som géller alla reflektionscitat forutom det
generella Skriftens uppfyllelse, som ér knutet till kristologi. Ett problem i detta
avseende &r reflektionscitatens forbryllande fordelning i evangeliet: av de 10 citaten
finns 4 1 fodelsenarrativet (kap. 1-3), 4 1 kap. 4-13 och endast 2 1 de resterande 15
kapitlen. Det dr enkelt att peka ut genomgéende budskap och syfte 1 de inledande
kapitlen, sarskilt Matt 1-3, men svérare att peka ut en rod trad som géller {or alla

reflektionscitat.®*

59 Senior 1997, 99-101.

60 Davies och Allison (som argumenterar fér ett redaktionellt ursprung for reflektionscitaten)
diskuterar ytterligare en orsak till att citaten behdver markeras tydligt: om de ar nya fér addressaten.
En orsak till att Matteus anvander en synlig uppfyllelseformel pa just dessa citat kan vara att de ar
okanda for addressaterna darfor att de ar hans egna “fynd” i Skriften. Bekanta Skriftcitat kan man
alludera till eftersom lasarna anda kommer kdnna igen dem, vilket ofta sker i passionsberattelsen.
Nya citat, sarskilt sddana som inte har en entydig tolkning eller en direkt koppling till ssmmanhanget,
maste introduceras pa ett tydligt satt for att kunna tas emot (Davies och Allison 2004, 3.576).

61 | Matt 26:54, 56 kommer uppfyllelseorden éver Jesu egna ldppar, ndgot som i dnnu hégre grad
legitimerar Matteus uppfyllelsebudskap (Senior 1997, 105-106). Parallellstallet i Mark 14:49 kan som
tidigare diskuterats samtidigt utgora incitamentet till forfattandet av Matteus reflektionscitat (se s.
15).

62 Forskare har olika asikter om situationen fér Matteus addressater: om de fortsittningsvis befinner
sig inom ramarna for synagogan eller om en brytning redan skett. Se diskussion s. 55-56. Se dven
Senior 1997, 101; Luz 2005, 130-131.

63 Brown 1993, 98; Davies och Allison 2004, 3.576-577; Beale och Carson 2007, 2.

64 Det &r mojligt att de ménga reflektionscitaten i inledningskapitlen tjdnar till att orientera lisaren
for Matteusevangeliets kristologiska budskap medan reflektionscitaten i resten av evangeliet ar
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En undersokning av Matteus addressater skulle i detta ssmmanhang vara pa sin plats,

men jag hédnvisar istéllet ldsaren till avsnitt 4.2 nedan.

2.4. Slutsatser

Skriftens uppfyllelse &r ett viktigt tema i alla evangelier och dr intimt anknutet till
Jesus, som enligt de tidiga kristna ar uppfyllelsen av Skriften. Uppfyllelsen av
profetior spelar inte en jamforbar roll i Qumran eller i GT. Matteus anvénder GT

flitigt, och de 10 reflektionscitaten utgor det synligaste exemplet pa detta.

Matteus ligger bakom inledningsformeln till reflektionscitaten, och medan det inte
finns nagon konsensus bland forskare om varifran de individuella citaten
hirstammar, pekar mycket pa att Matteus dr en kapabel forfattare som redigerar alla
sina kéllor pd ett liknande sétt — vare sig det dr frdgan om citat frdn Skriften eller
Markus narrativ. Tidigare forskning har pé grund av reflektionscitatens blandade
textform i hogre grad sett dem som en sérskild grupp av traditionellt material skild
frdn Matteus Ovriga anvdndning av Skriften, medan nyare forskning i hogre grad
menar att frigan om textformen inte kan avgora fragan om citatens ursprung.
Citatens ursprung méste, som Luz och andra framhaller, utredas genom en
undersokning av deras redaktion var for sig. Jag ser det som troligt att Matteus ligger
bakom atminstone flera av reflektionscitaten, vilket ocksd Stanton, Davies och

Allison samt Senior menar.

paminnelser om detta satt att forsta Jesu liv (se Luz 2005, 130). Detta sdger dock inte sa mycket om
varfor Matteus inte satt in flera reflektionscitat i passionsberattelsen — om inledningskapitlen
betonar budskapet som en orientering till Idsarna kunde val ocksa avslutningen géra pa samma satt?
France menar att geografiska element spelar en stor roll i reflektionscitaten i Matt 1-3 for att bygga
upp Matteus kristologiska argument. Jesus presenteras som Messias i relation till en Moses- och
Exodustypologi (se France 1981, 236—240). Reflektionscitaten i kap. 4—13 &r alla fran Jesaja och tre av
dem finns vid stéllen dar Jesu verksamhet bland folket sammanfattas. Rothfuchs drar slutsatsen att
Matteus med hjalp av dessa reflektionscitat betonar Jesu uppdrag till de forlorade faren av Israels
hus (se Rothfuchs 1969, 97-103). Inte heller detta sager nagot om varfor reflektionscitaten nastan
fattas i passionsnarrativet. Ett mojligt svar ar att Matteus sarstoff framst finns i bérjan av evangeliet,
dar reflektionscitat ocksa ar som tatast, medan Matteus varit restriktiv med tillagg till
passionsberattelsen som han tagit 6ver fran Markus och Q, och darfor hallit sig till enbart tva
reflektionscitat (se Senior 1997, 93-95). Brown papekar att Matteus fodelsenarrativ ar nytt och
"outforskat” territorium for lasarna, dar Matteus behovt satta in sina egna citat och allusioner,
jamfort med passionsberattelsen som sedan tidigare ar fylld till bredden med GT-citat och allusioner
(Brown 1993, 98).
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Reflektionscitatens syfte &r att betona Skriftens uppfyllelse pa ett explicit sitt.
Reflektionscitaten har som en helhet inte ndgot mer specifikt budskap, utan de ar ett
medel som Matteus anvander for att uttrycka Skriftens uppfyllelse i olika aspekter av
Jesu liv och i olika situationer, som var for sig har olika budskap. Med
reflektionscitaten gér Matteus Skriftens uppfyllelse till ett tydligt budskap som inte
gér att missa. De fungerar som kraftfull apologetik d& Skriften sjdlv dr det mest
auktoritativa redskapet att argumentera med, bade i de troendes och i motstdndarnas
Ogon, och att Matteus dessutom som forfattare i texten explicit lyfter fram Skriftens

uppfyllelse gor denna apologetik effektiv.
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3. Judasperikopens tillkomst

3.1. Inledande anméarkningar

Foregdende kapitel visar att det &r troligt att Matteus ligger bakom &tminstone en del

av reflektionscitaten, men att deras ursprung bor undersokas individuellt. Jag ska i

detta kapitel undersoka Judasperikopen redaktionskritiskt for att utreda hur den

kommit till och vilket forhdllandet mellan tradition och redaktion ar. Ett svar pa

dessa fragor kan ge oss det underlag som behovs for att i nésta kapitel diskutera

frdgan vad Matteus egentliga budskap ar.

Matt 27:3-10

3. Tote 100V Tovdog 6 mapadidovg anTov 3Tt
Katekpidn, petopeinbeic Eotpeyey Ta TpLAKOVTA
apyvpla Toig dpylepedoy Kol TpesPutépolg 4.
Aéyov- fuaptov Tapadode aipo d0dove. oi 8¢
gimov- Tl TPOC HUEC; oV dy). 5. kai Piyog Td
apybpla ig TOV vadv dvexdpnoev, Koi dreAddv
anmny&oto. 6. O 8¢ apylepeis Aafovteg ta apyvpla
simov- ovk EEcoTv Padeiv avtd gig TOV
KopPavav®®, &nel T aipatoc dotv. 7.
ouppoviiov 8¢ AaPovtec Nydpacav €5 avT@dv TOV
aypov 100 Kepapémg gic Taeny 1oig Eévorc. 8. d10
EKANON O dypog Exelvog aypog aipatog Em¢ ThHe
onpepov. 9. tote EMnpdOn 0 pnoev dua
Tepepion®” tod mpo@rtov Aéyovtoc: koi EAafov
T TPLAKOVTO APYOPLA, TAV TV TOD TETIUNUEVOD
ov érynoavto arnod vidv Topan, 10. kai
Edokav®® avtd ig TOV dypov 10D Kepapéme, Koo
oLVETAEEV O KVPLOG.

3. Nar Judas, som hade forratt honom, sag att
Jesus blivit domd, angrade han sig och ldmnade
tillbaka de trettio silvermynten till
oversteprasterna och de éldste 4. och sade: ”Jag
har syndat och forratt oskyldigt blod.” De
svarade: ”Vad angér det oss? Det far du se till.”
5. D4 kastade han in pengarna i templet och gav
sig av dérifrdn och gick bort och héngde sig. 6.
Overstepriisterna tog pengarna och sade: “Det ér
inte tillatet att ge pengarna som offergava,
eftersom det ar blodspengar.” 7. Och de gjorde
ett beslut att for pengarna kopa Krukmakarakern
till begravningsplats for framlingar. 8. Darfor
heter den ékern dnnu i dag Blodsékern. 9. Da
uppfylldes det som var sagt genom profeten
Jeremia: ”Och jag tog de trettio silvermynten,
priset pa den prissatte som virderades av Israels
soner, 10. och de gav dem som betalning for

65 BL L @ /844 latt (sy®) sa™s mae bo Cyp anvinder aipa Sikatov istillet for aipo aB@ov. Medan Matt
23:35 anvander aipa Sikatov stdds aipa d6Gov av Matt 27:24, som har starka kopplingar till JP (se s.
48), och Jer 19:4, som ar en viktig text for citatet i JP (se s. 35).

66 B* jt vg™* mae ger kopBdv medan K f13 (33). 1241 1 vg™s* ger kopBovév, men det finns ingen
anledning att misstanka kopBavdv med tanke pa att den forstnamnda lasningen kan vara influerad
av Markus (jamfor Mark 7:11) och den andra har svagt stod.

67 22 sy"™e ger Zaxapiouv, 21 1 ger’Incaiou och @ 33 a b sy*® bo™ saknar bendmning av ndgon profet.
lepepiou ar en svar lasart och har 4nda overvaldigande stdd. De andra ldsarterna ar forsok att

"korrigera” till ratt profet. Se diskussion s. 36—37.

68 N B2V W sy Eus ger £6wka (”jag gav”), A*Vid ger #8wkev ("han gav”) och A°B* CK LT A © f-13 33,
565.579. 700. 892. 1241. 1424. /844 m latt co Ir*™ ger €dwkav ("de gav”). "ESwka ar antagligen
influerat av poL. "ESwkav ar en svar lasning eftersom den modifierar Sak 11:13, men just darfor bor
den godtas. Se diskussion s. 29-30. France menar att £€6wka ar original och att hela citatet darmed
statt i 1:a person ursprungligen for att 4ndras under inflytande av Gversteprasternas akerkop i
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Krukmakardkern, s& som Herren hade befallt
mig.”®

JP kan delas in 1 tva sektioner: (a) ramberittelsen med Judas handlingar 1 vers 1-5
och Oversteprasternas akerkop i vers 6-8 och (b) reflektionscitatet i vers 9-10. Jag
ska undersoka forhallandet mellan ramberittelsen och citatet, och kommer darfor att
forst diskutera de teorier om Matteus reaktion 1 JP som forskare presenterat, sedan
diskutera och analysera citatet och ramberittelsen skilt och slutligen svara pa fragan

om hur JP kommit till.

3.2. Teorier om Matteus redaktion i JP

Det foreligger ett tydligt samband mellan ramberéttelsen och citatet i
Judasperikopen. De anvénder liknande ord och hidndelseforloppet i dem liknar
varandra — som man kan vinta sig dd Matteus syfte ar att visa pa uppfyllelsen av
skriftcitatet genom det som skett. Hur har citatet och ramberittelsen da paverkat
varandra under redaktionsprocessen, och ligger Matteus bakom dem bada eller har de
sin grund i traditionellt material? I Apg 1:16-20 och i tv4 fragment av Papias’®
skildras parallella berittelser om Judas dod’! som har en del gemensamt med

Judasperikopen i Matteusevangeliet, samtidigt som de 4r oberoende av denna.”

ramberattelsen, men jag anser detta mindre sannolikt eftersom en avskrivare skulle vara mindre
benéagen att introducera en brytning med pot (se France 2007, 1037, fotnot 8).

89 Egen dversattning.

70 Dessa verkar legendartade och har lite gemensamt med JP och Apg 1:16—20. Papias-fragmenten
utgér dessutom en fragmentarisk sekundar atergivning av hans skrifter, varfor en jamférelse med
dem inte ar lika tillforlitlig som en mellan Apg och JP (se De apostoliska faderna 2006, 198-199;
Brown 2008, 2.1408).

1 Det finns ett par indikationer pa att dessa traditioner kan ha en koppling till Jerusalem: nimnandet
av det arameiska namnet AkeASapdy som Gversatts som dypog respektive xwplov kan peka mot att
traditionen hér hemma i den arameisktalande miljon i Jerusalem, medan Matteus forutsatter att
lasarna kanner till Blodsakern. Atminstone visar detta att ett sadant ursprung ar majligt.

72 Browns jamforelse mellan JP och Apg 1:16-20 ger féljande gemensamma drag: (a) Judas dog tidigt,
i samband med Jesu dod (i Apg fore pingsten) och i Jerusalems narhet. (b) Judas dog valdsamt och
inte naturligt. (c) Pengarna Judas fick for att forrada Jesus namns och spelar en roll i perikopen. (d)
En aker respektive ett landstycke i ndrheten av Jerusalem kops fér de pengar Judas fatt som lon. (e)
Denna aker kallas ”"Blodsakern” respektive "Blodstomten” (i Matt dypocg alpatog, i Apg AkeASaudy —
xwpiov alparog). (f) Judas dod tolkas med tva citat fran Skriften (Se Brown 2008, 1.654-655). Medan
Matteusevangeliet och Apostlagarningarna pa manga punkter ar lika, skiljer sig detaljerna markant
pa nastan alla dessa punkter. Darfor ar det osannolikt att de bygger pa varandra, och detta ar ett
starkt argument for att traditionellt material ligger bakom bada skildringar. Se ocksa jamférelsen i
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Forskare utgar déarfor fran att traditionellt material till en del ligger bakom

hindelserna i JP, men fragan dr i vilken grad.
Uppfattningarna om JP:s tillkomst kan 1 huvudsak delas in i tre grupper:

(a) Senior menar att Matteus har tagit emot en grundliaggande tradition om Judas
doéd. Han har sedan hittat citatet och till stor del konstruerat ramberéttelsen
utgaende fran det.

(b) Moo argumenterar for att ramberéttelsen till storsta delen bestar av
traditionellt material som Matteus tillfogat citatet till.

(c) Luz framhaller att bade ramberéttelsen och citatet har en for-matteisk skriftlig
eller muntlig traditionshistoria, och Matteus har enbart formulerat dem 1 skrift

som JP.

(a) Enligt Senior dr Matteus ursprungliga inspiration till JP en traditionell etiologi
forknippad med Judas. Denna enkla tradition har mycket gemensamt med
Judasberittelsen i Apg, men det dr omojligt att sdga exakt vad den bestar av. Markus
har bidragit med det grundliggande Judas-materialet for Matteusevangeliet.”
Matteus har sedan funnit Sak 11:13 och satt samman det med Jeremia 19 (och

mojligtvis 18 och 32), inspirerad av traditionen om Blodsdkern. Resultatet dr

reflektionscitatet (Matt 27:9—-10).

Senior observerar att ramberittelsen visar minga tecken pd Matteus redaktionella
aktivitet och argumenterar for att Matteus redaktion inspirerad av Skriften ligger
bakom det mesta 1 narrativet, medan traditionellt material enbart bidragit med de
grundliaggande ramarna. Det synligaste sparet av traditionen i JP &r ddrmed dkern i
citatet. Det att Judas hinger sig kan komma fran Ahitofels sjdlvmord i 2 Sam 17 och
de trettio myntens antal kommer frdn Sak 11:13. Traditionen om Blodsakern syns

dock pa ett avgorande stille i citatet: den &r nyckeln som fick Matteus att infoga

Davies och Allison 2004, 3.559. Gundry argumenterar intressant nog for att Matt bygger pa Apg,
eftersom han anser att traditionen i Apg ar tidigare. Skillnaderna mellan Matteus och Lukas
skildringar ar dock pa avgérande punkter sa olika att jag inte finner hans argument 6vertygande
(Gundry 1967, 552-558).

73 (a) Att Judas férradde Jesus, (b) att pengar anviandes som beléning fér férraderiet, (c) att Judas och
Oversteprasterna arbetade i samférstand och (d) att Jesus forutsagt en dom for Judas (se Senior
1972, 421).
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Jeremia till citatet frdn Sakarja genom kombinationen av ’krukmakare” (fran Sak

11:13) och “aker” till "krukmakarens &ker”.”*

(b) Moo forklarar det redaktionella forloppet enligt foljande: Matteus har tagit emot
en tradition om Judas dod som i det stora hela ér lik hindelserna i ramberittelsen.””
Judas forrdderi av Jesus for pengar fick Matteus att tainka pa Sak 11:13, som talar om
en 10n for en herdetjdnst. Ndimnandet av krukmakaren 1 Sak 11:13 fick Matteus att
komma ihag att Blodsakern lag pa en plats (Hinnoms dal) som ofta associeras med
krukmakaraktiviteter, ndgot som i sin tur ledde Matteus till Jer 19, som talar om
Hinnoms dal, Jerusalems ledare och oskyldigt blod. Reflektionscitatet ar ett
sammansatt citat, dir bade profetian om den forkastade herdens 16n och Tofets dals

Ode att bli begravningsplats uppfylls.

Enligt Moo ir traditionen bakom JP till storsta delen lik ramberittelsen som den nu
ser ut, mgjligtvis med undantag av sma detaljer tagna frén citatet, exempelvis de
trettio silvermyntens antal. Moo menar att sddana detaljer som Overstepristernas
akerkdp eller Judas kastande av pengarna inte kommer fran citatet, utan méaste ha sin
grund i traditionen. Orsaken ir citatets unika form som avviker frén alla kinda
textformer: traditionen har alltsd bevisligen utdvat stort inflytande pé citatet. Om
hindelserna i ramberittelsen till storsta delen skulle ha sina upphov i citatet dr det

svarforklarligt att ramberéttelsen 1 s liten grad motsvarar Sak 11:13.

Sakarja 9-14 med dess herdemotiv ir viktigt for Matteus i hela passionsberittelsen.”®
For Matteus dr Jesus denna herdegestalt. I Sak 11: 12—13 ir jaget profeten som
agerar i Guds stélle som Israels herde. Den naturliga tolkningen ar alltsa att jaget i
Sak 11:12—13 ar Jesus. Matteus har dock 1 JP med mdda applicerat herdens
handlande pa dversteprésternas och Judas handlingar, och fordndringen frén 1:a till
3:e person pluralis 1 reflektionscitatet visar att Matteus vill visa pd uppfyllelsen utan
att hamna 1 den besvérliga sitsen att Jesu fiender och det profetiska jaget visar sig
vara identiska. Det &r svart att tdnka sig att Matteus skulle producera ett sddant

narrativ utgdende frén citatet om det inte har brett stod i traditionen. Moo

74 Se ovan fotnot 6.

7> Moo 1983a, 189-210; Moo 1983b, 157-175. Se ocksd Menken 2004, 179—-199; France 2007, 1036—
1045.

76 Se fotnot 88 och fotnot 225.
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argumenterar alltsa for att citatet inverkat pa ramberéttelsen och ramberittelsen

inverkat pa citatet, men det sistnimnda har skett forst och har haft storst paverkan.”’

(c) Luz menar att den blandade textformen i citatet visar att citatet och
ramberittelsen har en lang forredaktionell forhistoria innan de nddde Matteus, vars
foredragna bibeltext d&r LXX. Blodsékern associerades tidigt med Judas déd och
blodspengarna. Nar Matteus tog del av traditionen hdangde den redan ithop med
Sakarja-citatet, och traditionen och citatet hade paverkat varandra till en grad som vi
inte kan veta. Kopplingen mellan Sakarja och Judastraditionen lag i nyckelordet
krukmakare, men det dr oklart i vilket skede de kopplades samman. Matteus var den
forsta som formulerade traditionen i skrift och citerade Sakarja skriftligen. De
element 1 ramberittelsen som inte beskrivs av citatet (Judas anger, Judas kommentar
att han forrétt oskyldigt blod samt dversteprasternas svar) kan hdrstamma frin
Matteus sjélv. Luz framhaller att manga element i Judasperikopen ar teologiskt
viktiga for Matteus och hinger ithop med hans forfattarskap, till exempel

dverstepristernas skuld.”®

Sammanfattningsvis kan man konstatera att alla tre forskare haller med om att en
Judas-tradition ligger bakom JP, att Matteus &r den som stér for JP:s sprikdrikt och
att ramberéttelsen har pdverkat citatet och vice versa. Skillnaderna ligger i (a) hur
mycket av materialet i JP som hor till traditionen och (b) om citatets paverkan pa

ramberittelsen foregatt ramberittelsens paverkan pé citatet, eller tvartom.

1. Senior menar att (a) enbart grundstenarna i ramberéttelsen hor till traditionen
och att Matteus star for allt annat med inspiration av sitt citat. (b) Citatets
paverkan pa ramberéttelsen dr ddrmed betydligt storre och har foregétt
ramberittelsens paverkan pd citatet: citatet &r exempelvis upphovet till att
Judas kastar mynten, och Matteus har forfattat hela dialogen mellan Judas
och oversteprésterna.

2. Moo menar att (a) ramberattelsen till storsta delen ar traditionellt material —
dialogen vilar exempelvis antagligen pa tradition — medan citatet harstammar
frén Matteus. (b) Ramberittelsen har format hur Matteus atergivit citatet, och

forst darefter har citatet utdvat ett visst inflytande pé detaljer 1 ramberittelsen.

77 Moo 1983b, 157-175. France och andra argumenterar pé liknande satt, se: France 2007, 1038;
Menken 2004, 192-197; Nolland 2005, 1149.
78 Se ovan fotnot 5.
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3. Luz menar att (a) bdde ramberittelsen och citatet hor till traditionen och att

Matteus enbart sttt for sprakdrékten och vissa detaljer. Saledes dr det (b)

svért att uttala sig om huruvida citatet eller traditionen paverkat den andra

forst, eftersom savél citatet som ramberéttelsen till storsta delen ar

traditionella.

Dessa tre forskares iakttagelser grundar sig frimst pa en jaimforelse av citatet och

ramberéttelsen, medan JP:s sprakdrakt inte inverkar betydande pa argumenteringen.

Diérav foljer att jag behover undersoka forhallandet mellan citatet och ramberéttelsen

for att kunna besvara fradgan hur JP kommit till.

3.3. Redaktion i citatet

Jag ska i det foljande inleda med (3.3.1) en exegetisk dversikt over citatet. Efter det

kommer jag att (3.3.2) jimfora citatet vers for vers med den masoretiska texten (MT)

och Septuaginta (LXX) 1 Sak 11:13. Detta gor jag for att om mdojligt utreda vilken

textform som ligger bakom citatet och vilka element som knyter ihop det med

ramberéttelsen. Darefter (3.3.3) kommer jag att jimfora citatet med tre stillen i

Jeremia for att utreda om ett eller flera av dem ocksé kan ligga bakom citatet. Till sist

ska jag (3.3.4) komma till en slutsats om varifran citatet 4r taget.

3.3.1. Exegetisk oversikt

Matt 27:9-10

Tote EminpmOn 0 pnoev dua
‘Tepepiov Tod TPOPHTOL
Aéyovtog: kai Elafov ta
PLAKOVTO, APYDOPIO, THY TYIY
700 TETUNUEVOD OV ETIUNGOVTO
amo vidv Topanh, kol Edmkay
avTd €ig TOV Aypov T0D
KEPOUUEDC, KaBa ovVETALEY ot
KOpLOG.

Da uppfylldes det som var sagt
genom profeten Jeremia: “Och

MT Sak 11:13

=R WTHIRIT IR T MM
PR WK NPT T8 T
n9ST 2YWOY anpN) DIYR
=5 MY M3 R TYYR)
R

Och Herren sade till mig:
kasta dem at krukmakaren,
det majestitiska viarde som
jag vérderats till av dem, och
jag tog de trettio
silvermynten och kastade

LXX Sak 11:13

Kai einsv kdprog mpog pe Kadec
adTOVC €1G TO YWVELTNPLOV Kol
oKkéyal gl 00KIOV 0Ty, OV
TPOTOV £00KIUAGONY VTEP
avt®dv. Kai Elafov tovg
TpLaKovTa apyvpods Kol
gvéBodov antovg i TOV oikov
Kupiov gig TO y@VELTNHPLOV.

Och Herren sade till mig: kasta
dem i sméltugnen och prova om
de haller mattet, det pris som jag
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jag tog de trettio silvermynten,  dem in i Herrens hus &t bedomts till av dem. Och jag tog

priset pd den prissatte som krukmakaren.®° de trettio silvermynten och
vdrderades av Israels soner, kastade dem i Herrens hus i
och de gav dem som betalning smiltugnen.®!

for Krukmakardkern, sa som
Herren hade befallt mig. "

Sak 11:13 &r den ndrmaste parallellen till Matteus citat, men Matteusevangeliets
version dr dock olik alla kéinda textformer. Citatet har i Matteus text dndrat
ordningsfoljd, flera ord har bytts ut eller modifierats, och stycket om akerkopet tycks
inte alls ha ndgon forankring 1 Sakarja. Det finns flera mdjliga forklaringar till detta.
Luz och andra menar att citatet traderats tillsammans med Judas-traditionen och att
dessa utovat inflytande pa varandra innan Matteus greppade pennan. Vi kan 1 sa fall
inte ha ndgon insyn dverhuvudtaget i varfor citatet ser ut som det gér. Moo och andra
menar istillet att det ar traditionen, som ar lik JP:s ramberittelse, som har formatt
Matteus att redigera om och applicera citatet pd dess nya kontext. Diskussionen i
kapitel 2 visade att Matteus dr en kreativ skribent som inte ar rddd for att redigera
sina kéllor, framfor allt Markus. En nogrannare undersokning kan visa om sa ocksé
kan vara fallet hér, eller om det dr mer sannolikt att citatet traderats tillsammans med

Judas-traditionen.

Eftersom Matteus tillskrivit citatet till Jeremia har det vid sidan om dessa tva
alternativ genom kyrkohistorien spekulerats om en forlorad Jeremia-text som ord for
ord dverensstimmer med Matteus citat, varfor citatet inte skulle komma frdn Sakarja
utan enbart frin Jeremia — ndgot som det saknas bevis pa.>* Jag behandlar citatets

forhallande till texterna i Jeremia senare, se nedan i avsnitt 3.3.3.

Jag anvéander mig av den definition av citat som Adams och Ehorn har formulerat:
det méste vara markerat som ett citat, antingen med (a) explicit tillskrivning till en
forfattare, (b) anvindandet av en inledningsformel, (c) forekomsten av en mérkbar
brytning i syntaxen mellan citatet och dess nya litterdra kontext, eller (d) genom att
citatet ir villkiint i antiken eller citerat annanstans av forfattaren.®* JP:s citat uppfyller

alla utom det sista av dessa alternativ.

79 Egen dversattning.

80 Egen dversattning.

81 Egen dversattning.

82 Se ovan fotnot 8. Brown niamner en sen Jeremia-apokryf, som dock har tydlig kristen pragel. Det
finns inga bevis for att denna fanns under Matteus tid (Brown 2008, 1.650).

83 Se Adams och Ehorn 2015, 3—4.
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3.3.2. Jamforelse med Sak 11:13

Matt 27:9b MT Sak 11:13b-c LXX Sak 11:13b-c

kai EAafov Ta TpLakova 2iRYn NP WINPT IR Kod okéyor £l SoK1pdv fotwv, Ov
apybpia, TV TV 700 nedT WY IPR) | Tpomov £80Kudeiny VrEp avTdv.
TETUNUEVOL OV ETIUNCAVTO Kai ELafov Tovg TpriKkovTa

4o vidv Topani apyvpoig

Citatets inledningsformel foljer Matteus vanliga formel for reflektionscitaten men 1
en nigot nedtonad variant som ir identisk med den i Matt 2:17.3* Kai &Eafov Tt
Tprakovta apyvpila kan komma fran savil MT som LXX och skiljer sig inte mycket
fran Sakarja.® Tv v tod tetyumpévov dv étipmoavto amd vidy Topanh ligger
nirmast MT, for LXX skiljer sig hér betydligt fran bdde MT och Matteusevangeliet.
MT beskriver summan dubbelt som “det majestétiska pris” med orden 278 (majestit)
och =p> (pris, virde, dra) — ”det majestitiska priset/vardet som jag blev vérderad till

av dem” — medan Matteus anvinder ordet tiun.

Sak 11:13 &r skrivet i 1:a person singularis, men i Matteus citat har 7°9wx) i vers 10a
dndrats fran 1:a person singularis till 3:e person pluralis, £€dwkav. Detta beror pa att
Matteus applicerar citatet pa Judas och dverstepristernas handlingar. "EAafov i vers
9b kan vara bade 1:a p. sg. och 3:e p. pl. Med tanke pd att Matteus skrivit €dmxav 1
10a skulle man ténka sig att han avser 3:e person i hela citatet, om det inte vore for

pot i 10b. Det 4r med andra ord svart att veta hur subjektet i citatet ska tolkas, och

84 p3 bada dessa stillen ir det Jesu fiender som agerar och Matteus tycks tona ned
uppfyllelsemotivet utan att ta bort det: inte lva mAnpwOfj T6 pnB&v OO Kupiou (Matt 2:15) utan helt
enkelt tote émAnpwOn T0 PnBév... Svarigheten verkar for Matteus vara att kunna beskriva hur
profetior i Skriften uppfylls genom Guds fienders handlingar. Att Matteus gjort denna medvetna
koppling till 2:17, dar citatet antagligen ar hans eget och inte traditionellt, pekar mot att citatet
ocksa héar ar hans eget fynd. Luz vidhaller att ocksa 2:17 ar ett traditionellt citat pa grund av dess
textform som inte ar LXX vilket enligt honom dr Matteus prefererade text (nagot som diskuterats i
kapitel 2). | mitt tycke pekar det faktum att narrativet i Matt 1-2 mycket val kan sta pa egna ben
utan citatens inverkan pa att dessa ar Matteus tillagg till narrativet.

85 Se Senior 1972, 382-383; Brown 2008, 1.639.

8 Tiur innefattar bada betydelserna varde/heder och pris och férmedlar ddrmed nagot av ironin i
den hebreiska texten (Bauer 2000, 1005). Pa svenska ar det svart att uttrycka den dubbla betydelsen
med denna satsuppbyggnad, men i kdrnan finns ordspelet mellan att vardesatta/uppskatta och att
prissatta/vardera monetart. Kanske kunde man sédga: “det harliga priset som de varderade mig med.”
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resultatet dr att jaget fran Sakarja finns kvar samtidigt som citatet passar in pa
overstepristernas handlande.®” Fér Matteus 4r herdefiguren i Sakarja Jesus.5®
Eftersom Judas och dversteprasterna dr de huvudsakliga agenterna och ldsaren
genom JP far intrycket att citatet dr skrivet ur deras synvinkel méste Matteus
samtidigt distansera dem fran herdegestalten, vars antityp éar Jesus. Matteus betonar
saledes att den som blivit prissatt och den som kastar/ger mynten inte ar en och
samma person i JP:s kontext (vilket det dr 1 Sak 11:13), och modifierar citatet for att
reflektera detta.®® Férutom de ovan nimnda forindringarna blir dven snap? till Tod
teTunuévov, och amyn specifieras till anod vidv Topani. Matteus vill betona vem
det #r som ir ansvarig for att ha prissatt Jesus, att dessa Israels soner®® ir samma
personer som Sakarjas domsord i kapitel 11 faller pa, trots att de i JP uppfyller
herdegestaltens handlingar och siledes kunde identifieras med herden. Trjv tyunv 109
TETIUNUEVOL OV €T cavTo Ao vidv Topond, ’virdet/priset pd den
virderade/prissatte som virderades av Israels soner” dr resultatet av denna

anpassning till ramberittelsen.”! Det ir tydligt att Matteus i detta avseende redigerat

87 Kanske vill Matteus medvetet férmedla en dubbel tolkning, dir Guds handlande syns genom hans
fienders handlingar (France 2007, 1045).

88 Matteus dr vil medveten om kopplingen mellan Jesus och herdegestalten och anvander
herdemotivet for att beskriva Jesu verk (se Matt 10:6, 15:24). Sakarja 9—14 ar en viktig tolkningskalla
och tolkningsram i Matteusevangeliet (se Matt 26:31 och Sak 13:7 samt Matt 21:4f. och Sak 9:9),
precis som Sakarja var en viktig testimonia-kalla for hela den tidiga kyrkan och alla de fyra
evangelierna (Se Dodd 1953, 127). Jamfor dessa stallen: Matt 21:5 och Joh 12:15 (Sak 9:9), Luk 21:24
(Sak 12:3), Joh 19:37 och Upp 1:7 (Sak 12:10, det sistndmnda ocksa fran Sak 12:14), Mark 14:27 (Sak
13:7). Dessutom finns det rikligt med allusioner till Sakarja i NT: Sak 13:9i 1 Pet 1:7, Sak 14:5i 1
Thess 3:13, Sak 14:8 i Joh 7:38 m. fl. samt Sak 14:21 i Joh 2:16. Man kommer inte langt i NT utan
nagon allusion till eller nagot citat fran Sak 9-14.

89 Se Menken 2004, 185-186.

% Eftersom amo ui®v lopan saknas i Sak 11:13 menar Menken att Matteus tagit det fran 5 Mos
23:17. Hans resonemang utgar fran Matt 27:6, dar Oversteprasterna inte satter pengarna till
templets kassa eftersom de ar blodspengar — nagot som manga kommentatorer menar gar tillbaka
pa 5 Mos 23:18: "Du far inte komma med I6nen fran kvinnlig eller manlig prostitution till Herren din
Guds hus pa grund av nagot l6fte, for Herren din Gud avskyr badadera.” (jamfor Nolland 2005, 1153).
Menken knyter ihop detta stalle med Sak 11:13, som ocksa talar om att fora pengar till templet. 5
Mos 23:17 anvander ano ul@vlopanA nar den forbjuder nagon bland Israels soner eller dottrar att
dgna sig at tempelprostitution, och darfor menar Menken att Matteus infogat det i sin text istallet
for o oyn i Sak 11:13 (Menken 2018, 59). En betydligt enklare forklaring ar att Matteus helt enkelt
specifierar ano vidvlopan istéllet for det generella 07°%yn, nagot som manga forskare féresprakar
(Stendahl 1954, 125-126; Gundry 1967, 126; Senior 1972, 384). Stendahl féreslar att Matteus gér en
atskillnad mellan det judiska folket och ledarna, sa att ano viGv’lopanA bor ldsas “nagra av Israels
soner” (Stendahl 1954, 126. Se ocksa diskussionen i fotnot 28, Senior 1972, 384). Brown menar
istdllet att Matteus vill utvidga blodskulden till hela Israel, vilket d&ven sker i 27:25 (Brown 2008,
1.649).

91 Se ocksa Torreys forslag (Torrey 1936, 251). Torrey utgar fran att Matteusevangeliet &r en grekisk
Oversattning av ett arameiskt dokument som citerade Skriften pa hebreiska, en teori som inte ar
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citatet noggrant i skrift, nagot som dock inte utesluter att citatet i ndgon form

associerats med Judas-traditionen 1 ett forredaktionellt skede.

Matt 27:10a MT Sak 11:13¢ LXX Sak 11:13¢

Kai Edoxay odTd £ic TOV Gypdv  WT=HR TIT N2 DK THWRY kol dvEPaiov avTodg i TOV olkov
10D KEPUUEWG, Kopiov gig TO y@VELTNHPLOV.
Hir avviker Matteusevangeliet betydligt fran Sak 11:13. Det dr oklart om MT eller
LXX ligger bakom. bw) /évéBaiov har blivit €dmwkav, antagligen for att givandet av
pengarna som betalning knappast kan beskrivas som kastande (ddremot har kastandet
hittat sin vig till Judas plyog i vers 5).%2 7370 nvg/eic TOV oikov kvpiov finns inte med
1 Matteus citat, utan istéllet ges pengarna till betalning for “krukmakarens aker”, och

Matteus verkar inkludera kastandet in i templet i ramberittelsen istéllet.

Tod kepapéwg kommer frdn MT (LXX talar om 10 ywvevtpilov, smiltugnen), men
kombinationen av dkern och krukmakaren &r svarare att forklara utgadende fran Sak
11:13. Tov aypov dr det enda ordet i citatet som inte har &tminstone ndgon slags
forebild i Sakarja.”® Det mest sannolika ursprunget till att Matteus talar om kern i
citatet &r Blodsdkern i Judastraditionen (som ocksa omnidmns i det oberoende
narrativet i Apg 1:16-20) — och vice versa talar det faktum att den finns med i citatet
trots att den inte finns i Sakarja for dkerns centrala roll i Judastraditionen. Men om
akern kommer frin Blodsdkern, hur har den da blivit krukmakarens ker”? I Sakarja
(MT) nédmns krukmakaren, men ingen aker. Varfor skulle Matteus (eller ndgon
oidentifierad person i ett forredaktionellt skede) koppla ihop Blodsakern med
krukmakaren? Senior foreslér att kopplingen i fraga kommer fran Jeremia: Jer 19,
som verkar vara en viktig text for Matteus citat, talar om land och ndmner tva ganger
en krukmakare, och Jer 32 talar om ett kerkdp.”* Jag aterkommer till diskussionen
om Jeremia-paralleller i citatet, men om detta dr den enda lanken mellan

krukmakaren och dkern ir resonemanget enligt min mening langsdkt.”> Moo, Luz

Overtygande, men hans resonemang kan oavsett detta anda belysa hur Matteus handskats med MT
for att komma till sin grekiska 6versattning.

92Ses. 45.

93 Se Senior 1972, 385.

% Senior 1972, 385-386, 416.

% Det finns inget stille i Jeremia som talar bAde om en dker och om en krukmakare. Om Matteus
ville infora Blodsdkern i citatet fanns det inget i Jeremia som uppmuntrade honom att kombinera
dkern med Sakarjas krukmakare. Aven om Jer 19 (som Senior med fog anser att ar den starkaste
Jeremia-parallellen i Matteusevangeliets citat) har manga tematiska kopplingar till JP finns det inget
dar som uppmuntrar Matteus att infora en dker i citatet. Jer 32 talar om ett akerkdp, men det finns

31



och Menken foreslér att krukmakardkern kommer frdn traditionen eller att Matteus
hinvisar till lokalkdnnedomen hos dem som kénde till traditionen: att Blodsakern av
Matteus lasare forknippas med krukmakarens dker eller att Blodsékern ligger i
nirheten av en plats som associeras med krukmakaraktivitet.”® Enligt senare kristen
tradition dr Blodsékerns plats 1 Hinnoms dal, som kan ha varit férknippad med
krukmakare.’” Matteus verkar utga fran att liisaren kiinner till Blodsdkern och dess
nuvarande funktion som begravningsplats for framlingar, och han hénvisar ocksa till
krukmakarens dker som om den var kind for lasarna (med bestdmd artikel). Det ar
med andra ord mojligt att krukmakarakern utgdr traditionellt material, om inte
nddviandigtvis direkt kopplad till Judas-traditionen. Om kopplingen finns redan i
traditionen ar det enklare att forstd Matteus nimnande av krukmakarakern i bestdmd
form och att forstd kopplingarna till Jeremia, vilka jag aterkommer till. Framfor allt
motiverar detta biast Matteus omndmnande av krukmakarens aker bade i citatet och 1
ramberittelsen. ”Krukmakaren™ i Sak 11:13¢ verkar vara ett nyckelord for Matteus
och finns enbart i MT. Detta ir ett starkt argument for att citatet gér tillbaka pd MT
over LXX.”®

Matt 27:10b MT Sak 11:13a LXX Sak 11:13a

kaBd cuvéTa&év pot KopLog. =D ITDHWT HR I WM kod einev kOprog oG pe Kébdeg
Y3 avTovg €ig TO yoveLTHPLOV
Matt 27:10b &r en lydnadsformel som finns ordagrant pa manga stéllen i LXX och
med motsvarande ord i MT. Nestle-Aland 28 foreslédr en parallell till 2 Mos 9:12
LXX: kabd cuvétalev kOploc/mms 237 awse, vilket ér ett gott exempel.”® Luz, som
menar att Sak 11:13-citatet traderats tillsammans med Judas-traditionen, menar att

denna formulering i citatet inte hdrstammar fran Sak 11:13 utan kommer generellt

3 kopplingar till JP och inga kopplingar till en krukmakare. Annu mindre anledning finns det fér
Matteus att sedan féra in denna “krukmakarens aker” i narrativet (Matt 27:7) om den inte har nagot
stod av traditionen. Se Menken 2004, 195.

% Se Davies och Allison 3.566-567.

97 Jer 19:1-2 namner lerskirvsporten som ligger invid Hinnoms dal, och talar samtidigt om Jeremias
kop av en kruka av krukmakaren. Denna koppling mellan krukmakare och Blodsakern behover inte
sedan tidigare hora ihop med Judas-traditionen, men Matteus kan ha noterat att det var naturligt att
koppla samman krukmakaren med Judas-traditionen i ljuset av Blodsakerns ldge. Se Moo 1983b,
164-165; Menken 2004, 195; Luz 2007, 469; Brown 2008, 1.645-647.

% Se dock diskussionen s. 45, som visar att det &tminstone dr méjligt att Matteus kande till LXX:s
textform har.

9 Se Rothfuchs 1969, 88. Som Davies och Allison papekar finns samma formel ocksd i Ex 36:8, 12, 14,
29, 34, 37:20, 39:11, 40:19, Num 8:3, 22; 9:5, 15:23, 20:9, 27, 27:11, 31:31, 41 (Davies och Allison
2004, 3.569, se fotnot 54).
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fran LXX. Hans anledning &r att pot inte gar ihop med &dwxav i citatet. Han medger
dock sjilv att Matteus anviinder liknande formuleringar i Matt 21:6 och 26:19.'% En
enklare forklaring dr enligt min mening den som Senior ger: Matteus har forenklat
och omformulerat Sak 11:13a, ddr Herren uppmanar profeten att kasta mynten till
krukmakaren.!'®! Faktum ir att pot passar vil in i det ursprungliga Sak 11:13, dér
subjektet dr ”jag”. Bara i Matteus citat dr det frdgan om 3:e person, ndgot som enligt
min mening pekar mot redaktion av Matteus. Eftersom Matteus dndrat
ordningsfdljden i citatet och redan har beskrivit givandet av pengarna till
krukmakaren blir denna uppmaning istillet en avrundande bekréftelse, en
lydnadsformel formad med modell fran manga stillen i GT. Mot &r Matteus sitt att
bevara Sakarjas profetiska jag utan att det kontamineras av Guds fienders handlingar.
Fragan vem som dr aktoren i Sak 11:13 respektive Judasperikopen ér ett typologiskt
dilemma, men det verkar snarare som om Matteus var intresserad av att belysa detta
faktum n att délja det — till och med nér Guds fiender agerar uppfylls Skriften,!*?

dven om vi kan ha svart att forsta forhallandet mellan Gud och fiendernas handlingar.

En anmérkningsvérd skillnad mellan citatet och Sak 11:13 &r den omvénda
ordningsfoljden: Matteus citerar mitten forst (Sak 11:13b-c) och sétter inledningen
sist (Sak 11:13a). Varfor? Orsaken dr uppenbarligen att citatet applicerats pa
ramberittelsen och dirfor anpassats efter dess ordningsfoljd. I ramberittelsen finns
en dubbel uppfyllelse av hdandelserna i Sak 11:13: Judas tar (implicit) de trettio
silvermynten och kastar (explicit) dem 1 templet 1 vers 5, medan Oversteprésterna far
(explicit) de trettio silvermynten och kdper krukmakarens dker med dem i vers 7 (en
parallell till att "kasta dem &t krukmakaren™ 1 Sakarja, eller som Matteus skrivit i
citatet: Edwkav avtd gic TOV dypdv Tod Kepapémc!®). Matteus citerar Sak 11:13 i
samma ordningsfoljd, forst tar och sedan kastar/ger. Befallningen 1 Sak 11:13a
kommer sist, eftersom Matteus inte vill ge intrycket att Gud givit Judas direkt
befallning att agera som han gjort. Genom citatets ordningsfoljd bevarar Matteus

ramberittelsens hindelseforlopp pa ett typologiskt plan medan han citerar skriften.

100 | yz 2007, 468.

101 Senjor 1972, 390-391.

102 Matteus verkar vara intresserad av detta tema: se Matt 2:17, Matt 26:31, 54, 56.

103 Matteus har ocksa redigerat citatet enligt ramberattelsens hindelser nar han infogar
krukmakarakern i vers 10a. Silvermynten kastas inte in i Herrens hus utan ges istallet "till
krukmakaren” — som betalning for krukmakarakern.
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3.3.3. Jeremia-paralleller

Olika forklaringar till att Matteusevangeliet tillskriver citatet till Jeremia har
foreslagits, men jag ska diskutera parallellerna mellan citatet och Jeremia innan jag
gér in pé dessa forslag. Det finns tre mdjliga paralleller till Matteus citat i Jeremia:

Jer 32:6-9, Jer 18:2-3 och Jer 19.

Jeremia 32:6-9 talar om kdpet av en aker for silver. Akerkdpet nimns inte p& nagot
annat stélle 1 Jeremia. I vers 14 namns ett lerkérl, men krukmakaren ndmns inte, utan
=932, Kopesumman ér vidare 17 siklar silver och inte 30, och akern har inget med
en krukmakare att gora.'® Anmirkningsvirt ir Menkens pipekande om en niirmast
identisk fras i Sak 11:11: 837 179927 %2 w1 och i Jer 32:8: 81 mme=aa7 %2 y18),
nagot som gor det troligare att Matteus kunnat koppla ihop dessa bibelstillen dven
om jag ser det som osannolikt att denna parallell kunde ha fort Matteus fran Sak
11:13 till Jeremia om han inte redan hittat dit. Akerkdpet symboliserar frilsning och
16ften for framtiden, ndgot som Senior menar att inte passar in i JP:s budskap.!%
Nolland lyfter ddremot fram detta tema 1 Jeremia och menar att just det kan vara
viktigt for JP: efter dom och forstorelse kommer nytt hopp for framtiden.!*’” Férutom

akerkopet ar parallellerna mellan Jer 32:6-9 och JP tdmligen svaga. Om det finns en

koppling till Jer 32 antyder det en nyans av hoppfullhet i JP.

Jeremia 18:2—3 talar om hur Jeremia gar till krukmakarens hus. Har dr kontexten
domsord over Israel, dir Gud hotar att forgora Israel som leran i ett misslyckat karl
och tillverka nagot nytt i dess stéille. Om folket angrar sig kommer Gud att dngra det
onda han tdnkt ut och istillet bygga upp och plantera — men Gud forutsdger samtidigt
att Juda mén och Jerusalems invénare inte kommer att dngra sig utan tvéartom att
framhirda i sin ondska. Tematiken tycks passa in pd JP, men vid sidan av ndmnandet

av krukmakaren finns inga konkreta kopplingar. I Jer 18 &r Gud krukmakaren som

104 Akern tillhér Hanamel, Jeremias slakting, som inte har ndgot med krukmakande att gora (se vidare
Gundry 1967, 124).

105 Menken 2004, 188-189.

106 Senjor 1972, 388.

107 Nolland 2005, 1155.
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formar Israel, medan krukmakaren i Judasperikopen dr okdnd och inte spelar ndgon
roll for handelseforloppet. Precis som Jer 32 inte ndmner ndgon krukmakare men
talar om en aker ndmns hér ingen &ker, utan enbart en krukmakare. Trots den

tematiska kopplingen har Jer 18 néstan inga konkreta paralleller till Judasperikopen.

Jeremia 19 har manga kopplingar till Judasperikopen. Vers 4 talar om a7
aypy/aipdtov ooy, om hur Juda kungar fyllt Ben Hinnom-dalen utanfor Jerusalem
med oskyldigt blod och altaren till Baal. Vers 1 och 11 talar precis som i Jer 18 om
krukmakaren, 23 respektive 23¥3. Vers 6 talar om hur dalen kommer att byta namn
till Dripdalen pd grund av de saker som dér skett, vilket liknar Blodsakerns
namnbyte i Judasperikopen.'®® Kontexten i Jer 19 passar vil for Judasperikopen: den
talar om Guds dom mot folkets dldste och présternas dldste for att Juda kungar
utgjutit oskyldigt blod och tillbett avgudar. Senior pekar ut ett par teman som sérskilt
talar till Judasperikopen: folkets och pristernas édldstes skuld och hur dalen blir en
begravningsplats i brist p annan plats att begrava.'® I Jeremia byter dalen namn pé
grund av dess orenande genom ddda kroppar. I JP byter dkern namn pé grund av att

pengarna den kopts for 4r sammanlidnkade med utgjutandet av blod.

Av dessa tre texter 1 Jeremia dr Jer 19 utan tvivel den text som har de starkaste
banden till JP: spillandet av oskyldigt blod, namnbytet pa mark som anvénds for att
begrava, domen specifikt mot Jerusalems elit och det ordagranna ndémnandet av
krukmakaren. En jamforelse med Sak 11:13 ger forstés inte lika manga paralleller,
men jamforelsen med hela JP pekar mot att Jer 19 alluderas till av Matteus 1 citatet.
Detta utesluter inte nédvéndigtvis Jer 18 och Jer 32. I sig ér deras band till Matt
27:9-10 tdmligen svaga, men 1 ljuset av en typologisk tolkning kan Matteus mycket
vil ha haft dessa stycken i Jeremia i tankarna vid sidan av Jer 19.!' Om detta
kombineras med det tidigare resonemanget dér jag argumenterat for att
krukmakardkern har en koppling till Judas-traditionen, gor detta en hinvisning till

Jeremia i JP:s citat mer trolig. I s fall blir krukmakaren en 14nk mellan Sakarja,

108 Gundry 1967, 125.

109 Senjor 1972, 389.

110711 this sense Matthew sees in Jeremiah 19 and Zechariah 11 not merely a number of verbal and
thematic parallels to Jesus’ betrayal but a pattern of apostasy and rejection that must find its
ultimate fulfillment in the rejection of Jesus, who was cheaply valued, rejected by the Jews, and
whose betrayal money was put to a purpose that pointed to the destruction of the nation.” (Carson
2007, 565). Matteus vill, precis som i Matt 1-2, vacka reflektion snarare dn servera ytliga
forutsagelser for sina lasare (se France 1981, 233-251).
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Jeremia och Judas-traditionen, och det ar inte svart att forsta att Matteus skulle ha
dragits till Jer 18—19 med dess kraftiga domsbudskap och passande teman, och Jer 32
med dess akerkdp. Som Gundry uttryckt det: Matteus sdg tva profetior uppfyllda i

samma hindelse: en typologisk (i Jeremia) och en ordagrann (i Sakarja).'!!

Om Matteus medvetet alluderar till Jeremia kan det ocksa vara frigan om att han
anspelar pa hela Jeremias profetgdrning som en domsprofet mot Israel vid sidan av
de direkta parallellerna till Jer 18, 19 och 32.!!? Senior argumenterar for att
tillskrivningen av citatet till Jeremia inte bara syftar till att peka ut Jeremia som
bakgrunden till citatet, utan ocksa till att pdminna ldsaren om de bredare
implikationerna i profetens budskap, i praktiken att gora citatet till en sprangbrida
for profetens domsbudskap mot Israels ledning. '3 Detta innebir dock inte att
Matteus sag Jeremia enbart som en domsprofet, ndgot som Matt 2:17—-18 talar

emot.'!#

Tillskrivningen av citatet till Jeremia 1 Matteusevangeliet har ocksé givits andra
forklaringar.'!® Vid sidan av teorin om en forlorad Jeremia-text som diskuterats
tidigare har foljande 16sningar foreslagits: (a) att en avskrivare har dndrat ”Sakarja” 1
inledningsformeln till ”Jeremia” och dartill skrivit fel i profetian sé att den inte
motsvarar Sak 11:13,'1° (b) att Matteus helt enkelt gjort ett misstag eller kommit ihig
fel'!” eller (c) att Matteus anviént en skriftsamling av profeterna déir Jeremia stétt
forst, varfor Matteus tillskrivit honom citatet.!'® Aven om dessa forklaringar ér

mojliga, dr ingen av dem den mest sannolika.

(a) Tepepiov har stod av de tidigaste handskrifterna och dértill den dvervildigande
majoriteten av alla handskrifter. Ett fatal handskrifter saknar namnet helt och enstaka

senare handskrifter har Sakarja eller Jesaja.'!? Tepepiov ir dven lectio difficilior i

111 Gundry 1967, 125.

112 5e Rothfuchs 1969, 43—44. Gundry 1982, 557.

113 e Senior 1972, 397-398.

114 profetian, tagen fran Jer 31:15, finns i ett hoppfullt sammanhang som handlar om frilsning.
115 Se Davies och Allison 2004, 3.568-569.

116 Eusebius 1920, 208-209.

117 Stendahl 1954, 123.

118 Sparks 1950, 155.

119 Se ovan fotnot 67.
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jamforelse med Zoyapiov.'?° Allt detta gor ett avskrivningsfel vildigt osannolikt,

annu osannolikare &r att avskrivaren vanstillt citatet till denna grad.

(b) Om citatet ar traditionellt material ar det mojligt att Matteus gjort ett misstag i
tillskrivningen, som Luz foreslar.'?! Om citatet inte #r traditionellt, utan Matteus
tilldgg till traditionen, har jag svart att tro att Matteus skulle ha misstagit sig i ljuset
av det gedigna och detaljerade redaktionsarbete som gjorts pa Sakarja-citatet och de
tydliga parallellerna i Jer 19. Det bor noteras att Matteus citerar Jeremia ocksa i Matt

2:17-18, och dir #r citatet mer eller mindre ordagrant frin Jeremia.'??

(c) Att Matteus anvint en skriftsamling dir Jeremias namn statt dverst ar mojligt,

men langt frin det mest sannolika alternativet d4 inga bevis pé en sadan finns.!?

3.3.4. Sammansatta citat

Manga forskare har argumenterat for att Matt 27:9—-10 dr ett sammansatt citat
(composite citation) dér tva citat anfors med en och samma inledningsformel och
utan tydlig 4tskillnad dem emellan.'?* Matteus referens till Jeremia i
inledningsformeln har i sé fall den funktionen att lésaren inte ska forbiga Jeremia-
allusionen i citatet, medan Sakarja-referensen forvintas vara tydlig utan att den
nidmns.'>> Ar det trovirdigt att Matteus anviinder en sidan citationsteknik? Manga
faktorer talar for att en inklusion av Jeremia i ett citat frdn Sakarja skulle inte utgoéra

nagot unikt varken i Matteusevangeliet eller i de andra evangelierna. Moo menar att

120 Eftersom ‘Inoaiou dr betydligt vanligare dn’lepepiou kunde ocksd i detta avseende lepepiou ses

som den svarare ldsarten. Jesaja namns i Matt 3:3, 4:14, 8:17, 12:17, 13:14 och 15:7. Jamfor Jeremia
i Matt 2:17 och 27:9.

121 Luz 2007, 468. En orsak kunde vara att Matteus inte haft tillgang till en Jeremiarulle (se Luz 2007,
474).

122 Se France 2007, 85-87. Se ocksa Brown 2008, 1.649-650.

123 5e Brown 2008, 1.650.

124 Gundry 1982, 557; Davies och Allison 2004, 3.569; Brown 2008, 1.650. Adams och Ehorn ger en
vid definition av ett sammansatt citat: ett sammansatt citat infogar tva citat under en och samma
inledningsformel, som om det var fragan om enbart ett citat (se Adams och Ehorn 2015, 3—4). "Citat”
definieras enligt foljande: det maste vara markerat som ett citat, antingen med (a) explicit
tillskrivning till en forfattare, (b) anvdandandet av en inledningsformel, (c) forekomsten av en markbar
brytning i syntaxen mellan citatet och dess nya litterara kontext, eller (d) genom att citatet ar valkant
i antiken eller citerat annanstans av forfattaren.

125 Gundry 1967, 125; Gundry 1982, 557; France 2007, 1042.
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forhallandet mellan allusioner till GT och direkta citat fran GT i evangeliernas
passionsnarrativ ir ungefir 4:1.'2¢ Matteusevangeliet anvinder jaimfort med de andra
evangelierna mer direkta citat i passionsberittelsen. Enligt Adams och Ehorn ér cirka
20 % av de direkta citaten 1 Matteusevangeliet sammansatta citat, ndgot som ligger
nira hela NT:s medeltal p4 18,75 %.!?” Sammansatta citat var en legitim teknik i
antiken'?® och utgjorde kanske till och med en del av hellenistisk utbildning.!*” I NT
anvinds dessa i betydligt hogre grad 4n i andra antika texter.'*? Allt detta
sammantaget visar att (a) det & mycket mojligt att Matteus avsiktligt konstruerat ett
sammansatt citat av Jeremia och Sakarja och (b) att Matteus tillsammans med de
andra evangelisterna flitigt anvént sig av allusioner till GT som en del av sin
citationsteknik, ndgot som kan ha betydelse for de tydliga men dndé svarfangade

kopplingarna till Jeremia 1 Matt 27:9-10.

Om Matt 27:9-10 &r ett sammansatt citat, vad innebér det? Bland sammansatta citat
kan man skilja mellan kombinerade citat (combined citation) och sammansmélta citat
(conflated citation), dir kombinerade citat sammanfogar tva citat under en och
samma inledningsformel utan synliga tecken pa att citatet kommer frén olika stillen,
medan sammansmalta citat inkluderar ett ord eller en fras fran ett annat stélle utan att
pa nagot sitt signalera det.!>! Exempel pa kombinerade citat i Matteusevangeliet 4r
Matt 2:6, 5:21, 5:33, 5:43, 11:5, 11:10, 21:5, 24:29 och 26:64, och exempel pa
sammansmiilta citat dr 2:23, 13:35 och 22:24.'3? Medan Menken ser Matt 27:9—10
som ett ssmmansmélt citat faller det i mitt tycke mellan dessa bada kategorier,
eftersom det inkluderar en fras eller ett ord (dypov frén Jer 32:19) frén en annan text

men, samtidigt signalerar detta genom tillskrivningen till Jeremia.'3

Om man inte godtar Menkens forslag att Matteus hdnvisar specifikt till Jer 32 &r det

svart att veta exakt vilka ord Matteus i sitt citat hdanvisar till, da Jer 19 trots sina

126 Moo 1983a, 364. Se ocksa tabellen 352-356. Allusioner &r pa grund av sin natur svara att ge
exakta belagg for, men tendensen att anvdnda allusioner framom direkta citat ar i vilket fall som
helst 6vertygande.

127 Adams och Ehorn 2018b, 210-211.

128 5e Adams och Ehorn 2015, 7-13, 33—-34; Ehorn 2015, 55-56; Williams 2015, 73; Royse 2015, 91.
129 Adams 2015, 30-32.

130 Adams och Ehorn 2018b, 215. En intressant frdga som ocksa diskuteras dr om detta kan g3 tillbaka
pa Jesu anvandning av sammanblandade eller sammansatta citat.

131 Se Stanley 2015, 203—-209; Adams och Ehorn 2018a, 2—6.

132 Menken 2018, 37.

133 Menken 2018, 58-60.
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manga tematiska kopplingar inte ger nagra specifika ord eller fraser som syns i
citatet. Kan man da kalla Matt 27:9—-10 ett sammansatt citat? Enligt min mening stér
det klart att Jeremia i ndgon form — Jer 19, 32, 18 eller enbart Jer 19 — ligger bakom
Matteus citat, men frdgan ar om det sett med dagens 6gon kan kallas “citat” eller
”allusion”. Har &r den definition av ett citat man anvinder sig av det avgorande: ar
det nérvaron av specifika ord fran den citerade texten som dr det avgorande, eller &r
det den explicita tillskrivningen till en kélla som gor ett citat till ett citat? Enligt den
definition jag utgatt fran ovan dr Matt 27:9—10 med dess allusioner till Jeremia ett
citat oavsett om man dér kan peka ut vilka ord som kommer frén Jeremia, eftersom
Matteus explicit hiinvisar till Jeremia. '** Det avgérande i detta fall borde vara det
faktum att Matteus sdg detta som ett citat fran Jeremia. Det andra alternativet ar att
Matteus citat kunde klassas som en sammansatt allusion (composite allusion), men
en del av definitionen for en sddan allusion &r att den saknar explicit hanvisning,

vilket Matteus citat har.'3>

Nyare forskning har gjort argumenteringen for att Matteus skulle ha tagit miste eller
kommit ihdg fel nér han tillskrev citatet till Jeremia allt svagare. De manga exemplen
pa sammansatta citat som diskuterats i sammelverket Composite citations in
antiquity ger ett solitt underlag for anvindandet av sammansatta citat dér bara en
forfattare ndmns — ocksd 1 de fall dir det kan vara svart att peka ut exakt vilka ord
den sekundéra texten bidragit med. I fallet med JP:s citat kan man konstatera att
Matteus inte dr ensam om att sla ihop texter pa ett sitt som idag kunde ses som
okonventionellt. Jeremia-allusionen ér i citatet ’quantitatively subsidiary but

semantically primary”.!3®

Citatet 1 Matt 27:9-10 kan med andra ord (som ett sammansatt citat) kallas ett
Jeremia-citat, iven om det 4r svart att peka ut exakt vilka ord han anser sig citera. !>’
Jer 19 framstar saledes som den text som Matteus framfor allt har i1 atanke, men det

ar ockséa sannolikt att han inkluderar Jer 32 och Jer 18.

134 Se definitionen av citat, s. 28.

135 Se diskussionen i Adams och Ehorn 2018b, 241-244.

136 Se Adams och Ehorn 2018b, 221-222.

137 Tanken att Matteusevangeliets ”I6sa” citat kan 6ppna ldsarens dga fér andra korrelationer mellan
evangelienarrativet och Skriften 4n de som Matteus sjalv hade fér 6gonen behover inte gad emot
hans avsikter. Det kan till och med ha varit en del av hans syfte (se France 1981, 250). Det har
behover man komma ihag nar man avgor vilka exakta stallen i GT som ligger bakom
Matteusevangeliets reflektionscitat.
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3.3.5. Slutsatser om citatets tillkomst

I det foljande ska jag behandla citatets tillkomst. Det finns tva alternativa hypoteser
for citatets tillkomst: (a) att citatet dr forredaktionellt, antingen traderat tillsammans
med Judas-traditionen eller som en del av en testimonia-killa, och (b) att Matteus

sjalv funnit citatet.

(a) Luz menar att citatet har en 1dng och for oss ondbar forredaktionell historia dér
Judas-traditionen och citatet har paverkat varandra innan Matteus satt dem 1 skrift.
Matteus har sedan hittat dem (antingen i en och samma kéilla eller som tva separata
enheter) och infort dem 1 sitt evangelium, men misslyckats med att identifiera citatet
och darfor tillskrivit det till Jeremia, trots att det dr fran Sakarja. Luz vidhéller att det
ar mojligt att Jeremia inverkat pa citatet innan Matteus tog emot det (det &r alltsa
enligt honom mojligt att citatet medvetet innehéller Jeremia-allusioner), men citatet
har i vilket fall som helst varit frimmande for Matteus.!*® En iakttagelse som enligt
Luz styrker detta resonemang &r att textformen vilar pA MT snarare 4n LXX — nagot
som verkar riktigt i ljuset av min analys i borjan av kapitlet'* — och att LXX #r

Matteus prefererade text, varfor citatet maste vara forredaktionellt.

Diskussionen har visat att citatet i Matt 27:9—10 har genomgatt en tolkningsprocess
och noggrann redigering i ljuset av ramberéttelsen pa sin vig fran Sakarja och
Jeremia till Judasperikopen. I mitt tycke ar det osannolikt att Matteus felaktigt skulle
ha identifierat citatet som hirstammande frin Jeremia, d4 Matteus ir en flitig
anvindare av Sakarja 9—14 1 passionsberéttelsen, och oftast i formen av direkta
citat.'*" De flesta av dessa citat, utom méjligen Matt 27:9—10, vittnar om en hog
medvetenhet om deras orginalkontext 1 GT, vilket talar for att Matteus kénde till

t.141

Sakarja vil och enbart avvek frén detta monster 1 JP:s citat.'™" Matteus har ocksé

anvint sig av Jeremia 1 Matt 2:17-18 (Jer 31:15) och 1 Matt 21:13 (Jer 7:11, dock

138 Luz 2007, 467-468.

139 pDet finns flera stillen som stéder MT gentemot LXX men inga stéllen som stéder LXX mot MT. LXX
passar val in pa 10b, men dven har kan MT sta bakom.

140 Se fotnot 225. Se dven Moo 1983a, 364.

141 Se Moo 1983a, 173-224. Tabellen och sammanfattningen pa s. 220-222 r belysande.
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frdn Markus), varfor han i ndgon man verkar vara bekant med Jeremia. Nagot som
talar for att Matteus ligger bakom citatet dr ocksé att det noggranna redaktionsarbete
som gjorts pa citatet tjinar teologiska syften som &r viktiga for Matteus i JP och pa
annat hall, sdrskilt i passionsberittelsen.'** Stanton ifragasitter pa ett dvertygande
sitt Luz argument att LXX skulle vara Matteus prefererade Bibel.!** Det #r svart att
peka ut en viss texttyp som ligger bakom Matteus skriftcitat, och det finns anledning
att tro att Matteus behérskar bade hebreiska och grekiska och anvinder dem for sina
egna syften i narrativet.'** Allt detta forsvagar Luz position och talar for att Matteus

ligger bakom citatet.

Teorin om att Matteus citat bygger pa en testimonia-bok &r svér att motivera. Medan
senare kristna forfattare verkar anviinda sig av testimonia-killor'*® bygger
evangelisternas citat inte direkt pa fardiga citatsamlingar, utan snarare ar dessa
testimonia-killor resultatet av de tidiga kristna exegeternas arbete.'*¢ Matteus leddes
antagligen till en skrifthelhet (i JP:s fall Sak 9—-14), snarare &n en testimonia-bok, i
letandet efter citat.!*” Moo har dvertygande visat att detta ér troligare #n att Matteus
tagit emot citatet fran en skriftlig killa.'*® Ocksé Dodd menar att Matteus inte tagit
Sak 11:13 frén en testimonia-samling, utan leddes till det genom att hela Sak 9—14

ségs som en testimonia-killa.!*

(b) Hur har Matteus kommit fram till citatet om det ar hans eget? Som diskuterats
tidigare dr det tydligt att citatet formats efter dess nya kontext och dessutom berikats
med ytterligare allusioner nér det blivit ett sammansatt citat. Moos undersdkning av

anvindningen av GT 1 evangeliernas passionsnarrativ visar att det ar véldigt ovanligt

142 yiktiga teologiska teman i JP dr 6versteprésternas och Judas skuld fér Jesu déd, ett tema som
tydligt 4r matteiskt (se Matt 27:24-25), och uppfyllelsen av Skriften. Betoningen av
Oversteprasternas och Judas skuld syns bland annat i Matteus redaktion av o;°%yn till &ro vidv
lopanA, och uppfyllelsen av Skriften syns i Matteus inldgg om krukmakarakern i citatet, for att belysa
kopplingen mellan Skriften och traditionen.

143 Stanton argumenterar fér att Matteus redigerar Skriftcitaten i Markus och Q pd samma sétt som
han redigerar Markus och Q i sig: enligt sina egna teologiska betoningar. Da Markus och Q har en
tendens till LXX har Matteus Overtagit LXX-formen, men ocksa redigerat den. Matteus lojalitet &r till
sina kallor och inte till LXX. Om textformen i reflektionscitaten ar blandad och inte primart vilar pa
LXX passar detta saledes val in pa Matteus redaktion 6verlag och darmed kan reflektionscitaten
mycket val harstamma fran honom (Stanton 1988, 210-214). Se ocksa Moo 1983a, 368.

144 Davies och Allison 2004, 3.571; Brown 2008, 1.643.

145 Albl 2015, 200-202.

146 Se Dodd 1953, 126—-127. Se dven Stendahl 1955, 207-217.

147 Moo 1983a, 372-373; Albl 2015, 184-185.

148 Moo 1983a, 376-378.

149 Dodd 1953, 64-65.
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att evangelisten modifierar inneborden hos ett GT-citat for att passa in pa dess nya
kontext i passionsnarrativet.!>® Det enda exemplet déir det har skett i storre skala ir
just 1 JP:s citat, dér ingen kdnd textversion stoder Matteus dndringar, vilket skiljer
citatet fran de flesta andra GT-citat i passionsnarrativet. Detta innebéar att Matt 27:9—
10 mer eller mindre utgor ett specialfall bland Matteus GT-citat — inte avvikande frén
hans metod, utan snarare som det extrema exemplet pa den.'>! Moo har i detalj
beskrivit den hermeneutiska bakgrunden till Matteus modifikation av citatet: for
evangelisterna var det viktiga inte att Jesus uppfyllde de viktigaste profetiorna och sé
bevisades vara Messias, utan snarare var det Jesu liv som avgjorde vilka profetior
som var de viktiga, eftersom dessa uppfylldes av honom.'*? Aven om man visade stor
respekt for citatens orginalkontext var det Jesu liv som hade den hogsta auktoriteten,
och dirfor kunde Jesus-traditionen styra till och med 6ver redaktionen av GT. I detta

fall verkar Judas-traditionen ha setts som en del av Jesu liv.

Det kan finnas ménga orsaker till att Matteus viljer att gora citatet till ett sammansatt
citat. Moo foreslar fyra generella faktorer som ligger bakom evangelisternas val av
citeringsteknik: vilken l4sarskara forfattaren riktar sig till (mer direkta citat behovs
for addressater mindre bevandrade i Skriften), GT-referensens syfte (ett apologetiskt
syfte kraver ett starkare argument), hurdant GT-stélle det 4r man citerar/alluderar till
(ett oként stdlle kriver ett mer explicit citat medan ett bekant stille kan alluderas till)
och forfattarens hermeneutiska stil i allménhet.!>® JP har ett tydligt apologetiskt
syfte: att med anvindning av Skriften vittna om Jesu oskuld samt om Judas och
sarskilt oversteprésternas blodskuld. Detta vittnesbord forstarks genom att Matteus
slar ihop flera texthelheter och att han citerar dem explicit, om dn med stora
modifikationer. Framfor allt vilar Matteus redaktion av GT-texten 1 Matt 27:9—-10 pa
konventionella judiska metoder, det enda som sticker ut dr hur ovanlig denna typ av

modifikation ir hos evangelisterna i jimforelse med judiskt bruk.!'>*

150 Moo 1983a, 374-378.

151 Detta anpassningsarbete pdminner om det som gjorts pa reflektionscitaten i Matt 1-2, dir
citatens gammaltestamentliga texter omformulerats efter perikopernas handelser. Modifikationen
har inte varit lika utforlig som i JP. Samtidigt har Matteus redigerat traditionerna foér att maximalt
belysa korrespondensen till reflektionscitatet. (Se France 1981, 233-251).

152 Moo 1983a, 380.

153 Moo 1983a, 364.

154 Se Moo 1983a, 40-51. Jamfor s. 377.
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Luz teori skjuter 6ver problemet med det komplexa citatets tillkomst till en
forredaktionell process som vi inte har nigon inblick i. Aven om det &r m&jligt anser
jag det inte troligt att citatet traderats med traditionen. Det blir inte enklare att
forklara det komplexa citatets tillkomst bara for att man skjuter over det till en
forredaktionell process — tvartom har undersokningen visat att det ar troligt att

Matteus sjélv producerade det som ett sammansatt citat.

Hur har Matteus citat kommit till? Matteus har utgatt fran tva helheter: Judas-
traditionen och Sakarja 9—14 (vilket han har anvint sig av i Matt 21:4-5, 26:15 och
26:31, och alltsé &r vil bekant med). Kopplingen till Sak 11:13 &r inte svér att finna:
Matteus drogs antagligen till texten genom ndgon framtriddande likhet i detaljerna
mellan traditionen och Sak 11:13, sdsom kastandet av silvermynten.!>® I Matt 26:31
citerar Jesus sjélv Sak 13:7 och ser sig som herden i profetian, alltsa dr steget inte
langt for Matteus till herdetypologin. Kopplingen mellan traditionen och domsorden
mot Jerusalems ledarskap over spillandet av oskyldigt blod i Jer 19 samt kopplingen
mellan blodsékern och dkerkopet i Jer 32 har fort ihop en storre texthelhet, vilken
Matteus har dtergett som ett sammansatt citat. Matteus har samtidigt redigerat
ordalydelsen i GT-texterna for att passa in pa ramberittelsen.'*® Nyckelordet
krukmakare har spelat sirskild roll for kopplingen mellan Blodsékern och Sak 11:13,
men traditionen har fungerat som den enskilt storsta forenande faktorn mellan

texterna.

3.4. Redaktion i ramberittelsen

Diskussionen av citatets tillkomst har visat att det dr troligt att Matteus borjat med
traditionen och sedan hittat och inkorporerat citatet. Precis som det ar tydligt att
citatet paverkats av traditionen dr det ocksa tydligt att citatet i ndgon mén utdvat
inflytande p& ramberittelsen, men frdgan &r till vilken grad citatet format narrativet.

Enligt Senior ar néstan alla detaljer 1 narrativet 1 praktiken konstruerade med

155 Se nedan avsnitt 3.4.3.
156 Se Beale och Carson 2007, 96.
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inspiration av citatet och av GT 1 dvrigt, sa att de enda traditionella elementen &dr de
som Overensstimmer med Apostlagidrningarna, sadsom Blodsékerns association med
Judas. Moo menar & andra sidan att ramberéttelsen till storsta del Overensstimmer

med Judas-traditionen.

Jag utgar fran att de detaljer som &r gemensamma med Apg 1:16-20 ir traditionella.
En jamforelse ger dirmed vid handen att atminstone dessa detaljer hor till Judas-
traditionen: !>’ (a) Judas dog tidigt och inte naturligt, (b) hans dod tolkas med hjilp av
Skriften, och (c) pengarna Judas fick for forraderiet anvandes till att kdpa ett
landstycke som sedan kallats ”Blodsékern” respektive ”Blodstomten” (i Matt dypog

aipatog, i Apg AkeAdapdy — xopiov aipatog).

Fragan géller nu de Ovriga detaljerna i JP, som inte omfattas av Apg. Jag amnar forst
(3.4.1) undersoka de detaljer i JP som mojligen dr influerade av citatet, sedan (3.4.2)
utreda om resten av narrativet (de detaljer som ligger utanfor influens av citatet men
inte 6verensstimmer med Apg 1:16-20) med hogre sannolikhet hirstammar fran
traditionen eller frin Matteus redaktion, och till sist (3.4.3) diskutera vilka

implikationer detta har for forhallandet mellan ramberéttelsen och citatet.

3.4.1. Detaljer med mgjlig influens av citatet

Det finns flera berdringspunkter mellan ramberéttelsen och reflektionscitatet som

vacker misstankar om att citatet influerat narrativet:

(a) Citatet och ramberittelsen anvénder ofta samma formuleringar: Tote (v. 3) — téte
(v. 9), ta tprakovta apyvpa (v. 3) — ta tpidxovta dpyvpra (v. 9), Aapfovieg (v. 6) —
Ehafov (v. 9), tun (v. 6) — tyunv (v. 9) och tov dypov 10d kepapémg (v. 7) — Tov
aypov tod kepapémg (v. 9). Senior anvinder detta som argument for att
ramberittelsen 1 huvudsak dr uppbyggd med citatet och andra gammaltestamentliga

texter som killa.!>®

157 Se fotnot 72.
158 Se Senior 1972, 406, 413-415, 416-417, 421-422.
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(b) Att silvermynten dr trettio till antalet sdgs enbart i Matteusevangeliet och &r en
klar parallell till Sak 11:13.'>° Ndmnandet av mynten har sitt ursprung i Mark 14:11
liksom Judas 16n &r omtalad i Apg 1:18.

(c) Att Judas i vers 5 kastar (piyoag) silvermynten i templet (gig TOv vaov) paminner
om hur silvermynten kastas (75wgy/évéBodov/piyov i Aqvila och Symmachus'®’) in i

Herrens hus ( 737 nv3) i Sak 11:13.16!

(d) Att dverstepristerna inte kan ge blodspengarna till offerkistan (Baieiv avta gig
OV KopPavav) har av vissa setts som en parallell till att mynten i Sakarja kastas till
sméltaren/krukmakaren (9%193/10 yowvevtipov). I bakgrunden till detta finns ett
resonemang dér vissa hdnvisar till Wellhausens teori att 989> (krukmakare) bor

),1%2 medan andra med stdd av Torreys teori menar

emenderas till 93i8 (skattkammare
att det ar mojligt att 9% kunde hénvisa till den tjdnsteman i templet som var ansvarig
for att smélta ner och forma om mottagna ddelmetaller till standardiserade former for
skattkammarens bruk,'®* och endera teorin méjliggdr en koppling mellan kastandet
till templets skattkammare 1 Sak 11:13 och Matteusevangeliets Boadeiv adtd €ic TOV
kopPavav i vers 6, med tanken att Matteus med kopPavav avser just templets
skattkammare, nigot som ir svért att sl fast.!* Moo argumenterar mot detta pa tva
grunder: med motivationen att om Boielv avta €ic TOv kopPavayv ér inspirerat av Sak

11:13 skulle dverstepristerna sétta pengarna till tempelkassan sdsom 1 profetian, och

inte undvika detta, samt att tolkningen av kopPavayv som templets skattkammare ar

159 Senior 1972, 406. Trettio silversiklar motsvarar dven ersittningen fér en skadad slav i 2 Mos
21:32.

160 Stendahl 1954, 121.

161 Senjor 1972, 411, 414-415.

162 Wellhausen menade att texten hade dndrats fran q3ixz (vilket syriska éversattningen stéder) till
%3 och darfér bor emenderas till det “korrekta”. Han lade inte fram nagra direkta bevis for detta,
men manga forskare har foljt honom (Wellhausen 2009, 144f).

163 Se Torrey 252—260. ”Krukmakarens” titel anspelade pa formandet snarare 4n pa materialet. Hans
jobb var att smalta ner skatterna som togs till templet och som hade olika former — smycken, karl,
prydnadsverktyg — for att kunna forvara dem i standardiserade former i skattkammaren. LXX:s
Oversattning to xwveutnplov (smaltugn) pekar pa en sadan tolkning, vilket ocksa Aquilas mA&otng
(formare) stoder. Manga forskare har foljt Torrey: se Menken 2004, 181; Brown 2008, 1.642. Se
sarskilt Seniors belysande diskussion (Senior 1972, 386—387, fotnot 34).

184 | hebreiskan betyder 127p offer, och det gér det dven p& arameiska i nytestamentlig tid, vilket
bland annat Mark 7:11 visar (se Fabry 2004, 157). Josefus anvdnder ordet nar han talar om templets
skattkammare: tov iepov Bnoaupodv, kaAeltat 6¢ kopPwvag (se Josefus 2008, 146). Gartner
argumenterar dock 6vertygande emot denna éversattning av Josefus och menar att han har talar om
"de heliga gdvorna” snarare an om skattkammaren. Detta gor tolkningen av kopBavdv i betydelsen
"templets skattkammare” tvivelaktig (se Gartner 1955, 18-19).
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svér att motivera.'® Denna parallell 4r alltsa svér att motivera och kan déirmed inte

avgt')ra resonemanget.

Ovan namnda detaljer visar att det &r troligt att citatet influerat Matteus forfattande
av ramberittelsen. Inverkan géller frimst pa ett sprakligt plan, men de trettio
myntens antal kan hirstamma fran Sakarja, varfor citatet ocksa inverkat pd innehéllet
1 ramberittelsen. Argumentationen for att hdndelserna i ramberéttelsen till storsta
delen ér konstruerade med inspiration ur citatet dvertygar dock inte. Svarigheten med
att argumentera med hjilp av Matteus sprakanvandning i JP dr att Matteus sprak kan
vara influerat av citatet vare sig hindelserna i sig dr det eller inte. Det ar foga
forvanande att ramberittelsens sprak i s hog grad som mojligt liknar citatets ifall
Matteus maél ar att visa pd uppfyllelsen av Skriften genom narrativet. France
beskriver detta tridffande: “There is thus a mutual interaction between story and text,
the latter being chosen because of its relevance to the event being narrated, but the
story being told in terms which draw attention to the correspondence.”!®¢ Att Matteus
anvander ord och uttryck frén citatet ger med andra ord i sig ingen grund for att anta
att ocksd innehéllet i narrativet dr himtat frin citatet. De trettio silvermyntens antal

star 4nda som ett exempel pa att s& kan ha skett.

3.4.2. Detaljer utan mgjlig influens av citatet

Det finns ett flertal detaljer i ramberéttelsen som &r svara att motivera enbart
utgdende frin citatet och inte heller har ndgon parallell 1 Apg 1:16-20, och vars

ursprung ddrmed behdver utredas:

(a) Det att Judas angrar sig har ingen forebild i citatet. Att silvermynten aterbordas
till templet dr den ndrmaste parallellen, men detta &r inte tillrackligt for att motivera
Matteus att beskriva Judas som angerfull. Matteus tycks dgna mer intresse at Judas

4n Markus gjort, men han framstills inte pa ett positivt sitt.'” Judas &nger #r

165 Moo 1983b, 164.

166 France 2007, 13. Jamfor Senior: “Indeed both the citation and the context display such careful
preparation and such intrinsic orientation of one to the other, that it must be concluded they were
put into their present form simultaneously and under the direction of the same redactional
guidance” (se Senior 1972, 423).

167 Se Senior 1972, 422.

46



avvikande fran Matteus 6vriga behandling av honom, och Matteus tycks inte heller
ge Judas nigon storre upprittelse i JP.!%® Om Matteus ville jimfora Petrus och Judas
anger skulle effekten ha varit storre ifall Judas inte hade angrat sig. Allt detta talar
for att Judas anger var traditionellt material och inte Matteus pafund. Angern leder
till aterbordandet av mynten till Gversteprasterna och slutligen till kastandet av dem 1
templet. Eftersom bada dessa detaljer bygger pa dngern ér det sannolikt att &ven de
hér till traditionen.'® Skildringen av kastandet kan vara inspirerad av Sak 11:13:
herdens 16n végs upp (Sak 11:12) precis som Judas 16n (Matt 26:15), och herden
kastar mynten i templet (Sak 11:13) precis som Judas gor (Matt 27:5). Att Matteus
inspirerats av profetian i Sakarja behover dock inte innebéra att Judas inte enligt
traditionen kastade mynten i templet — om Judas gjorde det skulle det vara ett

starkare skil for Matteus att finna och anvinda sig av Sak 11:13.17°

(b) Dialogen i citatet kan vara antingen traditionell eller redaktionell. Det finns inget
1 citatet som motiverar Judas kommentar Jag har syndat och forrétt oskyldigt blod”,
utan den vilar pd hans dnger som sannolikt r traditionell. Ndmnandet av forrddandet
av oskyldigt blod &r en naturlig f61jd om Judas ser Jesus som dodsdémd och han
sjalv bar skulden for detta, men det dr inte sagt att Judas enligt traditionen sagt just s&
hér, utan nimnandet av oskyldigt blod kan hirrora fran Jeremia 19:4.!7! Matteus

fyller ibland i direkt dialog néir han redigerar Markusevangeliet, och detta kunde vara

168 Menken menar att Matteus behandling av Judas inte visar ndgon smickrande bild: Judas fragar
sjalv om I6n av Oversteprasterna (Matt 26:14-16) till skillnad fran Mark 14:10-11, Judas fornekar
blankt sitt forrdaderi nar Jesus fragar (Matt 26:25, jamfér Mark 14:18-20), Judas halsar vanligt pa
Jesus i Getsemane (Matt 26:49-50, jamfor Mark 14:45). Detta malar ett portratt av Judas som en
girig hycklare, nagot som &ar svart att forena med Judas anger (Menken 2004, 194). Ordet Matteus
anvander for Judas anger ar inte petavoew, omvandelse, utan petaueAnbelg, anger (se Bauer 2000,
639-640). Orden ligger nara varandra och det finns inget i sjilva betydelsen som sédger att Judas
anger var falsk, men det ar noterbart att Matteus inte anvander det mer religiosa ordet petavoew.
Matteus anvander ocksa petapéhopatl i liknelsen om de bada sénerna (Matt 21:28-32), som liksom
JP behandlar 6verstepréasternas skuld. Se dven fotnot 214.

169 Se Menken 2004, 194.

170 Se Stendahl 1954, 197. Jamfor Jeremias studie dar han argumenterar fér att dterbérdandet av
pengarna ar historiskt rimligt (Jeremias 1969, 338—-340).

171 Nolland lyfter fram att oskyldigt blod ocksa har ett par intressanta paralleller i GT (Nolland 2005,
1150). 5 Mos 27:25 férbannar den som “tar mutor for att sla ihjal en oskyldig och spilla hans blod”,
vilket dr hogst aktuellt i Judasperikopen, inte bara for Judas del utan kanske ocksa for
Oversteprasternas, de som gav mutan. 1 Sam 19:5 skildrar hur Jonathan forebrar Saul for att vilja
doda David, som ar oskyldig: ”Varfor skulle du da synda mot oskyldigt blod och déda David utan
orsak?” Detta betyder inte nddvandigtvis att Matteus haft dessa stadllen for 6gonen. Termen
oskyldigt blod, dar en oskyldig person mérdas, inbegriper i sig forraderi eller korruption, och darfor
ar det inte konstigt att man hittar manga kopplingar till andra stéllen i GT som liknar Judasperikopens
anvandning av termen. Kopplingen till Jer 19:4 ligger med hogre sannolikhet bakom Matteus
anvandning av termen.

47



ett motsvarande exempel pa Matteus redaktion.!”> Overstepristernas svar ”Vad rér
det oss? Det fér du sjélv svara for” har tydliga kopplingar till Matt 27:24 (dér Pilatus
anvinder samma formulering for att klargdra att han ér oskyldig till Jesu blod) och

kan séa ses som ett redaktionellt element.

(c) Judas hingning &r inte motiverad av citatet, men Senior menar att den bygger pa
2 Sam 17:23 och drkeforridaren Ahitofels dod dir.!”® Enligt min beddmning ér de
gemensamma dragen mellan Judas och Ahitofel inte tillrdckliga for att motivera
detta, utan Judas hiangning ar mer sannolikt traditionellt material (Apg 1:16—20 visar
i s fall att det fanns olika traditioner om Judas dod).!” Det #r inda mojligt att
Matteus avsett att ldsaren uppfattar en parallell till Ahitofels 6de. Beskrivningen av
Judas héngning saknar legendartade drag och kan dérfor vil motsvara tidigt

traditionellt material om Judas d6d (jaimfor Papias).

(d) Kopet av krukmakarakern till begravningsplats for fraimlingar dr som diskuterats
mycket svart att forena med Sak 11:13 och Jeremia, och tvédrtom verkar
ramberittelsen hir ha utovat stort inflytande pa citatet. Detta talar {for att
oversteprésternas dkerkdp ar traditionellt material, ndgot som i sig kan ha utgjort en
lank mellan JP och Jeremia 32 for Matteus. Traditionen talar &ven om ett akerkdp 1
Apg 1:16-20, dven om det dér dr Judas sjdlv som utfor det. I mitt tycke dr ocksa den
koppling mellan nimnandet av dkerns funktion som begravningsplats och Jer 19 som
Senior talar om svag, !’ och en enklare tolkning ir att Blodskern som en

begravningsplats dr en del av traditionen, och dartill nagot som ldsaren forvintas

172 Senior 1972, 407.

173 Senior 1972, 412-413. Brown 2008, 1.655-656.

174 Artdyyopat (hdnga sig) ar ett hapax legomenon, men det &r knappast férvanande pa grund av
sjalva handlingens ovanlighet. AnijABev och any€ato finns bada i 2 Sam 17:23 men inte direkt
pafdljande varandra, utan Ahitofel beger sig (anfjABev) forst bort till staden och séatter sitt hus i
ordning innan han tar sitt liv (anny€arto). Ahitofel ar det enda sjalvmordet i GT som inte sker i militar
strid. Parallellerna till Judasperikopen &r dnda inte sa manga: Ahitofel ar en forradare och han tar sitt
liv genom att hdnga sig, men orsaken &r inte att han angrar det han gjort. Hans sjidlvmord &r noga
planerat, antagligen for att undvika Davids hamnd néar han atertar tronen — och det finns inget som
talar for att Ahitofel forsoker gora sig av med blodskuld eller skuld 6verhuvudtaget. Ahitofel begravs
i sina faders grav, och hans dod verkar inte betraktas som skamlig. Om Matteus har tagit inspiration
fran Ahitofels dod utan att kdnna till Judas dodssatt ar det knappast pa grund av de direkta
likheterna mellan JP och 2 Sam 17:23, utan snarare for att Ahitofel i tolkningshistorien fatt rollen
som den typiske arkeforradaren. Nolland lyfter fram kopplingar mellan Matteus passionsberattelse
och 2 Sam 15:30-31 redan i Matt 26:30, nagot som ger ett bredare stéd for att Matteus skulle ha
anvant element harifran for att beskriva Judas 6de (Nolland 2005, 1088). Se dock Davies och Allisons
argument for att hangningen ar traditionell (Davies och Allison 2004, 3.565). Se dven Menkens
diskussion (Menken 2004, 193-194).

175 Senior 1972, 417-418.
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kiinna igen.!’® Att Matteus niimner att 4kern “in idag” kallas for blodsikern &r ett
inslag tydligt priaglat av traditionen och visar att Matteus forvintar sig att 14sarna

kdnner till namnet Blodsdkern.

Denna 6versikt visar att det &r troligt att Judas-traditionen ligger bakom en avsevérd
del av ramberittelsen. Att exakt sdga vad som hérrdr varifran dr inte mojligt, men
inte heller nodvandigt for forskningsuppgiften. Traditionen stér troligtvis for Judas
anger, aterbordandet av pengarna till templet (som &r beroende av anger-motivet),
Oversteprasternas dkerkdp och Blodsékerns anvandning som begravningsplats.
Matteus har anvint citatet nir han gjort ordval och forfattat ramberéttelsen for att i
storsta mojliga grad belysa uppfyllelsen av Skriften, vilket kan noteras sérskilt 1
skildringen av kastandet av blodspengarna in i templet. Aven om dialogen i
ramberittelsen i grunden verkar bygga pa ett traditionellt element (Judas &nger) &r
den till storsta del en produkt av Matteus redaktion, pa samma sitt som i Matt 27:24.
Néamnandet av oskyldigt blod hanger ihop med blodstemat, som spelar en stor roll 1
hela JP: oskyldigt blod, blodspengar och blodsékern leder genom hela narrativet.
Blodsékern visar att detta tema torde ha sitt upphov i traditionen, men Matteus verkar
ha anvint det som ett kreativt element nér silvermynten blivit blodspengar och med
sina referenser till Jeremia och Sakarja. Det dr svart att avgéra om de trettio myntens
antal 1 JP kommer fran citatet eller fran traditionen, och ddrav bor man inte utesluta
ndgon av de bada mojligheterna. Jag har ovan argumenterat {or att Matteus varit den
som fort ihop Judas-traditionen med citatet fran Sak 11:13, men det &r inte ddrmed

uteslutet att Sakarja skulle ha influerat traditionen innan den nddde Matteus.

3.4.3. Forhallandet mellan ramberittelsen och citatet

Jag har tidigare argumenterat for att citatets tillkomst &r vildigt svér att motivera utan

ramberittelsen som grund. Citatets inverkan pd ramberittelsen har 1 undersdkningen

176 Om &kern blev kdpt fér att anvdndas som begravningsplats dr det osannolikt att den nagra
decennier senare anvands for ett helt annat andamal. Om sa var fallet, eller om den aldrig anvants
som begravningsplats, skulle Matteus knappast ha beskrivit den som en begravningsplats for
framlingar, eftersom det tar bort trovardigheten i Judasperikopen apologetik. Om lasaren inte
forvantas kanna till akern eller vad den anvands for blir Matteus £wg tfig orjuepov svart att motivera.
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visat sig vara pataglig, men inte djupgaende. Medan citatet kan ha styrt Matteus
ordval, detaljer sdsom silvermyntens antal och utformningen av ramberittelsen

verkar det inte ligga bakom en stor del av narrativets hdndelser 1 sig.

Fragan for forskaren &r vilket arbete som skett forst: har Matteus borjat med
traditionen och anpassat citatet direfter eller har han borjat med citatet och anpassat
traditionen ddrefter? Matteus forhéllandevis stora forandringar i citatet talar for det
forra.!”7 Citatet foljer ramberittelsen i dess nuvarande form: Judas &nger (med
aterlamnandet av mynten) och dversteprésternas akerkop ar de hindelser som
motiverat Matteus fordndringar i citatet. Bada dessa hindelser ligger utanfor det
minimum av traditionellt material som jimforelsen med Apg 1:16-20 gav. Om
Matteus dnda format om citatet efter dem pekar detta pa att ockséa dessa tva handelser
har sin grund 1 traditionen. Om Matteus borjade med citatet och 14tit det styra
forfattandet av ramberéttelsen — varfor skulle han da modifiera citatet pa detta sétt,
ifall traditionen han hade till hands inte gav nagra sddana impulser? D& kunde man

forvénta sig att Matteus foljt citatet sd langt som mojligt.

Utan att gé in pé frdgan om vad i JP som é&r historiskt ar det viktigt att pAminna sig
om att just de historiska héndelserna verkar ha haft en avgdrande betydelse for de
tidiga kristna. Evangelisternas beskrivning av Jesu lidande och dod vilar pa
antagandet att GT vittnar om just detta skeende, och inte att Skriften dikterar det. I
Jesus fann de tidiga kristna en auktoritet som stod dver och reglerade lagen och
profeterna, eller for att anvdnda Matteus ord: uppfyllde lagen och profeterna (Matt
5:17). Man bor dérfor inte vara for frimodig med att hdnvisa detaljerna i

passionsberittelsen till influens fran Skriften.!”

Det ér inte mojligt att félla ndgot absolut avgdrande géllande om detaljerna i
ramberittelsen kommer frén traditionen eller fran Matteus redaktion, men en viktig
fréga &r vilka detaljer 1 traditionen som kan ha fort Matteus till citatet. Utan att kunna
svara pa om dessa detaljer verkligen hor till traditionen foreslar jag att dessa tre
element bést kan forklara vigen frén mellan Judas-traditionen till Matteus

sammansatta citat;

177 Se dven Menken 2004, 182-183.
178 Se Moo 1983a, 388-392.
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(a) De trettio silvermynten: om silvermyntens antal ar traditionellt skulle det utgora
den bista forklaringen till varfor Matteus sokt sig till Sak 11:13. Detta &r dock
ingalunda sikert, vilket analysen ovan visar. Jag haller dirmed bade mojligheten att
de trettio silvermyntens antal kommit fran citatet och att det kommit fran traditionen

(dé inte uteslutet att traditionen influerats av Sakarja) 6ppen.

(b) Kastandet av mynten i templet ar likasa slaende likt Sak 11:13, och skulle vél
forklara hur Matteus atagit sig det komplexa arbetet att relatera en profetia om

herden, Jesus, till Judas och Gverstepristerna.

(¢) Krukmakardkern: om Blodsakern i traditionen kunde associeras med krukmakare
utgor det en tydlig forklaring till varfor Matteus gjorde kopplingen mellan Judas-
traditionen, Sak 11:13 och Jer 19.

Medan det inte gar att bevisa att nagon av dessa detaljer &r traditionell eller historisk
bor man dnda akta sig for att allt for fort avvisa dem som redaktionella
konstruktioner. Utan en utforlig tradition i bakgrunden dr det svért att motivera
Matteus gedigna modifikation av citatet. Menken péapekar flera andra skriftstallen
som Matteus kunde ha citerat istéllet for Sak 11:13, och vilka betydligt enklare kan
relateras till forraderiat av Jesus till Overstepristerna for pengar: Psalm 41 (jamfor
Joh 13:18), Psalm 69/109 (jdmfor Apg 1:20), 1 Mos 37:18-28, 5 Mos 27:25 och
Amos 2:6 eller 8:6.!7° Jag anser att Moos slutsatser om JP:s tillkomst ir trovirdigare
4n Seniors. Aven om Seniors gjort en grundlig undersdkning av forhallandet mellan
citatet och ramberittelsen finner jag det inte dvertygande att en redaktion som vilar
pa citatet skulle utgora den drivande faktorn bakom ramberittelsens tillkomst —
utdver sadant som mindre innehallsliga detaljer (exempelvis de trettio myntens

antal), sprikliga inslag samt dialog.

3.5. Slutsatser

Analysen har visat att Moos teori bést kan forklara JP:s tillkomst. Luz teori om att
citatet dr forredaktionellt dr svarare att motivera dn hypotesen att Matteus sjdlv skulle

ha hittat och modifierat GT-texterna i form av ett sammansatt citat bestdende av Sak

179 Menken 2004, 198.
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11:13, Jer 19 och mgjligtvis Jer 18 och 32. Seniors teori om att citatet ligger bakom
merparten av materialet i ramberéttelsen kan inte pé ett adekvat sétt forklara (a)

varfor inte ramberéttelsen 1 hogre grad foljer Sak 11:13 om den ar konstruerad med
denna som grund, (b) varfor Matteus skulle modifiera Sak 11:13 till denna grad och

(c) hur citatet kan ligga bakom merparten av innehéllet i ramberittelsen.

Hur har Judasperikopen kommit till? Matteus har utgatt fran Judas-traditionen, och
genom sin allmidnna bekantskap med Sakarja 9-14 och tydliga kopplingar i
traditionen (som kan vara kastandet av silvermynten 1 templet, mgjligtvis de trettio
silvermynten, eller bara det faktum att §versteprésterna betalade 16n till Judas for
forrddandet av Jesus) har han funnit profetian i Sak 11:13, som han anser att handlar
om Jesus, men vars narrativ i praktiken for Matteus omtalar och forutsdager Judas och
Oversteprésternas handlingar. Matteus har modifierat citatet med intryck av
traditionen, men utan att ignorera profetians originalkontext. Nyckelordet
krukmakare i Sak 11:13 och traditionen om kopet av Blodsakern, samt mojligen en
koppling mellan Blodsékerns ldge och krukmakare, har fort Matteus till Jeremia. Jer
32 talar om akerkdpet, men Matteus har sérskilt fastnat for Jer 19 som har manga
tematiska kopplingar till Judas-traditionen (sérskilt domsorden mot Jerusalems
ledarskap Over spillandet av oskyldigt blod) och det budskap Matteus vill framfora
med JP. Matteus har atergett allt detta som ett sammansatt citat, som han redigerat
for att passa in pa ramberittelsen och som han &dven har markerat med den mindre
mérkbara profeten for att allusionen till Jeremia inte ska ga forbi. Matteus har haft
citatet i tankarna nér han redigerat ramberéttelsen och later dirmed det styra ordval
och sprak for att i storsta mén kunna belysa kopplingen till Skriften. Mindre detaljer i
JP:s narrativ, sdsom de trettio myntens antal, kan ha sitt ursprung i citatet. Detta
forklarar hur citatet sdvdl som ramberéttelsen i JP vuxit fram. Matteus skulle ddrmed
vara den fOrsta att sammanfoga Judasberittelsen och citatet som de skildras 1 hans
evangelium och vilar i detta avseende inte pd en tradition, &ven om det traditionella

materialet till stor del liknar ramberittelsen i1 sin nuvarande form.
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4. Vad vill Matteus siga?

4.1. Inledande anméirkningar

For att kunna svara pa fragan vad som ar Matteus budskap i1 Judasperikopen behover
bade dess innehéll och Matteus addressater diskuteras. Jag kommer forst att ge en
oversikt over vilka Matteus addressater kan tdnkas vara for att pa sa sétt teckna en
bakgrund till Matteus budskap, och sedan diskutera vilka teman JP lyfter fram
tydligast. Efter detta svarar jag pa fragan vilket budskap Matteus vill ge genom JP.

4.2. Matteus addressater

Jag dmnar inte hér teckna ndgon heltdckande eller exakt bild av Matteus addressater,
utan enbart ge en versikt dver mojliga addressater som en bakgrund till JP:s

budskap.

4.2.1. Var skrev Matteus?

Var Matteus skrev avgor 1 ndgon mén var hans adressater befann sig. Utan att
nirmare ga in pa forfattarfragan kan det konstateras att det finns ménga teorier om
var Matteus forfattat sitt evangelium. Syrien och mer specifikt Antiokia &r det forslag
som har bredast stéd idag, men manga andra forslag har diskuterats.'®" Palestina
stods av kristen tradition som menade att Matteusevangeliet dr forfattat pa

arameiska, '8! men detta alternativ bjuder pa svarigheter om man foljer

180 Dessa har foreslagits: Jerusalem/Palestina, Caesarea Maritima, Fenicien, Alexandria, éster om
Jordan och Edessa. Se den mycket utférliga sammanfattningen hos Davies och Allison 2000, 1.138—
139.

181 Ett sddant ursprung kunde passa in pa en del sirdrag i Matteusevangeliet, exempelvis de
olversatta arameiska orden tr)v yéevvav (Matt 5:22), papwvd (Matt 6:24) och nAt nAtL Aepa
oafayxBavt (Matt 27:46) och den blandade textformen i reflektionscitaten (Se Carson och Moo 2005,
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tvakillshypotesen och foresprakar en datering av Matteus efter &r 70.'%2
Transjordanien har foresprékats av Slingerland med utgangspunkt i att evangeliet i
Matt 4:25 och 19:1 talar om Judeen och Galileen som andra sidan Jordan”.'®3 Som
Davies och Allison papekar kunde man dock forvinta sig att evangeliet skulle vara
forfattat pa syriska om det skrevs i Transjordanien.!®* Det rider ett konsensus om
Syrien och Antiokia bland forskare, och Davies och Allison ger flera skal till varfor
detta kan vara Matteus ort, bland annat: (a) Antiokia hade en stor judisk befolkning
och blev samtidigt tidigt ett centrum for kristen hednamission — tva sdrdrag som vl
passar med Matteusevangeliets manga judiska element kombinerat med dess
betoning av evangeliets utbredning till alla folk,'®* (b) Matteusevangeliet ér forst
externt omvittnat i brev frén Ignatius (biskop i Antiokia),'® (¢) Antiokia utgdr en
idealisk bakgrund for flera drag som passar in pad Matteusevangeliets forfattare: hans
bildning, behandlingen av judisk-kristna teman, kopplingen till en kristen gemenskap
samt dialogen och polemiken med judarna.'®” Det ir med andra ord sannolikt att
Antiokia dr Matteusevangeliets hemvist, &ven om Transjordanien ar tankbart.
Generellt sett dr Syrien och Palestina en god utgadngspunkt for placeringen Matteus
addressater, och det &r troligt att Matteusevangeliet hirstammar frdn en urban milj6

med en kristen gemenskap. '8

4.2.2. Egenskaper hos Matteus addressater

Svérigheten med att peka ut en evangelists syfte och budskap till sina addressater &r

151). De arameiska och judiska inslagen i evangeliet kan dock dven férklaras pa annat satt, och man
kunde ocksa forvanta sig att Matteusevangeliet skulle vara kdnt pa just arameiska snarare dn
grekiska om detta ar fallet (se Davies och Allison 2000, 1.139-140).

182 Det &r enbart méjligt att argumentera for ett ursprung i Palestina om man argumenterar for en
tidig datering av Matteusevangeliet (vilket for manga forskare strider med tvakallshypotesen): efter
Jerusalems forstorelse ar 70 ar forutsattningarna for forfattandet av evangeliet i Palestina sma (se
Davies och Allison 2000, 1.139-140).

183 Slingerland 1979, 18-28.

184 Davies och Allison 2000, 1.142.

185 Matt 15:24 skildrar hur Jesus enbart ar sand till Israel, Matt 10:5—6 skildrar hur Jesus forbjuder
larjungarna fran att beséka nagon utanfor Israel, Matt 28:18-20 skildrar hur Jesus befaller missionen
till alla folk och Matt 8:11-12 skildrar hur manniskor fran alla folk sitter till bords i himlen. Se ocksa
Davies och Allison 2000, 1.26-27.

186 Se Davies och Allison 2005, 1.143.

187 Se Davies och Allison 2000, 1.143-146.

188 Davies och Allison 2000, 1.18.
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att evangelierna syftar till att beskriva Jesu liv som Guds Messias pa ett allméingiltigt
sdtt, samtidigt som de sannolikt dartill behandlar &mnen som var aktuella i deras
samtid och kontext. Det dr ddrmed svart att sluta sig till vad som har sin motivering i
av en allmén strdvan att beskriva Jesu liv och vad som utgor ett mer omedelbart
budskap till evangelistens egen gemenskap. Det finns en fara i att allt for noggrant
beskriva mottagarna av Matteusevangeliet — det &r inte otdnkbart att Matteus riktat
sig till kristna i hogsta allménhet utan att ha en viss gruppering i tanke.'®® Med detta
1 atanke ger jag har négra iakttagelser angaende Matteus adressater, utan att bli for

specifik.

Matteusevangeliet [ampar sig bést for addressater som forstar grekiska och ér vél
bekanta med judiska vanor och Skriften. De ér intresserade av att ldra sig mer om
Jesus som Guds Son. Man kan till och med anta att vissa av dem ar bekanta med
Markusevangeliet.!®® Det 4r svart att veta hur Matteus téinkt sig att hans evangelium
ska anvéndas (och det finns manga hypoteser), men nagot som atminstone bor
papekas ar att Matteus subtilare allusioner, korshidnvisningar och utdragna
undervisningsstycken knappast kan uppskattas till fullo om Matteusevangeliet inte
blir foremél for noggrant och upprepat studium.!'®! Detta ger en indikation om att
Matteus avsett att &tminstone en del av hans addressater ska studera texten upprepade
génger. Matteus anvindning av GT forutsdtter en djupgéende bekantskap med
Skriften, och med all sannolikhet omfattar &tminstone en del av hans addressater
denna lardom. Det ar vidare troligt att forhallandet mellan Matteus addressater och
de judiska ledarna &r anstringt. Polemiken mot det judiska ledarskapet 1
Matteusevangeliet har ofta forklarats med en brytning mellan Matteus gemenskap
och judendomen. Det ir dock svart att datera en sidan hindelse,'*? och en brytning
mellan judendom och kristna synagogor skedde knappast 6ver en natt utan var en

gradvis process som kan ha tett sig pa vildigt olika sitt i olika lokala forhallanden.'®?

189 Se Carson och Moo 2005, 156—158.

190 Matteus ovillighet att utelamna material frdn Markus (se Nolland 2005, 11) kan peka bdde pé en
mottagarskara som inte ar bekanta med det, och saledes behover informeras, och en som ar val
fortrogen med Markus och varderar det.

191 Se Nolland 2005, 20-22.

192 Tidigare forskare har anvint inférandet av den s& kallade Birkat ha-minim, bénen mot heretiker, i
synagogan som en indikation pa att en brytning med de kristna skett och daterat Matteusevangeliet
fore eller efter denna. Det &r dock svart att sdga nar bonen inforts och dnnu svarare att sdga i vilken
utstrackning den paverkat Matteus gemenskap, se Davies och Allison 2000, 1.136.

193 Se France 2007, 15-18.
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Det star dnda klart att de anstrangda relationerna till judendomen var patagliga for
Matteus gemenskap, vare sig den befann sig innanfor eller utanfor judendomen:
Matteus sparar inte pa kritiken av det judiska ledarskapet.!** I vilket fall som helst
har Matteus inte upphort att se sig som en jude, och hans apologetik for Jesus som
Guds Son syftar till att stdrka kristna 1 denna tro sdvél som att overtyga judar om

den.'”® Sannolikt avspeglar Matteus addressater ocksa nigot av detta.

Tillsammans med diskussionen om Matteusevangeliets ursprung ger detta en ratt sa
tydlig bild av Matteus addressater. Diskussionen ger ocksa vid handen att det kan
finnas en stor bredd i Matteusevangeliets mottagarskara: den ideala ldsaren &r lird,
men samtidigt syftar evangeliet till att presentera helheten av Jesu liv for vanliga
kristna och det har troligtvis forfattats 1 en urban milj6é dér det fanns en kristen
gemenskap. Darfor kan det tillvagagangssitt som R. T. France har anvént i sin artikel
”The Formula Quotations of Matthew 2 and the Problem of Communication” vara
andamalsmaéssigt ocksa hér: France beaktar hur Matteus reflektionscitat tas emot av
vanliga s&vil som lirda addressater.!”® Jag dterkommer till detta i behandlingen av

Matteus budskap.

4.3. Huvudteman i JP
For att utreda vilka huvudtemata 1 Judasperikopen dr kommer jag forst att undersoka

kontexten till JP och sedan identifiera dess viktiga teman. Dessa aspekter torde

sammantaget kunna ge en bild av Matteus huvudtematik i JP.

4.3.1. Judasperikopens relation till sin kontext

Héndelserna i JP skulle kronologiskt passa bast efter korsfédstelsen, men Matteus har

194 Davies och Allison menar att Matteusevangeliet passar in pd Jamnia-perioden, dar fariseernas
arvtagare efter Jerusalems fall byggde upp judendomen och ocksa distanserade sig och byggde upp
polemik mot de kristna grupperingarna (Davies och Allison 2000, 1.133-137).

195 Se Nolland 2005, 18. Se dven Davies och Allison 2000, 1.137-138.

1% France 1981, 233-251, sérskilt 240-241 och 249-251.
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4nda infogat dem i bdrjan av passionsberittelsen.!”” Eftersom Matteus efter
skildringen av uppsténdelsen ocksa inkluderar en episod, Matt 28:11-15
(vaktstyrkans rapport och Oversteprésternas muta), som precis som JP handlar om
Jesu fienders agerande, dr det inte otdnkbart att han kunde ha inkluderat ocksa JP 1
samma skede, diar den onekligen hade passat béttre kronologiskt sett. Att Matteus
anda valt att skildra JP tidigt i passionsberittelsen beror antagligen pé dess tematik.
JP star mitt emellan Petrus fornekelse (Matt 26:69—75) och Pilatus riattegdng mot
Jesus (Matt 27:11-26) och har starka kopplingar till bidadera.'*®

Jesus forutsdger Judas forraderi (Matt 26:23-25, Mark 14:18) och Petrus fornekelse
(Matt 26:33-35, Mark 14:29-31) tétt inpa varandra. Uppfyllelsen av detta sker nér
Judas forrader Jesus (Matt 26:48—-50, Mark 14:43-52) och Petrus férnekar honom
(Matt 26:69-75, Mark 14:66—72), men som Senior papekat skildras uppfyllelsen av
forutsigelsens andra del (Matt 26:24'%°, Mark 14:21) aldrig for Judas del i
Markusevangeliet, vilket den diremot gér i Matteus Judasperikop.?®° Ett tema i JP &r
saledes att Matteus bjuder in till en jamforelse mellan Petrus respektive Judas anger

och handlingar.?’!

Medan Judas 6de ér en viktig byggsten 1 JP:s tillkomst dr hans roll inte lika viktig
som blodskuldens och blodspengarnas roll i narrativet, vilket snart ska diskuteras.
Matteus intresse for Judas ér inte lika stort som receptionshistoriens intresse for
honom.?*> Méinga forskare framstéller argument for och emot att Judas &r en
arkeforradare domd av Gud (den roll han fatt i receptionshistorien), men Matteus &r

knappast lika intresserad av detta.’”> Medan Matteus ville ge ett svar pa Jesu

197 Qverstepristerna som just befann sig hos Pilatus ar pldtsligt tillbaka i templet, och efter JP
befinner de sig igen hos Pilatus. Beslutet att kopa dkern kunde knappast ske just innan Jesu
rattegang skulle borja. Se bland andra Nolland 2005, 1149; France 2007, 1037; Luz 2007, 467; Brown
2008, 1.638.

198 Se vidare Luz 2007, 475.

199 ”Manniskosonen gar bort som det star skrivet om honom, men ve den mianniska genom vilken
Manniskosonen blir forrddd! Det hade varit battre for den manniskan att aldrig ha blivit fodd."

200 Senjor 1972, 376-379.

201 Se Senior 1972, 378-381; Davies och Allison 2004, 3.572; France 2007, 1037-1038; Brown 2008,
1.644.

202 | yz avsatter exempelvis vid sidan om diskussionen av JP 12 sidor for en exkurs om Judas i kristen
tradition (se Luz 2007, 478-490.), medan Brown har skrivit ett appendix pa 22 sidor om Judas
Iskariot vid sidan om diskussionen av JP (se Brown 2008, 2.1394-1416).

203 Se Keener 1999, 658-660; Davies och Allison 2004, 3.561-563; Brown 2008, 1.639-640; Nolland
2005, 1153; Luz 2007, 470-471; France 2007, 1038; Fornberg 2012, 37-45. Nolland menar att
Matteus har en positiv bild av Judas slut. Han har ratt i att Matteus beskriver Judas anger utforligare
och mer dramatiskt &n Petrus (Matt 26:75), men det bor observeras att Judas plats i narrativet ocksa
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forutsdgelse om Judas dod avsétter han inte ménga ord pa diskussionen om
innebdrden i orden att det varit "béttre for den ménniskan att aldrig ha blivit fodd”
(Matt 26:24). Matteus har alltsa uppenbarligen varit medveten om att Markus aldrig
angav Judas slut, och vill ge det till sina addressater, trots att detta tema for honom é&r
av underordnad betydelse efter skildringen av blodspengarnas 6de. Medan Judas slut
och jaimforelsen mellan Petrus och Judas alltsé inte &r ett huvudtema i JP kan man

konstatera att det &nda utgor en ndimnvérd del av budskapet till Matteus addressater.

Pilatus rittegdng mot Jesus omger JP pa bada sidor eftersom Matt 27:1-2 redan
placerat Jesus hos Pilatus. Matteus understryker Jesu oskuld i verserna 27:14, 18, 19,
23 och 24, ofta med hjdlp av Pilatus. Detta sker parallellt med ett understrykande av
folkets, och sarskilt Oversteprésternas och de édldstes skuld, 1 verserna 27:12, 20 och
25. I den sistndmnda versen tar folket (uppviglade av dversteprdsterna och de éldste)
explicit skulden pé sig. Den stora frdgan dr vem som bér skulden for Jesu oskyldiga
dod. Pilatus forsok att avvisa den i vers 24 med orden vueic dyeobe dr inte
nddvédigtvis mer lyckat &n Gverstepristernas, nir de i vers 4 forsoker skjuta dver
skulden pa Judas med samma ord: oV dy). Réttegangsnarrativet, som har ménga
kopplingar till JP, understryker Jesu oskuld och blodskulden, samtidigt som bade det

och JP pa ett mangsidigt sitt betonar vilka figurer som bar denna skuld.

4.3.2. Viktiga teman i JP

I Judasperikopen har Matteus vivt ithop méinga olika element: de trettio silvermynten,
blodsékern, Sakarja- och Jeremiacitatet och Judas dde. Jag ska diskutera dessa for att

undersoka om det gér att peka ut ndgot bakomliggande huvudtema i hela JP.

Aven om Judasperikopen handlar om Judas 6de #r Judas roll i perikopen inte lika

central som blodspengarnas roll: Judas forsvinner ur handlingen redan i vers 5, och

tar slut i och med hans dod - till skillnad fran Petrus, som efter uppstandelsen explicit sands ut av
Jesus sjalv. Jag ar skeptisk till att Matteus skulle framstalla nagon slags positiv bild av Judas. Judas
brott ar inte bara ett svek i likhet med Petrus, utan ett villigt och skrupellost forraderi av oskyldigt
blod (jamfor Judas attityd i Matt 26:25 i ljuset av 26:14—16: Judas latsas inte om sina planer utan kan
ljuga infor Jesu ansikte). Medan Petrus fornekar Jesus i fruktan for sitt liv férrader Judas honom fér
pengar utan att vara driven av fruktan. Till vilken grad kan man da sdga att Matteus ar sympatisk till
Judas? Se Keener 1999, 658—660 for en utforligare beskrivning av synen pa sjalvmord och forraderi i
antiken och inom judendomen.
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medan nidstan varje vers (alla utom 4 och 8) nimner och kretsar kring de trettio
silvermynten #r det bara vers 3—5 som nimner och kretsar kring Judas.?** Man kan
konstatera att Judas 6de inte &r det viktigaste temat i JP, &ven om det spelat en
nyckelroll 1 dess uppkomst. De tva verserna som inte nimner silvermynten nimner
diaremot oskyldigt blod och blodsakern, vilka bada ar direkt relaterade till
blodspengarna. Alla verser tangerar alltsa blodstemat. Blodstemat kopplas till sdvil
blodsakern som blodspengarna och ir ett viktigt tema i hela JP.2% Bakom temat finns
blodskulden for Jesus som domts oskyldig och frigan om vem som bér den.?%
Blodstemat beror bade Judas och dversteprésterna, vilka explicit (vers 4) respektive
implicit (vers 6) medger att Jesu dod medfor blodskuld.?” Lisaren kan sjilv dra
slutsatsen att ockséd Oversteprésterna har en del i denna skuld genom att se pa deras
tidigare handlingar i passionsberittelsen — och Matteus séger det explicit i 27:25.2%
Blodstemat &r vidare relaterat till det sammansatta Jeremia-citatet som aterkallar
Jeremias domsprofetior mot dem som bér skulden for oskyldigt blod i Jerusalem (Jer
19:3-5) och Sakarja-citatet som har ett domsbudskap mot Jerusalems ledare for att

de som herdar slaktat och sélt sina far for egen vinning (se Sak 11:4-5, 8-9).

Matteus har alltsa véavt ihop tre tematiska tradar i JP genom Judas och
Oversteprasternas agerande: blodsaker-traditionen, blodspengarna och domsorden
fran Jeremia och Sakarja. Tillsammans sammanstralar dessa till huvudtemat skulden
for Jesu oskyldiga blod, vilken Guds fiender bér for konspirerandet mot Jesus. Som

diskuterats ovan i avsnitt 4.3.1. spelar detta tema ocksa en stor roll i JP:s kontext.

Ett annat huvudtema som #r mer explicit ir Skriftens uppfyllelse.?”” Redan

inledningsformeln till citatet pekar ut detta tema som négot centralt i JP, precis som i

204 5e Rothfuchs 1969, 87; Senior 1972, 380-381, 406—407.

205 Beale och Carson lyfter fram hur blodspengarna kan alludera till aterlésningen genom Jesu déd,
men detta kan knappast anses vara ett tydligt tema i JP: “Because money is paid to secure Jesus’
death, Matthew may also be suggesting what Matt. 20:28 states more clearly: Jesus’ death is a
ransom, the price paid to secure a slave’s freedom. That this “blood money” was subsequently used
to buy a burial ground for foreigners may hint at what Matthew will explicitly highlight in his closing
verses: Jesus’ death makes salvation possible for all the peoples of the world, including the Gentiles,
to whom the disciples are commanded to go and preach (28:18-20).” (Carson och Beale 2007, 96).
206 Jp forutsatter Jesu déd, antingen eftersom han redan riaknas som dédsddémd eller fér att
perikopen hor hemma efter korsfastelsen.

207 Oskyldigt blod férutsatter dod, se exempelvis 5 Mos 19:10-13. Oversteprasterna fornekar till
skillnad fran Judas att de skulle ha ndgon del i blodskulden, men de talar inte heller emot att Jesus
skulle vara oskyldig. Se Luz 2007, 471.

208 Manga forskare diskuterar detta budskap i JP, se ovan fotnot 17.

209 F5r diskussion om detta tema bland forskare, se ovan fotnot 14.

59



de andra reflektionscitaten. Forfattaren stiger sjélv in 1 texten och pekar ut vad
Skriften har att siga om det skedda. Matteus har relaterat hidndelseforloppet 1
Judastraditionen till Sakarja och Jeremia till den grad att citatet har paverkats av
traditionen och ramberéttelsen har influerats av citatet. Skriftens uppfyllelse ér alltsa
ett tema som genomsyrar hela JP:s uppbyggnad. Ett av Matteus mal med JP ar
uppenbarligen att visa att Skriften forutsagt allt det som Judas och 6versteprésterna
gjort, och att det sker som en del av det som Ménniskosonen maste genomga (jamfor
Matt 26:24, 26:54, 56). For Matteus slutar inte Skriftens uppfyllelse med forraderiet,
utan fortsétter dnda till Judas slut och oversteprésternas dkerkop. I allt detta agerar de
enligt Skriften, och Skriften uppfylls inte bara trots, utan genom Jesu fienders
agerande. Aven om det kan tyckas 1angsokt for moderna ldsare att koppla detta till
svértolkade stillen 1 GT dr det naturligt for Matteus, som resonerat pa motsvarande
sitt i Matt 2:16-18.21° Som tidigare diskuterats ir Skriftens uppfyllelse ett tema som

ar lika betonat 1 alla Matteus reflektionscitat, sa ocksa i JP.

Diskussionen visar att JP kretsar kring tvd huvudteman: blodskulden for Jesu
oskyldiga dod och Skriftens uppfyllelse. JP:s kontext forstirker ytterligare temat
blodskuld, och bjuder in till jamf{orelse mellan Judas och Petrus. Dessa tre motiv kan

alltsd sdgas utgora kirnan i JP.

4.4. Matteus budskap

Jag syftar i det foljande till att diskutera vad Matteus vill kommunicera med JP. Detta
gor jag genom att med modell av France diskutera hur tva ytterligheter bland Matteus
addressater kan ha uppfattat budskapet i JP.?!! Dessa tvé ytterligheter 4r dels de som
ar larda 1 Skriften, och dels de vanliga kristna (kanske nyligen konverterade
hedningar som bara fétt en grundldggande undervisning om Skriften och Jesu liv)
som sannolikt ocksé tog del av evangeliet. Jag vill betona att det dr svart att tydligt
atskilja vad Matteus avsdg att kommunicera och vad addressaterna uppfattade att han
kommunicerade, och jag gor heller inget forsok att sérskilja dessa tvd eftersom vér

kidnnedom om skillnaden mellan Matteus avsikt och hans mottagares tolkning pa sin

210 Se France 1981, 244-246, fér en diskussion om Matteus budskap i detta sammanhang.
211 Se ovan s. 56.
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h6jd maste bli spekulativ. Denna undersékning bor med sitt breda omfang kunna

fdnga in vad Matteus ville kommunicera i JP.

4.4.1. Vanliga addressater

De budskap som vanliga mottagare av JP uppfattar ir foljande:?!' (a) varning for
avfall genom en jaimforelse mellan Judas och Petrus, (b) apologetik for Jesu oskuld,
(c) polemik mot judarnas ledare och (d) betoning av Skriftens uppfyllelse. Detta

motsvarar vad andra forskare menat ir de viktigaste budskapen i JP.1

(a) Varning: det att Matteus, till skillnad fran Markus, berittar om Judas 6de &r en
stark varning till addressaterna for avfall och forrdderi. Jesu forutsigelse i Matt 26:24
far tyngd. Jamforelsen mellan Judas och Petrus dr uppenbar for evangeliets dhorare
och kan vdcka manga tankar, men addressaten kan knappast undga att Judas brott
trots hans &nger leder till ddden,?'* medan Petrus fornekelse och dnger slutligen leder
till upprittelse tillsammans med de andra lirjungarna enligt Matt 28:16-20.%°

Matteus ar har bade formanande och mild till kristna som ar radda for att bekdnna sin

212 Detta &r inte en prioritetsordning. Det &r svart att siga vilket av dessa budskap som fér Matteus
var viktigast — men av hans explicita betoning av Skriftens uppfyllelse dr detta den starkaste
kandidaten.

213 Matteus viktigaste budskap med JP enligt Senior: Jesu profetia om Judas uppfylls, de judiska
ledarnas skuld betonas, Skriften uppfylls (Senior 1972, 425-426); enligt Davies och Allison: att
Skriften uppfylls, de judiska ledarnas skuld, att Jesus ar oskyldig, en jamférelse mellan Judas och
Petrus (Davies och Allison 2004, 3.558, 572); enligt Luz: att visa pa 6versteprasternas skuld och att
Jesus ar oskyldig (Luz 2007, 475); enligt France: Skriftens uppfyllelse, en jamforelse mellan Judas och
Petrus, Jesu profetia om Jesus uppfylls (France 2007, 1037).

214 Ogvsett om Matteus i beskrivningen av Judas déd infogat en referens till férradaren Ahitofels déd
i 2 Sam 17 ar det mojligt att addressaten uppfattar en sadan eftersom hdangning ar en ratt ovanlig
hédndelse i GT och pa grund av likheterna mellan Ahitofel och Judas (se Davies och Allison 2004,
3.565). Denna parallell forstarker i sa fall Judas roll som forradare samtidigt som hans anger blir mer
synlig: Ahitofel angrade sig inte. Judas hangning kan hos larda lasare vacka en hel del tankar, s som
det gjort i receptionshistorien (se diskussionerna hos Luz 2007, 472-473; Brown 2008, 1.639-641;
Fornberg 2012, 37-45). Brown betonar att spillandet av oskyldigt blod i judiska 6gon ar ett
fruktansvart brott, och att ldsare knappast kan ha sett med blida 6gon pa Judas (och i annu hogre
grad oversteprasternas) brott. Se exempelvis 1 Sam 19:5, 1 Kung 2:5, 2 Mack 1:8, Jer 7:6, 19:4, 22:3
och Ps 94:21. Fornberg diskuterar i en lasvard artikel Judas potentiella motiv ur en historisk
synvinkel, men hans perspektiv motsvarar knappast Matteusevangeliets lasares perspektiv, som inte
hade nagon anledning att se Judas i en positiv dager. Fornbergs pastaende ”[Peter’s] denial was at
least as serious [as Judas’]” ar svart att berattiga i ljuset av Matteus skildring (Fornberg 2012, 46).
Matteus skildring av Judas ar anda forhallandevis mild, sarskilt i jamforelse med senare kristen
tradition (for en 6verblick av kristen tradition om Judas, se Fornberg 2012, 38—39).

215 Fdr forskare som lyfter fram detta, se ovan fotnot 15 och 16.
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tro pé Jesus infor judiska myndigheter: till och med Petrus fornekade Jesus, men blev
forlaten. Judas begick ett storre brott nir han forradde Jesus, som var oskyldig.2'®
Matteus varnar allvarligt sina addressater for forrdderi och det slut som avfall far,

och forkunnar samtidigt en dom 6ver dem som fallit offer for denna frestelse.?!”

(b) Apologetik for Jesu oskuld: JP tar bort alla tvivel om Jesu oskuld eftersom Judas
sjalv séger att han forratt oskyldigt blod och dversteprésterna inte sdger emot. Detta
maste ha varit en brdnnande fraga for de forsta kristna, vars ledare korsféastes och dog

som en kriminell, och dessutom férbannad enligt Skriften (5 Mos 21:22-23).218

(¢) Polemik mot judarnas ledare: Det gar knappast att undgd Matteus beskrivning av
dverstepristernas skrupelldsa handlande i JP.?!” Genom detta sas froet till niista del i
passionsnarrativet: Pilatus rattegang mot Jesus, dér dversteprasterna uppviglar folket
till att kridva Jesu korsféstelse. Matteus stramar &t polemiken mot judarnas ledare i

JP, och ingen ldsare av Matteusevangeliet torde kunna undgd oversteprésternas kalla

svar nir de skjuter dver skulden till Judas: ”Vad rér det oss? Det far du se till.”?*

(d) Betoning av Skriftens uppfyllelse: Inledningsformeln till citatet betonar pa ett
explicit sétt Skriftens uppfyllelse i JP, och dirfor kan ocksé addressater som inte
kinner igen citatet ta del av detta tydliga budskap. Ahdraren kan sls av de tydliga
kopplingarna mellan Judas och Skriften: att det dr precis trettio silvermynt i bada, hur
pengarna kastas i templet, och hur till och med akerkdpet ér forutsagt i Skriften. Om
addressaten 1 god tro litar pa att Matteus vet vad han citerar, men utan att sjdlv kidnna
igen citatet, kan citatets trovérdighet till och med uppfattas som stérre &n om han
kanner igen det. En viktig forstarkning av detta budskap &r hanvisningen till
Blodsékern, som ar formulerad pa ett sddant sitt att man kan anta att Matteus

addressater kinner till den och dess funktion.?*! Citatet har ett apologetiskt budskap

216 Se Brown 2008, 1.640.

217 Se Gundry 1982, 557.

218 Se Luz 2007, 475; Davies och Allison 2004, 3.558.

219 For diskussion om detta tema bland forfattare, se fotnot 16 ovan.

220 parallellen till Pilatus svar och folkets dvertagande av skulden i 27:24-25 ligger néra och det ar
darfor mojligt att den uppfattas ocksa av en som inte studerat texten noggrant, till exempel en
ahorare av Matteusevangeliet i synagogan.

221 Detta &r forstds svart att tdnka sig om Matteus addressater till stérsta delen befinner sig i Antiokia
— men ocksa dad maste Matteus sjalv rakna Blodsakern som allmant kdnd, eftersom han raknar med
att adressaterna ska kanna igen namnet. Jamfor ryktet om att larjungarna stulit Jesu kropp (Matt
28:15).
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som gér tillbaka pé det allminna apologetiska motiv som diskuterats tidigare:>** att
inget av detta kom som en Overraskning for Jesus eller for Gud, utan att Skriften

hade forutsagt ocksa Jesu fienders agerande.?’

4.4.2. Larda addressater

Den ideala addressaten av Matteusevangeliet dr bade ldskunnig och bevandrad i
Skrifterna, och kan till fullo uppskatta Matteus bruk av gammaltestamentliga teman
som en berikande mosaik-aktig bakgrund for budskapet om Jesus som Messias.
Matteusevangeliet tar for given en struktur dér Jesus undervisar larjungarna och dér
larjungarna 1 sin tur blir utsdnda for att undervisa alla folk. Det &r mojligt att ett
sédant forhéllade ocksé finns hos Matteus addressater.>* En lird ldsare kan forutom
de tidigare ndmnda budskapen ocksé uppfatta (a) att Matteus anviander Sakarjas
herdemotiv, (b) tolkningssvérigheterna i att Guds fiender uppfyller Sakarjas profetia

och (c) kopplingarna till Jeremia.

(a) Sakarjas herdemotiv: addressaten ar bekant med herdemotivet genom
jamforelserna mellan Sak 9-14 och Jesu lidande och déd som finns pa flera stillen i
passionsberittelsen.??® Svérigheten att tillimpa Sak 11:13 pé Jesu fiender underlittas

av att hela Sak 11 &r tdmligen svarforstdeligt och ddrmed 6ppet for tolkning. Matteus

2225e ovan s. 19.

223 )amfoér Matt 2:17-18.

224 Udo Schnelle argumenterar i sin artikel Das friihe Christentum und die Bildung for att de tidiga
kristna som helhet var en bildad grupp i jamforelse med andra religidsa rorelser i sin samtid. Enligt
honom var dtminstone 50 % av de kristna i urbana forsamlingar las- och skrivkunniga (det &r forstas
svart att veta till vilken grad detta galler Matteus addressater, och detta sdger inget om deras
kunskap om Skriften) (Schnelle 2015, 118-120). Schnelle argumenterar for att undervisning,
sprakkunskap och litteratur spelade en viktig roll i de tidiga kristna férsamlingarna, sa att nya kristna
leddes in i en varld av sprak och tankar nar de togs upp av forsamlingarna: “Keine religitse Gestalt
wurde zuvor (und danach) so schnell und so umfassend literalisiert wie Jesus Christus! Die friihen
Christen traten als eine kreative literarische und denkerische Bewegung auf; sie lasen das Alte
Testament in einem neuen Kontext, sie schufen neue Gattungen (Evangelien) und formten
bestehende Gattungen um (Paulusbriefe, Wunder, Gleichnisse).” (Schnelle 2015, 141-142). Dessa
allménna iakttagelser belyser férhalladet mellan de enkla och de larda addressaterna, och styrker
antagandet att mindre larda personer kunde ta del av andras forstaelse. Se ocksa Menken 2018, 61.
225 Se Matt 21:4-5 (Sak 9:9—-10), Matt 24:30 (Sak 12:10-14, hir &r kopplingen svagare: se France
2007, 924) och Matt 26:31 (Sak 13:7). Se ocksa Dodd 1953, 64—67. Detta motiv kan jamféras med
den lidande tjanaren i Jesaja och den lidande rattfardiga figuren i Psaltaren (t.ex. psalm 22). En lard
addressat kan vara mer intresserad av ett typologiskt mdnster d@n enskilda detaljer, och just ett
sadant typologiskt sammanhang kan han hitta ocksa i JP. Se France 2007, 1045.

63



ger ingen entydig tolkning utan bjuder in addressaten att téinka sjilv.?*¢ Denna
tankeprocess kan exempelvis se ut pa foljande sitt: citatet lyfter fram Jesu
otacksamma roll som herde for ett motstriavigt folk, och hur de andra herdarna vill
utnyttja faren for egen vinning och ddrmed I6nar herden med en struntsumma.
Overstepristernas betalning till Judas ir antitypen till det "hérliga pris” som herden i
Sakarja blir véarderad till. Jerusalem har forkastat den herde som Gud har givit dem —
Jesus — och star darfor i1 skuld. Precis som Sakarja skulle dven Jesus leda sitt folk
som en herde, men lider och dor slutligen oskydligt for deras hand. Men ocksa det

var en del av Guds plan, och ocksa det har Skriften forutsett.??’

(b) Svdrigheten med att Guds fiender uppfyller Skriften: Matteus redaktion av
Sakarja 11:13 kan vécka tankar hos en skriftlard. Svarigheten att sdga exakt vem som
ar aktor 1 handlingarna blir pataglig da Sak 11:13 &r skrivet i 1:a person och Matteus
ar skrivet i huvudsak i 3:e person. Addressaten kénner igen att handelserna &r
profetiskt forutsagda och kan tampas med fradgan hur Guds fiender kan uppfylla
Skriften nir de konspirerar mot Guds Messias — hur kan de vara subjekt i en handling

som ursprungligen har Herden, Jesus, som huvudperson?

(c) Kopplingarna till Jeremia: addressaten reagerar pa att "krukmakarens aker” inte
finns 1 Sak 11:13, och kan med hjélp av ndmnandet av Jeremia i inledningsformeln
framkalla minnet av Jeremia som en domsprofet, ett tema som forekommer ocksé pé
andra stillen i Matteusevangeliet, till exempel i Matt 21:13 (Jer 7:11).??® Jeremia 4r
kénd for sitt dkerkdp, och har, som tidigare diskuterats, ménga kopplingar till
krukmakare. Det ar mojligt att en ldsare som dr vil fortrogen med Jeremia kan hitta
de tre stéllen som diskuterats i kapitel 3: Jer 18, 19 och 32. Detta sétter igéng ett
tolkningsarbete: Jeremia-citatet spetsar sdrskilt till domsorden mot dverstepréisterna
med tanke pé de starka kopplingarna till Jer 19: 6versteprasterna &r inte mycket
bittre dn Jerusalems ledare pa Jeremias tid, som spillde oskyldigt blod for avgudarna
i Hinnoms dal.??® Men &kerkdpet ger inga enkla svar utan dppnar upp ett rikt

tolkningsproblem for addressaten: citatet verkar tala bdde om hopp och om dom. I

226 Se France 2007, 1043, 1045.

227 Se Beale och Carson 2007, 96.

228 Beale och Carson 2007, 67-68; Menken 2015, 36—37.

229 | 3rda addressater som p& Matteus inrddan utforskar Jeremia far i annu hdgre grad an enkla
addressater ta del av domsord 6ver det judiska ledarskapet, eftersom Jeremia &r fullt av sddana. Se
exempelvis Jer 7:6, 19:4 och 22:3. Se dven France 2007, 1040.
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Jer 32 ar akerkopet en symbol for hopp, och det ar just vad Matteus addressater kan
se fram emot efter lidandet i passionsberittelsen — Jesu uppstindelse fran de doda.?°
I ljuset av Jer 19 och handlingarna i Hinnoms dal blir ddremot akerkdpet en symbol

for dom mot dem som vént sig emot Jesus.?!

4.5. Slutsatser

Matteus addressater befann sig antagligen i en urban milj6, mojligtvis Antiokia eller
Syrien i allménhet, och de bestod antagligen mestadels av judekristna. Samtidigt ar
det sannolikt att Matteus genom evangeliet vinde sig till kristna i allméinhet.

Addressaterna befann sig troligtvis i en brytning med judendomen.
JP:s huvudtematik kan sammanfattas enligt foljande:

1. JP har tva tydliga kopplingar till sin kontext: (a) jaimforelsen mellan Petrus och
Judas och (b) blodskuld-temat i Jesu réttegang infor Pilatus.

2. JP har tvd huvudteman: (a) blodskulden for Jesu dod, vilket Matteus behandlar
genom blodspengarna, blodsdkern samt Judas och 6versteprésternas handlingar, och
(b) Skriftens uppfyllelse, vilket explicit nimns 1 inledningsformeln och synliggdrs

genom kopplingarna mellan ramberittelsen och citatet.

3. Judas slut dr inte ett huvudtema 1 JP, men utgor ett raison d’étre for hela perikopen
och svarar pé addressatens fradga om vad resultatet av Jesu forutsdgelse i Matt 26:24

blev.
Vad Matteus ddrmed vill kommunicera till sina adressater genom JP &r foljande:

1. Vanliga addressater kan uppfatta (a) en varning om foljderna av avfall och

forraderi, (b) att Jesus blev oskyldigt avrittad, (c) att Judas och sérskilt

230 | det avseendet speglar JP barnamordet i Betlehem, som citerar en sorgetext (Jer 31:15) som dock

hor hemma i ett valdigt hoppfullt sammanhang. Se vidare diskussion hos France 1981, 244-246;
Gundry 1982, 557; Beale och Carson 2007, 8-10.

1 Medan detta resonemang férstiarks om ldsaren ser en koppling mellan Hinnoms dal och
Blodsdkern ar det dnda inte beroende av en sadan.
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Oversteprasterna bar pa blodskulden for Jesu dod och (d) att allt detta ar forutsagt
genom Skriften.

2. Larda addressater kan dartill uppfatta (a) att Matteus anvinder Sakarjas
herdemotiv, (b) tolkningssvarigheterna i att Guds fiender uppfyller Sakarjas profetia

och (c) kopplingarna till Jeremia i citatet och ramberéttelsen.

Detta ger ett svar — dock inte enkelt eller ensidigt — pd frdgan om vad Matteus vill
sdga med JP, vilken formulerades 1 inledningen. Kérnan &r berittelsen om Judas slut,
som Matteus har anvént for att betona de tva temata blodskulden for Jesu blod och
Skriftens uppfyllelse. Till en ldrd addressat erbjuder han en inblick i kristologisk
skrifttolkning av Sakarja och Jeremia utan att ge strikta ramar pé resultatet. JP ar
avsett att 14sas i sitt ssmmanhang, eftersom ett av de tva huvudtemata (blodskulden)
ndr sin kulmen forst 1 Matt 27:25 och det andra (Skriftens uppfyllelse) finns med 1

hela evangeliet.
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5. Sammanfattning

Diskussionen i kapitel tva visade att Skriftens uppfyllelse ar ett viktigt tema i
evangelierna. For Matteus verkar det ha varit sérskilt betydelsefullt. Hans tio
reflektionscitat utgor ett kreativt arbete med Skriften, med utgangspunkt i Jesus
Kristus. Det ar sannolikt att &tminstone flera reflektionscitat harstammar fran
Matteus eget arbete med Skriften, men deras ursprung bor bedomas enskilt.
Reflektionscitatens syfte &r att gora uppfyllelsen av Skriften till ett tydligt tema for

alla som tar del av Matteusevangeliet.

Kapitel 3 visar att Judasperikopen utgor ett gott exempel pa Matteus kreativa arbete
med Skriftens uppfyllelse. Av de teorier som diskuterats géllande dess tillkomst dr
Moos uppfattning den som jag betraktar som mest sannolik. Jag bedomer att JP
sannolikt kommit till pd detta séitt: Matteus har byggt pa en utforlig Judas-tradition
som innehaller stora delar av de element som finns 1 ramberittelsen (Matt 27:3-8),
vilket har lett Matteus till Sak 11:13 (ldnken kan ha varit kastandet av silvermynten i
templet eller det faktum att Oversteprésterna betalade Judas for forrddandet av Jesus).
Matteus har via krukmakaren i Sakarja och den traditionella Blodsakerns koppling
till krukmakare hittat till Jeremia, dér han inkorporerat Jer 19 och mojligtvis Jer 18
och 32 i ett sammansatt citat tillsammans med Sak 11:13. Dirmed kan konstateras att
citatet inte hangt ihop med ramberittelsen innan Matteus forfattat JP, utan att det ar
hans eget fynd, dven om det 4r mdjligt att traditionen 1 ett tidigare skede influerats av

Sakarja.

Detta citat har omarbetats grundligt for att passa den kontext som Matteus applicerar
det pa: Judas-traditionen. Han ser dnda detta som ett citat och inte en allusion, och
har sa forsett det med sin vanliga inledningsformel for reflektionscitaten samt
tillskrivit det till Jeremia, for att allusionerna dit inte ska forbigés. Matteus har
formulerat ramberéttelsen fOr att 1 storsta mojliga mén belysa kopplingen till
Skriften, genom att citatet fatt styra hans skildring av Judas-traditionen. Denna
inverkan av citatet dr inte sa extensiv att man kan tala om att Matteus “hittat pa”
hindelser i narrativet. Matteus har med andra ord till storsta del formedlat vidare en
tradition som han sjélv tagit emot, men formulerat om den och forsett den med

citatet. Vilket inflytande har berittelsen haft pa citatet, och vilket inflytande har
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citatet haft pa berittelsen? Citatets inflytande pa beréttelsen syns i spraket och i
mindre innehallsliga detaljer sdisom de trettio myntens antal, medan traditionens
inflytande pa citatet syns i inkluderandet av akerkopet, fordndringarna i ordningsfoljd

och fordndringarna i form och ordval i citatet.

Kapitel 4 behandlade Matteus adressater och Judasperikopens budskap. Matteus
adressater dr antagligen vél bekanta med en judekristen miljé och flera av dem torde
ha ett stort kunnande om Skriften. De kan ha befunnit sig 1 Antiokia i Syrien, men
det ar ocksa sannolikt att Matteus véander sig till kristna i allménhet. De levde
antagligen 1 ndgon slags brytningstid med det judiska ledarskapet. Det Matteus vill
sdga med JP ér framf0r allt att Skriften uppfylls trots Guds fienders agerande mot
Guds Son. JP pekar sdrskilt ut overstepréisterna som bérare av skulden for Jesu dod,
och betonar samtidigt att Jesus domdes oskyldigt. Overstepristerna jimfors genom
allusionerna till Jer 19 med Jerusalems ledare som é&r skyldiga till spillande av
oskyldigt blod, och de medger sin skuld genom att anse silvermynten vara
blodspengar. Jamforelsen mellan Petrus och Judas varnar ldsare for att avfalla och
forrada sina broder. En ldsare som dger kunskap 1 Skriften kan urskilja Matteus
anvindning av Sak 9—14 i passionsnarrativet och dven i JP. Han kan dven genom
Matteus tillskrivning av citatet till Jeremia uppfatta parallellerna till Jer 19, 18 och
32. Jeremia-allusionerna kan uppfattas som domande savil som hoppingivande, men

det dr tydligt att domen mot Jerusalems ledning ar det viktigare temat i JP.

Detta ger ett utforligt svar pa uppgiften som formulerades i inledningen: att
undersdka hur Judasperikopen vuxit fram och vad Matteus i ljuset av detta ville séga
med Matt 27:3—10. JP &r en komplex text vars tillkomst savél som budskap dr svart
att sammanfatta pa ett kort och koncist sitt. Det som borjat med en mottagen Judas-
tradition och en vilja att skildra uppfyllelsen av Jesu forutsdgelse 1 Mark 14:21, har
Matteus anvént for att betona de judiska ledarnas skuld, Jesu oskuld och Skriftens
uppfyllelse. Man kan ddrmed inte sdga att JP utgdr en parentes i passionsberittelsen.
Istdllet ar det en viktig byggsten 1 det narrativ som Matteus bygger upp. Som i minga
andra av Matteus reflektionscitat bjuder JP:s citat in till reflektion 6ver forhéllandet

mellan Jesus, Guds Son, och Skriften som vittnar om honom.
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