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Forord

Denna kommentar torde vara den forsta fylliga kommentaren till Paskhagga-
dan pa ett nordiskt sprak. Den riktar sig till personer intresserade av Hag-
gadan som redan besitter vissa elementara kunskaper i judisk historia och
litteratur. Den forutsatter inte kunskaper i hebreiska. Trots att de transkri-
berade hebreiska orden ar oversatta och de flesta fraimmande ord och termer
forklarade, har jag inte funnit det motiverat att forklara varje ”judisk” term
som dyker upp.

Texten till Haggadan bifogas inte. Den oversattning jag hela tiden han-
visar till ar den som finns i ”Judiska texter 1. Judiska texter i svensk over-
sattning, 6versatta och bearbetade av Nils Martola.” ( Religionsvetenskapliga
skrifter. 6) Abo 1984. Men det gar givetvis att anvianda vilken 6versattning
som helst (eller originaltexten!).

Kommentaren innehéller ratt manga texter fran den klassiska rabbinska
litteraturen, i svensk Oversattning. Jag har tagit med dem dels for att de
ar viktiga for argumentationen i kommentaren, dels for att lata den del av
lasekretsen som inte ar familjar med denna litteratur stifta bekantskap med
den, om an pa ett fragmentariskt satt. Kalltexterna anges med sedvanliga
forkortningar. I avsnittet ”Forkortningar” i slutet av boken forklarar jag
systemet for forkortningar av traktaterna i Mishna, Tosefta och Talmud.
Avsnitten 1 petit ar avsedda att lasas 1 andra hand.

Jag tackar min hustru Yngvill, prof Nils Holm och framfér allt prof
Karl-Johan Illman for att de genomlast manuskriptet och for de manga goda
forslag till forbattringar de kommit med. Jag tackar prof Holm vidare for
att han intagit detta arbete i serien ” Religionsvetenskapliga skrifter” och
ombesorjt den for tryckning.

Abo den 11 oktober 1988
Nils Martola
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Inledning

1. DEN JUDISKA PASKEN I HISTORIA OCH NUTID

1.1. Fram till det andra templet

Det ar inte latt att fa en klar uppfattning av paskens tidiga historia, pa grund
av att de aldsta kallorna, de som finns i Gamla Testamentet, inte ar entydiga.
Den larda diskussionen om pasken i gammaltestamentlig tid ar omfattande,
och jag ger mig inte in p4 ett referat av den.! Jag Aterger en forenklad bild av
uppfattningen av paskens historiska utveckling, och den avviker inte i nagon
namnvard grad fran den bland exegeter gangse uppfattningen.

Sammansmaltning av tva tidigare fester. Den hogtid som i Gamla Tes-
tamentet kallas ’pask’ ar ett resultat av att tva ursprungligen sjalvstandiga
hogtider smalt samman, namligen: a) pesah, en urgammal varfest bland sa-
dana som hade smaboskapsskotsel som huvudnaring, och b) hag ha-massét
(det osyrade brodets hogtid), en agrar hogtid som firades pa varen da korn-
skorden borjade.?

Historisering. Under intryck av de handelser som forknippades med utta-
get ur Egypten historiserades denna hogtid. Med detta avses att huvudorsa-

! Den intresserade hinvisar jag till bl.a. féljande arbeten: VAUX 1961, 484ff; SEGAL
1963; HENNINGER 1975, 56-72 och passim; HAAG 1960, 1120ff; WAMBACQ 1976, 206—
224.301-326; 1980, 31ff; HALBE 1975.

2 Jfr Ex 23,14-19; 34,18-26; Lev 23; Deut 16; Num 28,16-17.
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ken till firandet inte langre ansags vara fruktsamhet bland boskapen eller en
lyckad skord, utan erinran om raddningen ur Egypten och ett aterupplevande
av den forsta pasken. Den enda version som star oss till buds i Gamla Testa-
mentet ar den redan historiserade versionen, och man har inte kunnat bevisa
att en sammansmaltning av pesah och hag ha-masséot skulle ha agt rum fore
historiseringen. Det kan handa att det var forst under den sa kallade histori-
seringen som sammansmaltningen agde rum. Vad man med storre sakerhet
kan saga ar att dessa hogtider utgor rétter till pasken sidan den forekommer
i Gamla Testamentet.

Ex 12. Huvudkallan fér var kunskap om den gammaltestamentliga pasken
ar Ex 12,1-20.43-49:3

[1] 1. Herren sade till Mose och Aron i Egypten: 2. ”Denna manad skall
inleda raden av manader; den skall for er vara arets forsta manad. 3.
Sag till Israels menighet att varje familjefar den tionde i denna manad
skall ta ett lamm eller en killing, ett djur for vart hushall. 4. Men om
hushallet ar for litet for ett helt djur, skall husfadern och hans narmaste
granne tillsammans ta ett djur alltefter antalet personer; ni skall gora
berakningen med hansyn till vad var och en ater. 5. Djuret skall vara
felfritt, arsgammalt och av hankon och tas fran faren eller fran getterna.
6. Ni skall forvara det till den fjortonde dagen i denna manad; da skall
hela Israels forsamlade menighet slakta det mellan skymning och mor-
ker 7. Man skall ta av blodet och stryka pa bada dérrposterna och pa
tvarbjalken i de hus dar man ater det. 8. Kottet skall atas samma natt;
det skall vara stekt over eld och det skall atas med osyrat bréd och med
bittra orter. 9. Ni far inte ata nagot av kottet ratt eller kokat i vatten
utan det skall vara stekt over eld, med huvud, fotter och innanmate. 10.
Ingenting far lamnas kvar till morgonen; om nagot da ar kvar, skall ni
branna upp det. 11. Vid maltiden skall ni ha kladerna uppfasta, skor pa
fotterna och stav i handen. At i hast. Detta ar Herrens pask. 12. Den
natten skall jag ga fram genom Egypten och d6da allt forstfott i landet,
bade manniskor och boskap, och alla Egyptens gudar skall drabbas av
min dom—jag ar Herren. 13. Men blodet skall vara ett tecken pa husen
dar ni bor. Nar jag ser blodet, skall jag ga forbi, och det forodande

31 Gversattningen av bibeltexter ansluter jag mig i regel antingen till publicerade delar
av den nya bibeldversattningen eller till den gallande kyrkobibeln, med sprakliga modifi-

eringar. Jag avviker emellertid fran dessa 6versattningar da jag finner det motiverat.
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slaget skall inte traffa er, nar jag slar Egypten. 14. Den dagen skall vara
en minnesdag for er. Ni skall fira den som en Herrens hogtid; i slakte
efter slakte skall det vara en oféranderlig ordning att ni firar den. 15.
I sju dagar skall ni ata osyrat brod. Redan den forsta dagen skall ni
skaffa bort all surdeg ur era hus, ty var och en som ater nagot syrat
brod fran den forsta till den sjunde dagen skall utstotas ur Israel. 16.
Den forsta dagen skall ni halla en helig sammankomst, liksom ocksa den
sjunde dagen. Inget arbete far utforas under de dagarna, utom det som
ar nodvandigt for att alla skall fa ata; endast detta far goras. 17. Ni
skall fira det osyrade brodets hogtid, darfor att det var just den dagen
som jag forde era harar ut ur Egypten. I slakte efter slakte skall det
vara en oforanderlig ordning att ni firar denna dag. 18. Fran kvallen
den fjortonde dagen i forsta manaden till kvallen den tjugoforsta dagen
skall ni ata osyrat brod. 19. Under sju dagar far ingen surdeg finnas
i era hus, ty var och en som ater syrat brod skall utstotas ur Israels
menighet, vare sig han ar invandrare eller infodd. 20. Syrat brod skall
ni inte ata; var ni an bor skall ni ata osyrat brod.”

-]

43. Herren sade till Mose och Aron: ”Detta ar stadgan for paskofiret:
Ingen utlanning skall ata av det, 44. men en slav som har kopts for
pengar far ata av det, om han forst har blivit omskuren. 45. Ingen som
tillfalligt bor hos er och ingen daglonare far delta i maltiden. 46. Allt
skall atas i ett och samma hus; inget av kottet far foras ut ur huset och
inget ben far krossas. 47. Hela Israels menighet skall gora sa. 48. Om
nagon invandrare som bor hos dig vill fira pask till Herrens ara, maste
alla manliga medlemmar av hans familj omskaras. Sedan kan han delta
i hogtiden, och da skall han raknas som en infédd. Men ingen oomsku-
ren far ata av paskoffret. 49. Samma lag skall galla for den infodde och
for invandraren som bor hos er.”

Vi ser att texten innehaller detaljerade regler om nar och var festen skulle
firas, om vilka som fick delta i festen, hur den skulle forberedas och genom-
foras. Atandet av paskalammet kopplas nira samman med atandet av osyrat
bréd. I sjalva verket ar texten genomsyrad av formuleringar tagna fran den
kultpraxis som var gallande langt senare an den tankta forsta pasken.
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1.2. Det andra templets tid

Kultcentralisation. Pasken, liksom de andra storre hogtiderna, firades till
en borjan i regel lokalt, och slaktandet av paskalammen och andra viktigare
riter agde rum i de lokala templen. Mot slutet av det forsta templets tid agde
emellertid en centralisation av kulten rum, enligt vilken man inte fick offra pa
nagot annat stalle an i Jerusalems tempel (se framfor allt Deut 12). Eftersom
det forsta templet forstordes ganska snart darefter (587 f.Kr.) och tempel-
platsen lag 6de en lang tid, ar det osannolikt att centralisationsstravandena
hade nagon storre genomslagskraft till en borjan. Templet ateruppbyggdes
emellertid, och det ser ut som om man under det andra templets tid (omkr.
515 f.Kr.—70e.Kr.) i allt storre utstrackning skulle ha bérjat forverkliga cent-
ralisationsstravandena. Att det blev sa ar forstaeligt ur flera synpunkter: dels
hade prasterskapet och kulten en mera betydelsefull position under det andra
templets tid an tidigare, man talar ju till och med om en tempelstat; och for
prasterskapet var centralisationen enbart till fordel; dels var det omrade i
vilket judarna hade ett begransat sjalvstyre litet till omfanget, vilket gjorde
att kultcentralisationen inte behovde fa alltfér djupt gaende konsekvenser for
befolkningen. Att centralisationen inte slog igenom overallt vet vi, eftersom
man kanner till att det fanns konkurrerande tempel: ett for samaritanerna
pa berget Garissim och ett i den judiska soldatkolonin Elefantine i Egypten.

Vallfarter. Under alla tider hade man vallfardat till det lokala templet, men
efter centralisationen fick vallfirden storre betydelse, dels pa grund av att
det i princip skulle finnas endast ett tempel, dels pa grund av foreskriften
om att alla man skulle vallfarda till Jerusalem tre ganger om aret for att
fira pask, veckohogtid och 16vhyddohdgtid (pesah, savuét och sukkdt). Det ar
knappast troligt att denna foreskrift foljdes bokstavligen. Men eftersom Je-
rusalems tempel fick allt storre betydelse som centralhelgedom for alla judar
och eftersom man stravade till att vallfarda till de stora hogtiderna flere an
en gang under sitt liv, innebar det givetvis att pasken fick en speciell karaktar
i Jerusalem.

Tillstromningen av festdeltagare var enorm. Detta omvittnas bade i Nya
Testamentet och 1 mishnatraktaten Pesahim. Det var darfor viktigt att i god
tid se till att ‘man fick ett ”felfritt lamm”, att man var tillrackligt manga om
paskalammet (ingenting fick lamnas kvar av lammet till foljande dag och var
och en maste fa en bit av det) och att familjens 6verhuvud skotte om slakten
av lammet i ratt tid. Trangseln pa tempelplatsen var stor och man maste
slakta i flera omgangar. Dessutom skulle en plats for maltiden ordnas. Att
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paskmaltiden intogs under ordnade former far betraktas som sjalvklart; men
i vilken utstrackning man reciterade delar av de texter som ingar i Haggadan
ar fortfarande oklart.

Nagot av atmosfaren under pasken (och de andra hogtiderna) kan man
ana sig till i flera av evangelieberattelserna i Nya Testamentet. En hel del in-
tressant information om firandet av pasken under slutet av det andra templets
tid kan man vidare fa fran flera av traktaterna i Mishna, framf6r allt Pesahim.

1.3. Efter det andra templets fall

Det andra templets fall ar 70 e.Kr. medforde en total omvalvning i paskfi-
randet. Tempelritualen, slaktandet och atandet av p askalammet, vallfarden
till Jerusalem, tre centrala element av det tidigare firandet, foll bort.

Trots att det intradde stora forandringar var man pa tongivande hall
man om att understryka kontinuiteten i paskfirandet. Analyser av de centrala
stallena i Mishna och Tosefta visar att samtidigt som Mishna latsas som om
ingenting hant, faststiller den paskfirandet sa att det nya sattet tolkas som
en helt naturligt och fullgod fortsattning av det gamla (BOKSER 1984, 77).

MPes 10. For att ge en bild av hur man firade pasken tidigt efter det
andra templets fall och for att ge en liten uppfattning av stilen i Mishna,
ger jag i oversattning det tionde kapitlet i traktaten Pesahim, den kanske
betydelsefullaste tidiga texten for vart andamal.

[2] 1. Pasknatter [eller Paskkvallar],
i anslutning till eftermiddagsbonen (minha),
ingen ma ata innan det ar morkt.
Till och med den fattige i Israel skall icke ata innan han bekvamt kan
luta sig bakat.
Man ma unna honom inte mindre an fyra bagare vin, aven om [det
bekostas] fran ”fattigbossan”.

2. Man blandade at honom [dvs husfadern] den forsta bagaren;
Shammais skola (Bét Sammai) siger: Han valsignar dagen, och darefter
valsignar han vinet;

Men Hillels skola (Bét Hillel) sager: Han valsignar vinet, och darefter
valsignar han dagen.



3. Man lade [maten] framfor honom,

han doppar med sallad anda tills man kommer till brytandet av brodet.
Man lade framfér honom osyrat brod (massa), sallad, haroset [se slutet
av detta kapitel] och tva ratter, trots att haroset inte ar obligatoriskt
(miswa).

Rabbi Eliezer bar Sadoq sager: obligatoriskt!

Och da templet stod brukade man lagga framfor honom sjalva paska-
lammet.

4. Man blandade at honom den andra bagaren;
och har fragar sonen sin fader.
Om sonen inte besitter kunskap visar fadern honom [hur han skall fraga);

Vad skiljer denna natt fran alla andra natter?

Ty alla andra natter doppar vi en enda gang,
denna natt tva ganger;

ty alla andra natter ater vi syrat och osyrat,
denna natt endast osyrat;

ty alla andra natter ater vi kott som ar stekt, stuvat eller kokt,
denna natt endast stekt.

I enlighet med sonens kunskap undervisar fadern honom.

Han bérjar med skam och slutar med ara, och forklarar [bibeltexten)
fran ”Min fader var en kringirrande aramé [Deut 26,5]” till dess han
avslutat hela stycket.

5. Rabban Gamliel brukade saga: ”Ingen som har underlatit att namna
foljande tre saker under paskmaltiden har fullgjort sin skyldighet, och
dessa ar foljande: paskalammet, massa och bittra orter (marér).”
Paskalammet—pa grund av att den Allestides Narvarande gick forbi
vara faders hus i Egypten;

massa—pa grund av att vara fader fralstes i Egypten;

marér—pa grund av att égyptierna forbittrade varafaders liv i Egypten.
Under varje generation ar var och en skyldig att anse sig sjalv som en
av dem som tagade ut ur Egypten; det ar namligen sagt [Ex 13,8]: Den
dagen skall du siga till din son: 'Detta sker till minne av det som Herren
gjorde for mig da jag drog ut ur Egypten’.

Darfor ar vi skyldiga att tacka, prisa, ara, hedra, upphoja, lova och
valsigna honom som har gjort alla dessa under for vara fader och for
oss. Han forde oss ut ur slaveri till frihet, fran angest till gladje och fran
klagan till hogtid, och fran morker till ett stort ljus, och fran slaveri till
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fralsning. Sa lat oss siga infér honom: Halleluja!

6. Hur langt reciterar man den [dvs hallel som foregaende halaka allu-
derar till i slutet]?

Shammais skola sager: till en fréjdefull moder till barn [Ps 113,9];
Hillels skola sager: till den hirda stenen till en vattenkalla [Ps 114,8]; och
han avslutar med férlossning [dvs en bon innehallande detta tema];
Rabbi Tarfon sager: ”...som fralste oss och fralste vara fader fran Egyp-
ten”; och han brukade inte avsluta [med en bon 6ver raddningen];
Rabbi Aqiba sager: ”’Sa ma Herren var Gud och vara faders Gud i fred
leda oss till andra forutbestamda tider och hogtider som kommer emot
oss, glada 6ver uppbyggandet av din stad och frojdande oss 6ver att fa
tjana dig, sa att vi far ata av offren och av paskalammen’, osv, anda till
’valsignad vare du som fralst Israel’.”

7. Man blandade at honom den tredje bagaren.

Han valsignar maten.

Den fjarde [bagaren]—over den avslutar han hallel och uttalar valsig-
nelsen for sangen.

Mellan dessa bagare: om han 6nskar dricka [vin], ma han dricka;

men mellan den tredje och den fjarde bagaren ma han inte dricka.

8. Efter paskmaltiden avslutar man inte med att roa sig.

Om nagra somnar, far de ata pa nytt.

Om alla [somnar], far de inte ata.

Rabbi Yosé sager: [om de bara] slumrade, far de ata; men om de sov
djupt far de inte ata.

9. Efter midnatt orenar paskalammet handerna.

Det vederstyggliga [lammet, jfr Lev 7,18] och resterna orenar handerna.
Har han uttalat valsignelsen 6ver paskalammet, sa har han fritagit sig
[fran skyldigheten att 1asa en valsignelse] over ett annat offerdjur.
Har han uttalat valsignelsen over ett offerdjur, sa har han icke fritagit
sig [fran skyldigheten att lasa en valsignelse] over paskalammet; Rabbi
Ismaels ord.

Rabbi Aqiba sager: det forra fritager inte det senare och det senare
fritager inte det forra.

Atandet av paskalammet. Till en borjan tycks man stallvis ha atit lamm
som stekts hela i enlighet med foreskriften i Ex 12,9, fastan de inte hade
slaktats i templet. Vi skall komma ihag att paskfirandet enligt den bibliska
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uppfattningen instiftades langt innan man kunde slakta paskalammet i nagot
tempel i Israels land. Darfor ar det forstaeligt att man har och dar i det
antika Palestina och aven i diasporan ansig det vara mojligt att aterga till
den situation som existerade fore erovringen av landet.* Enligt Mishna skall
ocksa Rabban Gamliel ha tillatit ett sidant forfarande. Hans kolleger forbjod
det emellertid, pa grund av att det var mgjligt att folket kunde forvaxla det
sa beredda lammet med det riktiga offerlammet och salunda kunde forledas
att tro att det utanfor tempelomradet at sadant som var heligt.®

Trots att rabbinerna alltsa i regel forbjod atandet av ett stekt lamm pa
paskkvallen finns det ytterligare tecken som pekar pa att seden segt levde vi-
dare under langa tider. Salunda forutsatter de tre fragorna i den formodligen
mest ursprungliga varianten av MPes 10,4 att man just hade atit ett stekt
lamm (BEER 1912, 192f). Man brukar havda att fragorna aterspeglar bruket
fore templets fall, men man har kunnat pavisa att de av allt att doma avser
den sedvana som gallde vid tidpunkten for textens uppkomst. Vidare finns
exakt samma formulering av fragorna, dvs en som innehaller en fraga om det
stekta kottet, annu i ett omfattande fragment av Paskhaggadan man funnit
i Kairo-genizan och som torde harstamma fran 700- eller 800-talet.®

Paskmaltiden bevaras. Eftersom man, atminstone av princip, inte fick ata
paskalammet och eftersom atandet av massa (osyrat brod) var hopkopplat

4 Det ir inte otinkbart att det alltifran den deuteronomistiska centralisationen fanns
trakter dir man ansig det 6verflodigt att inskranka atandet av paskalammet till Jerusalem.
5 Jfr dven den babylonska Talmud, traktaten Berakot (19a) som hanvisar till ett fall i
forsamlingen i Rom:
Teodos, en romare [dvs en jude], vande romarna [dvs judarna i Rom] att ita helstekta
lamm pa paskaftonen. Shim®én ben Shetah lit sinda till honom och siga: ” Vore du
inte Teodos sa skulle jag exkommunicera dig, eftersom du far Israel att dta vad som ar
heligt utanfor [templet].
Jfr ALON 1980, 231f; BOKSER 1984, 101f.

6 Jfr ALON 1980, 263ff; GOLDSCHMIDT 1969, 73f.77f; jfr Aven BILLERBECK 1928,
611-639; BAHR 1970; TABORY 1981. En geniza ar ett stille, dar man bevarade foremal
som var alltfor heliga for att forstoras, for det mesta heliga bocker. Den mest kinda
genizan upptacktes i synagogan i Fustat, Kairo, som byggdes ar 882. Mot slutet av 1800-
talet bortfordes texterna fran genizan till olika bibliotek, storsta delen till Cambridge, en
enorm samling texter, som omfattade mycket annat in heliga bocker. Texterna stammar
fran 700-1200-talen, och de har i hég grad bidragit till forstielsen av judarnas historia i
Medelhavsomradet under medeltiden.



med atandet av paskalammet, sag det ut som om man skulle bli tvungen att
helt och hallet upphéra med paskmaltiden. Rabbinerna lyckades emellertid
losgora skyldigheten att ata massa ifrin sammankopplingen med paskalam-
met och sa bevara maltiden. I samband med en diskussion huruvida atandet
av massa ar obligatoriskt eller inte sigs det i den babylonska Talmud (bPes
120a):

[3] Man skulle kunna tro att [atandet av massa] ar frivilligt ocksa den forsta
kvallen [av pasken). Skriften sager [Ex 12,8): det [lammet] skall stas med
osyrat bréd och bittra orter. Jag vet inget annat an att [detta galler] da
templet stod. Varifran vet vi att [det ar obligatoriskt att ata massa den
forsta paskkvallen] vid en tidpunkt da templet inte langre star? Skriften
sager [Ex 12,18): pd kvillen skall ni dta osyrat bréd. Skriften faststallde
det som obligatoriskt.

Pasken firades nu i hemmen. Nagra drag i den nya ritualen erinrade om den
gamla (bl.a. de fyra vinbagarna, hallel, det rostade benet pa tallriken och
en del allusioner i sjalva berattelsen), men annars representerar den en ny
ordning. Ett viktigt drag som var gemensamt med den aldre ordningen var
givetvis bortskaffandet av den gamla surdegen och atandet av massoét, riter
som med tiden blev allt mer uppmarksammade, och som atfoljdes av atskilliga
andra riter vilka horde ihop med kontrollen av att det syrade verkligen var
avlagsnat och att massot (pluralformen av massa) verkligen inte hade nagot
syrat i sig.

Nu utformas ocksa Haggadan, som innebar nagot verkligt nytt i paskfi-
randet, och som jag inte skall ga in pa har.

Dystra inslag i diasporan. Judarnas paskfirande i diasporan i omraden
som varit dominerade av kristna har fatt ett dystert inslag som gjort att
pasken, som ar en glidjens och befrielsens hogtid, ofta blivit en radslans
och skrackens fest. Jag syftar framfor allt pa att pogromer, judeforfoljelser,
utbrot under pasken, inte sallan som en f6ljd av att man pastod att judarna
behovde blod av kristna, framfor allt barn, for att kunna fira sin pask. Sadana
anklagelser har gjorts anda in i vart &rhundrade trots att man aldrig kunnat
pavisa sanningshalten i dem och trots att de ar helt absurda; var och en som
litet narmare bekantat sig med judendom vet att tanken att fortara blod ar
vamjelig och avskyvard inom judendomen.”

7 For en fortfarande fullt anvandbar framstallning med god materialsamling och bib-
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1.4. Idag

Har koncentrerar jag mig endast pa nagra drag i samband med paskfiran-
det, eftersom kommentaren av haggadan kommer in pa andra detaljer och
eftersom den forutsatter en del saker som bekanta.

Tidpunkt. Pasken infaller den 15 dagen i manaden Nisan, dvs nagon gang
fran slutet av mars fyra veckor framat. Enligt den judiska kalendern borjar
dygnet pa kvallen, omkring kl 18, och det betyder att pasken borjar pa kval-
len den 14 Nisan. Utanfor Israel firar man paskens borjan tva dagar efter
varandra. Detta ar en kvarleva fran den tid da man kunde svava i osdkerhet
om nar pasken infoll. Nymanaderna skulle namligen proklameras fran Israel,
narmare bestamt fran patriarkatet i Tiberias, pa basen av vittnen som verk-
ligen hade sett den nya manen. Efter att patriarkatet vunnit sakerhet i nar
manaden verkligen borjat, skickade det sandebud till trakter dar judar fanns
och meddelade om tidpunkten for festerna. Ibland kunde det intraffa att
sandebuden inte nadde fram, kanske pa grund av att avstanden var sa langa
eller pa grund av att en olycka intraffat for sindebuden eller av nagon annan
orsak.® Detta ledde till att man i diasporan for sakerhets skull firade festen
tva dagar efter varandra och att den darfor ar en daglangre an i Israel.®

Avlagsnandet av hames. Den 14 Nisan ar full av de sista forberedelserna
infor pasken. En av de mera omstandliga procedurerna i samband med pasken
bestar i att ur hemmen avlagsna all hames, pa svenska kallad ’surdeg’. Man
kan bli kvitt hames pa tre satt: 1) genom att branna den; 2) genom att med
en formel forklara den som icke existerande; 3) genom att silja den.

I regel stadar man under dagarna fore pasken och samlar upp all hames
och branner upp den. Pa kvallen fore den 14 Nisan genomférs dock ett
rituellt letande av hames (b°digat hames). Foraldrarna har for sakerhets skull

liografi av den aldre litteraturen, se STRACK 1900; for nyare litteratur, se bl.a. SAMUEL
1966.

L Enligt Mishna stérde samaritanerna da och di férmedlingen av dylika budskap fran
Israel till Babylonien; Rosh Ha-shanah 2,2.

9 Detta galler inte den Stora forsoningsdagen (yém ha-kippirim), eftersom man anser
att det ar oskaligt att krava fullstindig fasta i tva dygn. Att fira festen tva dagar efter
varandra i diasporan har egentligen varit onédigt anda sedan patriarken Hillel II i medlet
av 300-talet promulgerade en permanent kalender. Men seden hade dai redan vunnit en
sddan styrka att den fortlevde av rent traditionella skal.
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placerat ut nagra brodsmulor har och dar, vilkka det ar meningen att barnen
skall hitta och de forvaras omsorgsfullt for att hogtidligt brannas foljande dag
senast kl. 10. Eftersom man inte kan vara fullstandigt saker pa att all hames
verkligen har skaffats bort reciterar man darefter foljande formel: ” allt syrat
och allt jast som jag har hos mig, som jag sett eller e) sett, som jag skaffat
bort eller ej skaffat bort, ma vara lika med ingenting, som stoft av jord”.

Man kan emellertid normalt ha ganska mycket spannmalsprodukter i
hemmen och manga bedriver handel med sadana. Under sidana omstandig-
heter vore det en stor forlust att branna upp dem allihop och det skulle gora
livet tungt for manga att arligen tvingas att gora sig av med dem. Istallet
har man ordnat med en rituell, men fullt laglig forsaljning av all hames. Alla
husfader i en forsamling undertecknar ett papper, vilket ger fullmakt at en
person (oftast rabbinen; i Israel ndgon av 6verrabbinerna, som gor det for
hela Israel) att silja all hames. Den saljs till en icke-jude, som erlagger en
handpenning och som aven skall aga det stalle dar den forvaras. Efter pasken
brukar denna person ”angra sig” och be att kopet atergar. Nu har judarna
mojlighet att Ater anvanda hames och ar villiga att kopa den tillbaka.!® Ovan
beskrivna forfarande galler framfor allt ortodoxa forsamlingar. Jag kanner
inte till i vilken utstrackning konservativa forsamlingar iakttar forfarandet.
De reformerade torde inte anse en formell forsaljning av hames vara nédvan-
dig. Familjen beslutar om huru den skall ga tillvaga. Man rekommenderar att
hames forvaras pa ett undangomt stélle under paskveckan (PLAUT i Passover
Haggadah 1973, 13).

Massa. Som vi vet kallas pasken aven ’det osyrade brodets hogtid’ (hag ha-
massét). Jag har ovan beskrivit hur all hames skaffas bort ur hemmen (och
ur alla stallen dar judar bor och ater: hotell, restauranger, arbetsplatser
som domineras av judar osv). Pa pasken ar det visserligen tillatet att ata
produkter av spannmal, men de far inte vara jasta, utan skall vara ojasta—
massa. I princip kan vilket sidesslag som helst utgora ramaterial till massa,!!
men i praktiken ar det fraga om vete.

Pa grund av att jasningsprocessen intrader latt, innebar det att bak-
ningen av massa maste overvakas noga, ja, 6vervakningen skall till och med

10 36 DONIN 1972, 225-228; RABINOWICZ, Harry 1972, 1237f.

u Vete, korn, rig, havre och spelt brukas riknas upp; de europeiska judarna (ashke-
nazim) brukar férbjuda ytterligare nigra andra vixter, av vilka man gér mjol, men som
inte ar sid i egentlig bemarkelse, och som darfér egentligen inte faller under lagen: t.ex.
ris, majs, nétter; de orientaliska judarna (sefardim) forbjuder inte dessa produkter.
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omfatta beredningen av det mjol av vilket brodet bakas. Det finns tre typer
av mjol, vilka svarar mot tre typer av massa: 1) ”bevakat mjol” som noga
6vervakas anda fran den tid vetet bargas; 2) ”paskmjol” vilket man Sverva-
kar sa att det inte kommer in i en jasningsprocess efter malningen; 3) vanligt
mjol. Den forsta anvands for den s.k. ”bevakade massan” (massa $°mirah),
dvs. den massa som halakan (den judiska lagen) pabjod varje jude att ata
under paskmaltiden. Den andra anvands for den ” vanliga” massa man ater
under pasken och den tredje anvands endast i nédfall. Bakningen av massa
ar en omstandlig procedur, men den sker numera maskinellt, nigot som pa
sin tid vackte stor debatt.!?

Dukningen av sederbordet. For dukningen av sederbordet citerar jag
inledningen till den nya svenska oversattningen av haggadan:

[4] Séderbordet bor vara festligt dukat. Pa bordet bor sta: ett séderfat, tva
ljus, en kidushbagare, en vinkaraff, en bagare fylld med vin for profeten
Elia, en skal med salt vatten samt tre matsét lagda 6ver varandra i en
speciell duk eller trevaningstallrik. Framfor varje gast skall det finnas
ett vinglas.

Pa sederfatet skall ligga:

ett stekt ben av lamm eller nagot annat kottben (zréa),

ett kokt agg med sotat skal (betsd),

bittra orter, vanligen pepparrot (mardr),

persilja, sallad eller potatis (karpas),

en blandning av rivna notter (eller mandel), rivet apple, kanel, inge-

fara och vin, som symboliserar det murbruk som vara forfader blan-

dade under traldomen i Egypten (chardset).
Det finns skilda asikter om dessa fem symbolers inbordes placering. |[...]
Om gasterna ar manga bor flera sederfat sta pa bordet. Tva eller flera
gaster kan hjalpa den som leder sedern att dela ut karpas, matsa, maror
osV.
Ofta brukar varden—den som leder sedern—bara en vit kladnad, kallad
kittel. Den skall pAminna om den drakt som prasterna bar i temp-
let. Eftersom vitt symboliserar hogtid, gladje och frihet ar kitteln val
pa sin plats under pésachkvallen, nar vi alla hoppas pa den slutgiltiga
befrielsen ur traldom och elande.

12 Om detta se bl.a. RABINOWICZ, Louis Isaac 1972, 1155fF.
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Varden skall sitta pa en bekvam stol med tva kuddar pa sin vanstra sida.
Nar han laser vissa texter lutar han sig mot kuddarna for att pAminna
om befrielsen ur traldom: under antiken var det de frias privilegium att
ata liggande. Vinet skall racka till pafyllning fyra ganger. Om gasterna
ar manga bor flera karaffer stallas ut pa lagom avstand fran varandra.!3

13 Hagada 1983, 6.
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2. PASKHAGGADANS TEXT

2.1. Analys av paskhaggadan

I de moderna utgavorna markerar man ofta uttryckligen de skilda delarna
av Paskhaggadan. Det ar i huvudsak tva typer av element som anges. Den
ena typen bestar av handlingar som utfors i samband med genomforandet av
paskaftonsritualet; man helgar aftonen, tvattar handerna, ater massa o.dyl.
Den andra typen bestar av delar av sjdlva tezten, sasom de fyra frigorna, de

fyra barnen, Hallel, bordsbénen.

Handlingar

De handlingar som markeras ar i regel foljande:

Helgandet av dagen (Qaddes)

Handtvagning (dérhas), utan valsignelse

Doppandet av en gronsak i saltvatten (karpas)
Delandet av den mellersta massan (yahas)
Berattelsen (maggid)

Handtvagning, med valsignelse (rahas)

Framtagandet av massa (mési’ massa)

Doppandet av bittra orter i hardset (maror)

Atandet av bittra orter/pepparrot med massa (kérek)

. Festmaltid ($dlhan °érek)

. Atandet av afikoman (safin)
. Bordsbonen (barek)

. Hallel (kallel)

. Avslutningen (nirsah)
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De angivna elementen kallas ofta *tecken for Sedern’. De flesta av dem bestar
av obestamda verbformer (particip och infinitiver). De hanfor sig till ledaren
av maltiden, vilken genomfor an den ena, an den andra handlingen. Da och
da beledsagas han av de andra deltagarna.

Det forutsatts att sidana handlingar som tar sig yttre fysiska uttryck
sasom handtvagning, att bryta massa, att doppa bittra orter i saltvatten osv.,
atfoljs av verbala yttranden (mestadels valsignelser). Vidare ar nagra av de
markerade handlingarna sjalva verbala yttranden, t.ex. helgandet av dagen,
berattelsen, bordsbonen osv. .

Jag gar inte in pa en detaljgranskning har—det ar en sak for detaljkom-
mentaren—utan gor en rad allmanna iakttagelser av vilka handlingar som
markeras och relationer mellan dem.

Det ar skal att borja med en iakttagelse om franvaron av nagot man
hade vantat sig att skulle finnas med. Det ar namligen anmarkningsvart att
man inte har markerat drickandet av de fyra vinbagarna pa nagot sarskilt
satt, trots att de foregas av speciella valsignelser, berakdt, i likhet med alla
andra tillfallen dd man rituellt dricker vin, sasom vid sabbatens intradande.
Det ar anmarkningsvart bland annat pa grund av att de sa tydligt markeras
i den viktigaste av de aldsta redogorelserna for genomférandet av pasknat-
tens ritual efter templets forstoring: det tionde kapitlet i mishnatraktaten
Pesahim, som jag atergivit ovan; dessutom diskuteras de flitigt i den baby-
lonska Talmud. Jag aterkommer till detta langre fram.

Tecken for Sedern. Det var Samuel ben Salomo frin Falaise—en av de si kallade
toaa.jistc:'r"n.a1 frin slutet av 1200-talet, kind som specialist pd Piskhaggadan—som var
upphovsmannen till den angivna kedjan av ’'tecken for Sedern’. Den ir den mest kanda
och spridda av kedjorna. Man kianner namligen flera sadana.? Granskar man de olika
kedjorna visar det sig att det inte finns ett enhetligt system. Terminologin varierar kraftigt,
liksom antalet element. Ett framtriddande drag i kedjorna ar att de utgér mnemotekniska
kjalpmedel, med vars hjilp de som ar ansvariga for genomforandet av sedern skall komma

! Pranska och tyska larde forfattade, fran slutet av 1100-talet och anda fram till 1300-
talet, en mangd kritiska och forklarande noter till Talmud. Dessa noter kallas tésafot
(tilligg), och forfattarna, vilka utgdr en stor grupp lirde, kallas 3a€alé tésafét (eg. "her-
rarna till t6safét’), i dversittning tosafister. Till en borjan var dessa noter egentligen kom-
pletteringar till den berdmda talmudkommentaren av Rabbi Salomon ben Yishaki (Rashi),
men de fick snart en sjilvstandig karaktar. I klassiska talmudutgivor trycks tosafisternas
kommentarer i den yttre marginalen, medan Rashis trycks i den inre marginalen.

2 KASHER (1961, 77-82) noterar 14 stycken.
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ihag elementen i den, och i vilken ordning de kommer. Elementen ges sidana namn att
de bildar rytmiska kedjor, dir rim och assonans spelar en viktig roll. S3 ar det ocksi med
den idag vanliga kedjan; den ar klart rytmisk. Den kan ocksa sjungas till olika melodier.
Allt detta visar att kedjorna ingalunda ar resultat av en systematisk analys av handel-
seférloppet under paskmaltiden, utan att de i forsta hand tjanar ett pedagogiskt andamal.
Detta utesluter givetvis inte att de angivna elementen verkligen ar viktiga bestindsdelar
av ritualet. Men de varierar, som sagt, bide till antal och terminologi i de olika kedjorna.
Dessutom gors det ingen skillnad mellan elementens natur och deras hierarkiska relation
till varandra. Det ar darfor motiverat att granska handelseforloppet i paskritualet och se
om det till Aventyrs gir att finna en systematik, eller om det mojligen finns andra och mer
vasentliga element an de angivna. Jag skyndar mig genast att pipeka, att det ingalunda
ar sjalvklart att det overhuvudtaget finns ett klart genomtankt system. Tvartom ar det
vanligt att flitigt anvanda ritual inte gir att inordna i enkla systematiska kategorier.

Inledning och avslutning hor givetvis till de klarast markerade delarna,
eftersom man med deras hjalp avgransar paskaftonsritualet fran annan verk-
samhet. Av dessa bada ar inledningen den viktigare. Det ar den som mar-
kerar nyansatsen, och med den signaleras aven paskhogtidens borjan, medan
avslutningen inte har samma tyngd, den ar tvartom ratt svag. Den avslu-
tar ju ocksa endast en del av det handelsesammanhang som hor till firandet
av pasken. Att avslutningar i regel inte markeras sa tydligt ser vi bla. av
det faktum att man inte framhaver slutet pa den period som féregar pas-
ken, utom i det fall att paskens borjan sammanfaller med slutet av en annan
helig tid, dvs. sabbatens utgang. Inledningen och avslutningen (dvs gaddes
och nirsah) hor pa ett naturligt satt till handlingselementen. Observera att
gadde$ mynnar ut i valsignelsen 6ver den forsta bagaren och tommandet av
den. Den forsta bagaren, uttagets bagare, ar salunda ett element i gaddes.

Element i en rituell maltid. Efter qaddes namns i kedjan tre element
separat: trhas, karpas och yahas, vilka hor ihop pa grund av att de ar delar
av en rituell maltid. Huvudmaltiden har i antiken, da templet annu stod,
uppenbarligen kommit i borjan av ritualet. De andra kedjorna anvander ofta
andra beteckningar och genomfor likaledes ofta annu finare indelningar av
handelseforloppet, till en stor del som en f6ljd av den omfattande debatt som
fordes om detaljerna i ritualet, en debatt vars detaljer jag inte gar in pa har.3

Berattelsen. Nu foljer ett langt berattande avsnitt i Paskhaggadan, mar-

3 Fér en nyttig oversikt, jfr KASHER 1961, 9%6-106.
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kerat med ordet maggid* I detta sammanhang betraktar jag det som be-
teckningen pa ett avsnitt i paskaftonsritualet, trots att det egentligen ar en
”scenanvisning”—”han (dvs ledaren) berattar”. Det ar det centrala avsnittet
i Paskhaggadan och bestar av manga olika delar, vilka jag aterkommer till
langre fram. Det beledsagas, utover sjalva lasandet och dialogen, av nagra
rituella gester. Manga utgavor av Paskhaggadan® anger namligen att husfa-
dern, da han natt fram till vissa specifika moment i maggid, tacker respek-
tive avtacker de tre osyrade broden (massét), hojer eller sanker vinbagaren
osv. Dessa rituella gester ar inte namnda i de olika kedjorna och har darfor
inte samma solida grund i traditionen som de som namns i dem. Men de
ar ingalunda betydelselosa, utan markerar viktiga overgangar i maggid, och
framhaver en del innehallsliga aspekter. De kan ocksa ha en elementar pe-
dagogisk avsikt, eftersom man genom att utpeka, eller lyfta respektive sanka
ett element, faster uppmarksamheten vid det, samtidigt som det omnamns,
som exempelvis i avsnittet Rabban Gamliels undervisning.

Det ar anmarkningsvart att man i1 Haggadatexterna omsorgsfullt noterar
dessa rituella detaljer i samband med maggid-avsnittet. Det finns veterligen
ingenting som direkt kraver att man tacker over eller blottar massot eller att
man hojer eller sainker vinbagaren. Varfor gor man det da? De traditionella
kommentarerna ger egentligen inget svar.

En sak ar i varje fall klar: tackandet och avtackandet av massét upphor
i och med framtagandet av massa (mési massa), dvs da man har kommit fram
till den punkt da det ar en skyldighet for varje jude att ata av massa. Vi ser
av fortsattningen att massa fortfarande spelar en roll i paskmaltiden, man har
alltsa inte fortart den helt (ndgot maste vara kvar for atandet av afikoman),
men i och med att det blivit méjligt att ata massa, upphér man med att
overtacka och avtacka den. Ur rituell synpunkt har siledes en avgoérande
forandring agt rum i och med framtagandet av massa.

I traditionslitteraturen forliknas massa vid en forlovad kvinna. I den palestinska Talmud
sigs det (yPes 10,1 (37b)):

[5] R. Levi sade: "Den som iter massa pa piskaftonsdagen ir som en man som ligger

| nigra av de andra kedjorna markeras en del av underavsnitten i det som har be-
tecknas med maggid. De oftast namnda ar den arameiska inledningen (ka’ lahma’) och
de fyra frdgorna (mah nistanah) i bérjan, och de tre obligatoriska elementen i slutet; jfr
KASHER 1961, 77-82.

5 Men inte alla! Sa ar t.ex. inte den text jag primart kommenterar, eller den text
KASHER kommenterar lika frikostig med dylika meddelanden.
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med sin férlovade [d3 hon dnnu ar] i hans svirfaders hus [dvs innan de gift sig]”.

Detta tema tas upp ater och dter och man papekar, att liksom en man inte har tillgang till
sin forlovade forran efter sju valsignelser (i en del texter nimns nio eller fjorton valsignel-
ser), si har han ej heller tillgang till massa forran efter sju valsignelser, vilka alla uttalas
i samband med paskaftonsritualet. Aven om denna bild inte férklarar varfor man ticker
och avtacker massan, kan vi genom den f3 en insikt i hur hégt de gamla rabbinerna satte
massan, och i den férandring som dgde rum da ritualet framskred pa piskaftonen.

Maltidselement. Nu foljer ater en rad rituella element som har med en
maltid att gora: handtvagning med valsignelse, framtagandet av massa, dop-
pandet av bittra orter i haréset, dtandet av bittra orter/pepparrot med massa.
De anges skilt for sig, pa grund av att vart och ett ar sarskilt pabjudet i
halakan.

Den riktiga maltiden, markerad med Sulhan °érek, ar, trots att den kan
racka en lang stund och trots att den i regel bestar av traditionella ratter,
egentligen av underordnad betydelse i ritualet. Den har markerats for att
man skall vetanar det ar lampligt att ata, men lika garna kunde man hoppa
over den, sa betydelselos ar deni texterna. Men pa grund av att de ur halakisk
synpunkt centrala maltidselementen har skrumpnat ihop till en rudimentar
maltid och fyra bagare vin, sa skulle det te sig malplacerat att satta sig kring
ett festbord och att tala om forna banketter for fria man, ifall man helt och
hallet avlagsnade den riktiga festmaltiden.

Momenten atandet av afikoman och bordsbnen hor egentligen med till
maltidselementen som forlangningar av dem. Bordsbénen markerar slutpunk-
ten for maltiden och 6vergangen till tiden efter den, vilken upptas av sang och
jubel, Hallel. Observera att den aldsta och ur halakisk synpunkt viktigaste
delen av Hallel (Ps 113-114) kommer redan fore det sjatte momentet (hand-
tvagning, med valsignelse), som en omarkerad del av maggid. Uppdelningen
av Hallel i tva delar har lett till komplikationer. Den rituella delen upphor i
och med avslutningen. '

Vi ser saledes att da vi granskar paskaftonsritualet fran det perspektiv
den angivna kedjan av pabjudna handlingar ger, sa domineras den helt och
hallet av element som har med atande att gora. Med undantag for signalerna
for bérjan och slut (gaddes respektive nirsak) finns det endast tva element
som inte har anknytning till atande: maggid och hallel. Maggid delar upp
atandet i tva huvuddelar, och maggids egen sammansattning ger oss anled-
ning att tro att den tyngre delen av maltiden ursprungligen sannolikt féregatt
den.
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Handlingarna kan saledes grupperas som i nedan angivna schema. Som
vivet ar nirsah en svag slutmarkering. Efter nirsah finns i de flesta Haggada-
texter avtryckta populara folksanger som kommit in fran slutet av medeltiden
och anda fram till 1700-talet. Vidare ar det meningen att man diskuterar,
sjunger och leker sa lange man vill. Det ar ju poangen i en av berattelserna
i maggid (Exempelberattelsen).

Helgandet av dagen

Handtvagning utan valsignelse
Doppandet av en gronsak i saltvatten ... maltid
Delandet av den mellersta massa

Berattelsen berattelse

Handtvagning med valsignelse

Framtagandet av massa

Doppandet av bittra orter i1 hardset

Atandet av bittra orter/pepparrot med massa ... maltid
(Festmaltid)

Atandet av afikoman

Bordsbonen

Hallel sang

Avslutande

I MPes 10, den aldsta text som nagorlunda detaljerat beskriver ordningen
vid paskmaltiden, framtrader helt andra betoningar. Det visar sig att det ar
de fyra vinbagarna som ar den barande stommen i texten. Alla fyra namns,
och de namns vid den tidpunkt da man blandar vinet, dvs fyller i bagaren.
Foljande schema kan anges:

Bagare I Bagare II Bagare III Bagare IV

Qaddes  Maggid Bordsbén Hallel (slutet)

Maltid Rabban Gamliels Birkat ha-sir
undervisning (valsignelse av sang)

Hallel (bérjan)

Liksom alltid da man undersoker paskritualet, ar maltiden problematisk aven
har. Det ar forbryllande att bordsbénen kommer sa sent. Det verkar sanno-
likt att den ”riktiga” maltiden redan vid tiden for redaktionen av Mishna,
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placerats mellan den andra och den tredje bagaren; da skulle bordsbénen
komma strax efter maltiden. Men detta sags inte ut i texten. Jag gar emel-
lertid inte in pa dessa fragor har, utan jag anforde Mishna framfér allt for
att visa att MPes 10 betonar ritualet pa ett helt annat satt an de nutida
anvisningarna.

Texten

Jag koncentrerar mig har pa det 1anga berattande avsnittet i mitten (maggid).
Efter festmaltiden kommer ytterligare ett par langre avsnitt (bordsbénen och
hallel), men dessa analyseras i anslutning till detaljkommentaren.

Indelningen av maggid. I den traditionella text som Goldschmidt publi-
cerat anges foljande underrubriker i avsnittet maggid:

den arameiska inledningen

[de fyra] fragorna

den forsta inledningen till midrashen

tva berattelser fran tannaitisk tid

baraita® om de fyra barnen

en annan tolkning

en andra inledning till midrashen

petihah till midrashen

midrashen’

tillagg till midrashen

1. tannaitiska utlaggningar av delningen av Savhavet
2. Sangen Dayyénii (”Det hade varit nog for oss”)
Rabban Gamliels undervisning

recitationen av hallel

valsignelsen for fralsningen

Dessa underrubriker forekommer inte i de vanliga traditionella utgavorna,

6 For en definition av termen baraita, se borjan av kapitlet om baraitan om de fyra
barnen.

u Jag ger har ingen definition av termen 'midrash’, utan hanvisar till detaljkommenta-
ren av det relevanta avsnittet, dar det av sammanhanget torde bli tillrackligt klart vad en

'midrash’ ar for nagot.
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utan ar ditsatta av Goldschmidt. I de traditionella utgavorna markeras istal-
let motsvarande stallen i texten i regel med att borjan av texten satts med
sarskilt stora bokstaver eller pa nagot annat idgonenfallande satt. Salunda
kallas den arameiska inledningen vanligen: ha’ lahma (detta brod); de fyra
fragorna: mah nistanah; de tvd berattelserna: maa’seh berabbi ’eli®ezer; osv:
Jag foljer i regel Goldschmidt, eftersom hans underrubriker ar motiverade.
Men jag har en annan standpunkt i ett viktigare fall (fragan om petihan och
den andra inledningen; mera darom nedan) och har gett en annorlunda for-
mulering i nagra fall; jag har dessutom tillagt en rubrik, namligen ’en annan
tolkning’ (skall inte férvixlas med den ’andra tolkning’ som kommer efter
baraitan). Den kommer fore rubriken ’tillagg till midrashen’.

Det avsnitt efter midrashen som jag rubricerat ’en annan tolkning’ ar,
enligt Goldschmidt, en del av midrashen. Sa ar det naturligtvis pa satt och
vis, men den hebreiska frasen davar ’aher ar samtidigt en klar struktursignal,
med vars hjalp man anger en ny tolkning, dvs en annan midrash till en del
eller till hela det bibelavsnitt som den foregaende midrashen tolkar. I detta
fall galler den nya tolkningen endast slutet av den sista versen i bibelavsnittet
(Deut 26,8).

Gruppering av avsnitten. Med de angivna rubrikernas hjalp far man en
grundlaggande litterar kategorisering av delarna i maggfd, och aven en enkel
gruppering av dem. Det blir omedelbart klart att midrashen ar centralstycket
i det stora avsnittet, liksom att det finns flera kortare texter grupperade kring
den. Tva av avsnitten kallas inledningar till midrashen. Darutéver finns,
enligt Goldschmidt, en sa kallad petihah (se nedan) till den, och tva tillagg.
I analysen utgar jag fran midrashen. I MPes 10,4 sags det att sonen, efter
att den andra bagaren fyllts, staller de fyra fragorna, och darefter laser vi:

[6] I enlighet med sonens kunskap undervisar hans fader honom. Han bér jar
med skam och avslutar med ara; han forklarar fran [Deut 26,5] En aramé
sokte forgora min far anda till dess att han avslutat hela avsnittet.

Av detta ser vi att redan i antiken skulle det pa de stallda fragorna folja en
forklaring till Deut 26,5ff, det som har kallas midrashen (forutsatt att den
nutida texten inte i nagon storre utstrackning avviker fran den antika). Man
ansag med andra ord att forklaringen verkligen var ett svar pa fragorna och
sag inget problem i att den inte handlade om maltiden som sadan. Det ar
emellertid vart att notera att de ”fyra fragorna” egentligen inte ar fyra. Det
forekommer en enda fraga: ”Vad skiljer denna natt fran alla andra natter”,
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och denna fraga motiveras med hanvisning till fyra detaljer i maltiden. Mot
bakgrunden av denna iakttagelse ar det kanske mera forstaeligt att svaret gar
in pa att ge den historiskt/mytiska forklaringen till hur det kommer sig att
denna natt skiljer sig fran alla andra natter.

Undervisningen skulle borja med ”skam” och sluta med ”ara”. Deut
26,5ff borjar med ”skam” och slutar med ”ara”, eftersom avsnittet borjar
med Israels fornedring i Egypten och slutar med uttaget. Man kan darfor
fraga sig varfor midrashen foregas av alla de avsnitt vi har i den nutida texten
(den forsta inledningen, de tva berattelserna, baraitan, den andra tolkningen,
den andra inledningen och den sa kallade petihan).

Fragan om petihan. Innan jag gir vidare ar det nédvandigt att stanna en stund infér
det avsnitt Goldschmidt kallar petihah och dess forhillande till den andra inledningen.

Med petihah avses ett sarskilt slags inledning till en midrash. Petihan kommenterar
en bibeltext som ar vald frin ett annat stille an den text ridrashen kommenterar och den
fungerar darfor som en 6verging frin den ena bibeltexten till den andra. Det bibelstille
som petihan tolkar skulle helst viljas frin den textgrupp som kallas ketibim (skrif terna),a
vilka annars inte reciterades i den judiska synagogudstjinsten. Med hjilp av petihan stra-
vade man till att belysa midrashtexten ur en ny och garna Gverraskande synvinkel. Petikan
hade darfér en liknande funktion som ett erordium i en del kristna predikotraditioner.

I detta sammmanhang ar det alltsi Goldschmidt som kallar avsnittet en petihah, men
han tilligger omedelbart att han anvander termen nagot oegentligt, eftersom avsnittet inte
inleds med en bibelvers (1969, 38). Men i en not pa samma sida framkastar han tanken att
avsnittet en gang i tiden majligen borjat med bibelcitatet " men Jakob och hans barn drog
ned till Egypten” (Jos 24,4), som utgitt, eftersom det foregiende avsnittet slutade med
dessa ord. En granskning av Goldschmidts framstallning i ljuset av nyare unders6kningar
(HEINEMANN 1971; GOLDBERG 1979; 1980) visar, att avsnittet inte kan kallas en
petihah. Aven om studiet av petihans natur inte har lett till entydiga resultat, framgar
det dock som klart att en petihah alltid ir en tolkning av en bibeltext (‘petihaversen’) i
riktning mot en annan bibeltext ('perikopversen’) och att man inte kan tala om en petihah
ifall ndgot av dessa grundliggande element saknas, eftersom man i si fall inte vet vad som
tolkas i riktning mot vad. I var text saknas 'petihaversen’. Goldschmidts antagande att
petihaversen (Jos 24,4) utgitt ir inte Svertygande, eftersom texten inte ter sig som en
utlaggning av Jos 24,4—texten ar dessutom inte en utlaggning som leder fram till Deut
26,4. '

Om det avsnitt som bérjar med ” Valsignad vare han som haller sitt 16fte till Israel”

8 Det vill siga foljande bibelbocker: Ps; Job; Ordspr; Rut; Hoga V; Pred; Klag; Est;
Dan; Esra; Neh; 1-2Kron.
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inte &r en petikak, vad ar det d37 Jag ansluter mig till den férhirskande traditionella
uppfattningen att det helt enkelt ar en fortsittning pid den andra inledningen, med un-

”

dantag av avsnittet "ga och lar dig vad aramén Laban forsékte gora ...", vilket jag, i
likhet med Goldschmidt (1969, 38f), anser hor mera samman med det som foéregdr an det
som foljer efterdt. Det skall medges att ”valsignad vare han som ..."” kommer en smula
abrupt, men anknytningen till det foregaende blir tydlig genom citatet av Gen 15,13f, dar
Gud forutsidger Abrahams attlingars vistelse i Egypten, vilket Josuacitatet mynnade ut
i. Gud valsignas emellertid inte fér fingenskapen, utan fér den befrielse som féljde pa

fingenskapen. Det dr denna som betecknas med ordet "16fte”.

Beroendeforhiallanden mellan avsnitten. Lat oss nu granska de litterara
beroendeférhallandena mellan avsnitten. Orsaken till att tva av dem kan rub-
riceras som inledningar till midrashen (’den forsta’ respektive ’den andra’) ar
av historisk och inte litterir art. Amoréerna® var nimligen Gverens om att
”aran” i MPes 10,4 syftade pa befrielsen ur Egypten, erévringen av Kanaans
land, byggandet av templet och livet som fria man, men de hade olika upp-
fattning om vad ”skammen” syftade pa. Somliga ansag att den syftade pa
att forfaderna var avgudadyrkare, andra ansag att den syftade pa israeliter-
nas slavarbete i Egypten (bPes 116a). I var text finns det exempel pa bada
uppfattningarna. Den andra inledningen till midrashen anspelar pa motivet
”vara fader var avgudadyrkare”, och den forsta inledningen pa slavarbetet i
Egypten. Observera dock att bada inledningarna aven anspelar pa befrielsen,
att de med andra ord foregriper midrashens behandling av temat. Det ar latt
att se att bade de ’tva berattelserna fran tannaitisk tid’—vilka lampligen kan
rubriceras med den samlande beteckningen ’exempelberattelse’®—och barai-
tan ansluter sig till den forsta inledningen: exempelberattelsen aktualiserar
det som sags i slutet av inledningen om skyldigheten att beratta om uttaget,
och baraitan exemplifierar vad som avses med orden "men Herren var Gud
forde oss ut darifran med stark hand och utstrackt arm”, som citeras i den
forsta inledningen (Deut 6,21). Det lilla avsnittet med en annan tolkning till
Ex 13,8 ansluter sig till slutet av baraitan.

9 S3 kallades de judiska lirde som verkade efter att Mishna férelg i slutgiltig utform-
ning fram till redaktionen av den babylonska Talmud omkr ir 500. Deras verksamhetspe-
riod omfattade sdledes 200-, 300- och 400-talen.

10 pet ar friga om en maCaseh, dvs en berittelse med vars hjilp man, under hinvisning
till kdnda auktoriteters féredome, 6nskade visa pa riktigt beteende; jfr t.ex. MARTOLA
1987, 114f. Foér den andra berittelsen, eller egentligen yttrandet av Eleazar ben Azaryah,
jfr detaljkommentaren.
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Midrashen har fatt tva tillagg. Att de ar tillagg just till midrashen ser
man av att de behandlar den tematik som ar central i midrashen, dvs utta-
get ur Egypten (och dess forlangning: Gvergangen over Savhavet), och inte
det som foljer efterat, dvs avsnittet Rabban Gamliels undervisning. Tillaggen
namns inte 1 Mishna, och de ar egentligen inte obligatoriska delar av Hagga-
dan. Darfor saknas de i Maimonides’ haggadatext. De saknas ocksa i regel
i Genizafragmenten.!! Vi kan silunda stalla upp foljande schema over de
avsnitt som grupperar sig kring midrashen:

Fragor
I. De fyra fragorna

Svar
1. Skam 1 (den forsta inledningen)
A. Exempelberattelsen
B. Baraitan om de fyra barnen
a. En annan tolkning till Ex 13,8
2. Skam 2 (den andra inledningen)

I1. Midrashen
Tillagg till midrashen

Det som kommer mellan I och II ar ur redaktionshistorisk synpunkt sett se-
nare inskott. Vi har kunnat faststalla vilken roll de tva forsta inledningarna
spelar, och aven de mellanliggande avsnittens anknytning till den forsta in-
ledningen. Det innebar givetvis inte att de mellanliggande avsnitten med
nodvandighet uppkommit senare an fragorna och midrashen. Avsnitten i
schemat ovan ansluter sig alltsa till midrashen, dvs. till tolkningen av berat-
telsen om fangenskapen i Egypten och befrielsen darifran. De 6vriga avsnitten
i maggid ansluter sig till atandet och drickandet. Den arameiska inledningen
ser ut som en inbjudan till att ata. Att den knappast har fungerat sa framgar
av detaljkommentaren nedan. I varje fall hér den mera ihop med maltiden
an med midrashen.

I och med momentet Rabban Gamliels undervisning har vi i praktiken
lamnat maggid. Det ser man dels av att maltidsgasternas uppmarksamhet
fasts vid tre obligatoriska och konkreta element i den rituella maltiden: benet,
massa och mardr, vilka utpekas och far en kort forklaring; dels av att vi ater

' j& MAIMONIDES s.a., 251ff; 1961, 359ff; GOLDSCHMIDT 1969, 47.
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far kontakt med Mishna. I MPes 10,5 beskrivs detta moment, och i 10,6
Hallel och valsignelsens bagare.

Struktur. Maggid har salunda foljande struktur:

A. Den arameiska inledningen (inbjudan till att ata)

B. Midrash-cykeln (den egentliga haggadan)

C. Rabban Gamliels undervisning

D. Hallel

E. Vilsignelsen for fralsningen (6ver den andra bagaren)

2.2. Texthistoria

Paskhaggadan ar en av de popularaste texterna inom judendomen. Den f6-
rekommer i tusentals utgavor och har oversatts till sa gott som alla sprak
som talas av judar.!? Den har dessutom varit ett speciellt kart objekt for
illustratorer, vilket har resulterat i att dess utstyrsel varierar kanske mer an
nagon annan judisk ritualtext. Om man dessutom beaktar att paskhagga-
dan ofta utkommer med kommentarer, som kan vara foranledda av aktuella
handelser for den grupp som utger texten, ar det klart att det ar svart att
fa ett grepp om dess texthistoria. Det visar sig emellertid att aven over-
sattningarna for det mesta presenterar den hebreiska grundtexten jamsides
med oversattningen, och jamfor man denna hebreiska text i olika versioner
kan den visserligen indelas i olika huvudvarianter, men den grundlaggande
uppbyggnaden ar densamma. Det ar den icke illustrerade hebreiska textens
historia jag avser har.!3

De ildsta texterna. Trots att den aldsta fullstindiga texten till Paskhag-
gadan finns i Saadia Gaons Siddir fran 900-talet, ar det nog i forsta hand till
Seder R. Amram Gaon fran medlet av 800-talet man skall ga for att fa den ti-
digaste klara bilden av Paskhaggadan. Den ger en sa gott som komplett text
av Haggadan. Utdver texten ger den motiveringar till och anvisningar for

12 F5r en omfattande bibliografi 6ver tryckta utgivor fram till 1960, jfr YAARI 1960.

13 F5r den tryckta illustrerade haggadans historia, se framfor allt YERUSHALMI 1975;
for illustrerade manuskript, se det ratt nyligen utkomna omfattande arbetet av METZGER
(1973); se adven artiklar om haggadan i de storre judiska encyklopedierna.
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texten och de handlingar man genomfor vid ritualet, hamtade fran Talmud
och i Babylonien gangse bruk. Amrams Seder kom att utova ett avgorande
inflytande pa utvecklingen av judisk liturgi i allmanhet, och pa Paskhaggadan
isynnerhet, icke minst darigenom att den trangde undan konkurrerande for-
mer, framfor allt av palestinskt ursprung. Eftersom Amrams Seder blev flitigt
anvand, far man anta att de senare anvandarna paverkade dess utformning
genom att gora tillagg som avspeglade sedvanjor i deras egna hemtrakter.
Man har ocksa kunnat pavisa att detta ofta var fallet. Handskrifterna uppvi-
sar manga senare inskott, och de avviker delvis starkt ifrin varandra.!4 Jag
har hallit mig till den text Goldschmidt anfér som huvudtext i sin kritiska
utgava.

Texter som ar aldre an den i Amrams Seder finns bevarade endast i
fragment. Genom studiet av Talmud och till och med av tannaitiska texter
blir det klart att storsta delen av Paskhaggadan forelag i amoreisk tid (dvs
omkr 200—-omkr 500), och de vasentliga delarna redan i tannaitisk tid (omkr
50-omkr 200). Men de klassiska rabbinska texterna citerar for det mesta
endast borjan och slutet av bonerna och andra texter, och anger det centrala
innehallet. For fullstandiga former ar vi hanvisade till kallor fran gaoneisk
tid.!® Kairogenizan har levererat atskilligt textmaterial med vars hjalp man
far en god inblick i Haggadans natur i tidig gaoneisk tid.

Av sarskild betydelse ar ett 1angt fragment som publicerades ar 1911 och som varit foremal
for atskillig uppmarksamhet. Goldschmidt iterger texten med en kort kommentar i sitt
stora arbete om Paskhaggadan (1969, 75fT). Den ar ett viktigt vittnesbord for den tidiga
palestinska formen, vilken motarbetades av gaonerna. Den aldsta Paskhaggadan finns,
som redan niamndes, inbidddad i Saadia Gaons Siddur frdn 900-talet. Den avviker pa
manga punkter frdn den som férutsitts i Amrams text, och kom inte att utéva samma
inflytande som denna. Det ser man av att den form som slutligen blev férharskande nistan
undantagslést foljer Ammram. Det berorsakert pa att Paskhaggadan i Saadias Siddur delade
samma 6de som Sidduren i 6vrigt. Den israeliske forskaren Simcha Assaf tror att Saadias

Siddur inte kunde sld igenom pa samma sitt som Amrams. Detta berodde dels pa att

14 Pér en god Oversikt 6ver problematiken kring Seder R. Amram Gaon, jfr KRON-
HOLM 1974, XXIIIff.

15 Med den gaoneiska tiden avser man den period da ledarna fér akademierna i Baby-
lonien innehade en ledande stillning i hela judenheten. Dessa ledare kallades gaoner och
den gaoneiska tiden omfattar perioden omkr 700—omkr 1100. Bade fore och efter denna
tidsperiod fanns det gaoner i de nimnda akademierna, men de hade da inte en ledande

position inom judenheten.
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texterna var inbaddade i kommentarer pa arabiska, ville de senare sa inflytelserika larde i
Frankrike och Tyskland hade svart att tillgodogéra sig, dels, och kanske framfér allt, pa att
Saadia lanserade sin Siddur i sitt eget namn, med stéd av sin personliga auktoritet. Hans
auktoritet var visserligen den frimsta i hans samtid, men i lingden kunde den inte goéra
sig gidllande gentemot den samlade kollektiva auktoriteten hos resten av gaonatet, vilken
Amram aberopar genom att hela tiden hanvisa till traditionen. P3 samma satt handlar
aven de senare anvindarna av Amrams text, medan Saadia talar i eget namn (Siddur 1978,
23).16

Mahzér Vitry och Mishneh Térah. Till de viktigare tidiga beldggen for Paskhagga-
dan hor dven de som var inbaddade i Mahzér Va'try17 fran 1000-talet och i Maimonides’
Mishneh Térah fran 1100-talet. Forfattaren till Mahzér Vitry var en larjunge och kanske
aven kollega till Rashi, och dog medan denne dnnu levde. Det finns tyvarr &nnu ingen
kritisk utgiva av texten. Det ar darfér skil att anvanda den foreliggande med forsik-
tighet. Den ar icke desto mindre ett viktigt vittnesbérd om textens form vid 1000-talet
och omedelbart dirférinnan, och den uppvisar dven ett klart beroende av Amrams text.
Av nigon anledning iterger den emellertid midrashdelen i Piskhaggadan endast antyd-
ningsvis. I Mishnek Térah ges haggadan som ett sarskilt bihang efter beskrivningen av
paskkvaillens ritual; Maimonides inskranker sig enbart till maggid-avsnittet, eftersom det i
egentlig mening utgoér haggadan. Storsta delen av de andra elementen ar ju inte specifika
for pasken. Maimonides’ tillvigagingssatt var sikert val motiverat inom ramen fér hans
heltickande och systematiska framstillning av halakan. Men i praktiken behévde man
sidana texter som samlade all den information, som kravdes for ett korrekt genomférande

av paskkvallens ritual.

Separata Haggadatexter. Det ar inte riktigt klart nar separata utgavor
for Paskhaggadan borjade anvandas i storre utstrackning. Fastin Saadias
text var fullstandig, dvs den inbegrep aven bonerna och sangerna, ingick den
dock som en del av Sidduren, som ju i huvudsak atergav ritualen for den
offentliga synagoggudstjansten. De aldsta med sakerhet separata haggada-
texterna stammar fran 1200-talet och det ar ocksa fran den tiden man funnit
illustrerade texter. Att behovet av separata haggadatexter var stort ar na-
turligt, eftersom pasken ar en hogtid som firas i familjens hagn, och eftersom
ritualet ar relativt langt. Dock visar det sig att texten, med undantag av
olika poetiska avsnitt, har hallit sig s gott som oforandrad fran gaoneisk

16 KASHER ger en nyttig oversikt Sver likheter och skillnader mellan de olika tidiga
texterna (1961, 40ff).
17 En mahzér &r en bonbok for gudstjanster vid hogtider, medan siddiren ger texter

och ordningen for gudstjanster under vardagar och sabbater.
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tid. Den text jag kommenterar ar den traditionella text som ingar i slutet
av Goldschmidts bok (1969). Jag bortser fran allt det material som kommer
efter den formella avslutningen (nirsah).
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Kommentar

1. HELGANDET

Pasken ar en av de tre stora vallfartsfesterna (hag) under aret. Det skall dar-
for klart markeras att den skiljer sig fran vardagen och det gér man genom
att proklamera dess helighet (gaddes eller ¢iddis). Efter tindandet av fest-
ljusen fyller man den forsta bagaren och laser de tva centrala valsignelserna,
valsignelsen over vinet (birkat ha-yayin) och valsignelsen for dagen (birkat
ha-kiddds). Enligt Mishna var meningarna delade om ordningsfoljden mel-
lan dessa valsignelser. Halakan foljer Hillels skola, dvs att man forst laser
valsignelsen 6ver vinet. Valsignelsen over tiden (birkat ha-zeman; ”...som
har hallit oss vid liv, uppratthallit oss och ...”) har senare fogats till de tva
andra. Genom dessa valsignelser proklameras alltsa pasken som en sarskilt
helig tid. Helgandet avslutas med att man dricker ur den forsta bagaren vin.

Forhallandet till sabbaten. Eftersom pasken kan borja vilken dag som
helst i veckan, varierar dess forhallande till sabbaten. Om den kommer i
beroring med denna maste det beaktas i samband med helgandet av pasken.
De valsignelser jag namnt ovan ar sadana som lases oberoende av narheten
till sabbaten. Dess kontakt med sabbaten kan vara en av tvd méjliga: 1)
pasken borjar pa fredag kvall, samtidigt som sabbaten infaller; 2) pasken
borjar pa lordag kvall, vid sabbatens utgang,

I det forsta fallet sammanfaller alltsa helgandet av pasken med helgandet
av sabbaten. Da erinras man, efter att ljuset tints och valsignelsen 6ver ljuset
reciterats, genom ett citat av Gen 1,31-2,3, om skapelseverket och om Guds
instiftelse av sabbaten. Dessutom skjuts det in har och dar i valsignelserna
och bonerna ord och fraser med anledning av sabbaten. Eftersom helgandet
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av pasken mycket nara Sverensstimmer med helgandet av sabbaten (mera
darom nedan), har man inte funnit det motiverat att skjuta in ytterligare
en valsignelse av sabbaten. Sa gor man emellertid i det andra fallet, dvs
om pasken borjar en lordag kvall. Da inskjuts tva valsignelser, den ena Gver
ljusen (birkat ha-ner), den andra over atskiljandet (av Israel fran andra folk,
sabbat fran vardag och fran hogtiderna: birkat ha-havdalah). Harigenom
markeras ljussymboliken i sabbaten och det enkla faktum att man 6vergar
fran en helgad tid till en annan.

Vi ser att det kan forekomma ratt manga valsignelser da pasken borjar
(pa en lordagskvall anda upp till fem). Ordningen mellan dem debatterades
livligt redan i antiken. Man stannade slutligen for ordningen vinet, dagen,
ljuset, atskiljandet och tiden (jfr bPes 102b-103a).

1.1. Berakan

Form. Pasken borjar med minst tre och anda upp till fem valsignelser
(berakdt). Alla borjar pa lika satt med ett tilltal i andra person singularis:
”valsignad (barik) vare Du, Herre, var Gud, varldens konung”, och fortsatter
med en relativsats i tredje person, i vilken man utsager nagot om vad Gud
gor eller har gjort. Tre av valsignelserna ar korta, medan tva av dem (om det
ar fraga om en pask med fem inledande valsignelser) fortsatter med ytterli-
gare utsagor om Gud och vad han gjort. De langre bonerna har en speciell
avslutning, vilken ocksa ar en beraka, som har en nagot annorlunda form an
de andra. Dennas inledning ar nagot kortare: ”valsignad vare Du, Herre”,
och den fortsatter alltid med en relativsats inledd med ett aktivt particip,
medan de andra dessutom ofta anvander det hebreiska relativmarket.

Uppkomst. Jag har ovan angivit nagra av de mest karakteristiska dragen i
berakan och gar o6ver till en kort redogorelse for framvaxten av denna vanliga
och viktiga form i judiskt fromhetsliv, framfor allt i de offentliga gudstjans-
terna. Vi kommer ocksa att mota den ett flertal ganger langre fram i Pask-
haggadan. Jag baserar mig framfor allt pd Audets (1958) och Heinemanns
(1976, 77-103) undersokningar, som vidareutvecklar tidigare forskningsinsat-
ser och nar fram till betydelsefulla resultat.

Audet. Audet visar (1958, 376) att forebilden for den liturgiska berakan
ar biblisk, och att den star att finna i spontana, icke-liturgiska, uttryck for
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undran och bavan infér Guds maktiga och mirakulosa handlande. Ett gott
exempel ar det utrop av forundran Elieser, Abrahams tjanare, frambringar pa
grund av den bonhorelse han blivit vittne till (Gen 24,27): ”Valsignad vare
Herren, min herre Abrahams Gud, som inte forvagrat sin nad och trofasthet
for min herre.” Berakan skall knappast ses som ett uttryck for spontaneitet
i psykologisk eller historisk bemarkelse, men val som ett ”lampligt” litte-
rart uttryck for spontaneitet.! Den bibliska berakan bestar av tva sarskilda
element, det forsta ar det inledande utropet: ”Valsignad vare Herren”; det
andra ar motiveringen for utropet i en relativsats: ”som inte forvagrat sin nad
och trofasthet for min herre”. De angivna exemplen refererar till engangs-
foreteelser. Men den liturgiska berakan ar avsedd att upprepas, och Audet
antar att en utveckling gt rum pa sa satt, att det unika miraklet givit rum
for anamnesen—erinran—av Guds undergarningar i allmanhet, sidana de tar
sig uttryck i historien med hans folk och i naturen, och att berakan avslutas
med en upprepning av valsignelseformeln i nagot annorlunda form. Han an-
marker vidare att forekomsten av en anamnes leder till boner i petitionsform.
Man erinrar om Guds véldiga garningar och ber att han ocksa i denna situa-
tion skall inskrida till forman for bedjaren. Valsignelse och petition lever i
symbios med varandra (1958, 379ff).

Heinemann. Enligt Heinemann har Audet i huvudsak ratt. Denne har beskrivit fram-
vaxten av den liturgiska beraka som ar likformig med det bibliska ménstret. Han har
emellertid inte i tillricklig utstrackning beaktat det rabbinska textmaterialet och obser-
verat de skillnader som forekommer i detta. Heinemann namner framfér allt det stora
antalet valsignelser i vilka den motiverande satsen inleds med ett particip och inte med en
relativpartikel. Han staller sig ocksa kritisk till Audets férklaring, att den andra berakan i
slutet av en langre valsignelse skulle bero pa det stilistiska behovet att upprepa den for att
fa en god avrundning pa bonen. I de rabbinska texterna finns namligen manga exempel pa
en dylik avslutande beraka, utan att bonen/elementet ifriga inleds med en bdarik-formel
(1976, 85).

Tva typer av berakot. Heinemann pavisar forekomsten av tva typer av
berakét. For argumentationens skull talar han om renodlade typer, som ar
sallsynta, eftersom blandformer ar vanliga. Den forsta typen ar den direkta
arvtagaren till det bibliska monstret, vilken Audet beskrivit. Den inleds med
en barik-formel och fortsatter med en relativsats av typen ”som har gjort ...”

1 Fér andra exempel jfr Ex 18,9f; Gen 14,20; 1Sam 25,32.39; 2Sam 18,28; 1Kon 1,48;
5,21; 8,15.56; Ps 66,20; 124,6; Rut 4,14; Esra 7,27.
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(Pgivit oss”, ”helgat oss”, "utvalt oss”, ”forlossat oss” etc; med relativparti-

keln ’aser). Aven om frasen ”var Gud, varldens konung” inte forekommer i de
bibliska valsignelserna, behover den inte anses som typfraimmande, eftersom
de bibliska forebilderna kunde innehalla ytterligare gudsepitet. Pronominet
”du” har trangt in fran den andra formen. Denna typ av berakét har grund-
formen ”valsignad vare [du] Herre(n), ...’s Gud ...som har gjort” (1976,
86f).

Den andra typen har formen ” Valsignad vare du, Herre”, utan tillaggs-
epitet, med du-et som en integrerande del. Fortsattningen utgors av en rela-
tivsats med ett aktivt particip (HEINEMANN ibid).

Utover dessa formella skillnader mellan de tva ménstren finns det skill-
nader i funktion: den ena kommer alltid i borjan, den andra i slutet. Den
som boérjar kan i princip vara hur lang som helst, den som slutar ar all-
tid kort. Vidare stammar den forra direkt fran bibeln, medan den senare
inte har en direkt biblisk foregangare. Elementen i den senare ar visserligen
hamtade fran bibeln, framfér allt frasen ”valsignad vare du, Herre” (1Kron
29,10; Ps 199,12), men helheten ar ny (1976, 87ff). Det ar fran den senare
typen som du’et har trangt in i den forra och frasen ”varldens konung” har
standardiserats som en protest mot den romerska kejsarkulten (1976, 90fT).

1.2. Qiddids-ménstret

Qiddas framst till for sabbaten. Utformningen av g¢iddds ar, liksom
utformningen av berakan, strangt reglerad. Grunden till gidds finner vii den
bibliska befallningen att helga sabbaten (Ex 20,8): ” Kom ihag sabbatsdagen,
sa att du helgar den.” Hur sluter man sig da till att aven de stora hogtiderna
skall helgas med g¢iddis? Mekilta (till Ex 20,8) hanvisar till Lev 23,4:

[7] Sa att du helgar den. Si att du helgar den med en valsignelse.
Utgaende fran detta sade de [dvs de larde]: ”Man helgar 6ver vinet vid
dess [sabbatens] ingang.”

Jag har inget annat an ett helgande av dagen. Varav [kan vi sluta oss
till att det galler aven) helgandet av kvallen/natten? Skriften sager [Ex
31,14): S3 m3 ni hilla sabbaten etc.?

2 I Ex 20,8 talas det om sabbatsdagen, medan det har talas endast om sabbaten i
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Jag har inget annat an sabbaten. Varav [kan vi sluta oss till att det galler
aven] hogtiderna? Skriften siger Lev 23,4): Dessa ar Herrens sirskilda
tider etc.

Mekiltas argument ar saledes att hogtiderna betraktas som sabbater. Om vi
jamfor den andra och den fjarde versen i Lev 23 med varandra ser vi att i
bada talas det om Herrens ”sarskilda tider”, vilka skall betraktas som ” heliga
sammankomster”. Frasen ”helig sammankomst” (migra’ ¢6des) aterkommer
flera ganger i kapitlet (vv 2-4.7-8.21.24.26.35-37). Ett annat satt att harleda
helgandet av de stora hogtiderna fran helgandet av sabbaten ar att utga fran
uppmaningen att komma ihag (zekér). Klarast kommer detta fram i den
tidiga och viktiga textsamlingen Halakét gedéloti borjan av foreskrifterna om
helgandet och atskiljandet® Efter hanvisning till Ex 20,8 fortsatter texten:

[8] Jag har inget annat an sabbaten. Varav [kan vi sluta oss till att det
galler aven) det osyrade brodets hogtid?
Skriften lar [Deut 16,3): pd det att du matte komma ihig den dag dd du
drog ut [frin Egyptens land] .
Varav [kan vi sluta oss till att det galler aven] veckohdgtiden?
Skriften lar [Deut 16,12]): och du skall komma ihag att du var en slav i
Egypten, och du skall uppratthalla och forverkliga [dessa stadgar] .
Varav [kan vi sluta oss till att det galler aven] 16vhyddohégtiden?
Skriften lar [Deut 15,15]: och du skall komma ihdg att du var en slav i
Egyptens land, och Herren, din Gud, forlossade dig.*

F--l

allmanhet. Detta tolkas si att det maste gilla bide dag och natt. Denna férklaring

ter sig som mer grundliggande an den som ges i bPes 1062, dar svaret pi samma friga
gir ut pad att frigan egentligen ar fel stilld. Utgingspunkten ar dir att helgandet ager
rum p4 kvillen vid sabbatens inging, och man borde darfor egentligen fraga varfor man
helgar sabbatsdagen, och ge Ex 20,8 som svar. Vi ser att har forutsatts det utvecklade
giddis-monstret.

3 Den citerade texten finns i den si kallade "kortare” versionen av Halakst Gedlot.
Det ir annu inte klart vilken av de tva huvudversionerna som skall anses vara nirmare
den ursprungliga; jfr HILDESHEIMER 1971, 19; jfr &ven BARON 1958, 365f.

4 En n6dlésning, eftersom Deut 15,15 inte uttryckligen galler 16vhyddohdgtiden. Det
ar dock vart att notera, att den foregiende versen (Deut 15,14) siger att densom frislapper
sin slav skall bl.a. ge honom av avkastningen frin vinpressen, vilket ar en direkt anspelning
pa 16vhyddohégtiden, da vindruvorna skérdades och pressades. Pa denna punkt foreligger
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Vad som galler sabbaten betraffande Adertonbonen och ’6ver bagaren’
[dvs giddis), det galler aven hogtiderna betraffande A dertonbonen och
’over bagaren’ (HILDESHEIMER 1971, 58f).

Qiddds galler alltsa primart sabbaten. Foreskrifterna att den skall 1asas aven
vid hogtiderna stammar fran rabbinerna.

Jamforelse. En jamforelse mellan de olika giddis-ritualen (f6r sabbat och de
stora hogtiderna) visar att de ar mycket lika varandra. Qiddus for hogtiderna
skiljer sig fran varandra endast i nagra sma detaljer med vilka man signalerar
vilken hogtid det ar friga om. Den gemensamma strukturen for giddis ar
foljande:

a. proklamationen: barik-formeln

b. motivering: som helgat oss med foreskrifterna + utkorelsen

c. den aktuella dagen har givits ”i karlek”; den aktuella dagen namns
med karakteristiska attribut: sabbaten som en erinran om skapelse-
verket; hogtiderna som tider for gladje och pasken speciellt som en er-
inran om friheten/uttaget

d. dagen ar en helig sammankomst

e. och en erinran om uttaget

f. utkorelsen betonas med avsikt att sammanbinda firandet av den he-
liga dagen med det folk som iakttar den

g. eulogin

1.3. Den forsta bigaren

Den forsta av fyra bagare vin ifylls och dricks ur. Denna bagare kallas "utta-
gets bagare’; de andra (som vi aterkommer till langre fram) kallas ’raddning-
ens’, ’fralsningens’ och ’utkorelsens bagare’;’ namnen ar hamtade fran de

garningar som Gud enligt Ex 6,6-7 gor med sitt folk.

en anknytning till talet om 16vhyddohégtiden i det sextonde kapitlet (16,13)! Det viktiga
har har varit att finna ett stille med anknytning till 16vhyddohdgtiden som nimner bade
ihigkommandet och vistelsen i, respektive fralsningen fran Egypten.

5 For frigan om en femte bagare, se nedan avsnittet om avslutningen av Hallel.
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[9] Sag darfér till israeliterna: Jag ar Herren, och jag skall fora er bort fran
tvangsarbetet hos egypterna och radda er ur slaveriet hos dem. Jag
skall lyfta min arm till valdiga straff for att befria er. Jag skall gora
er till mitt folk och jag skall vara er Gud, och ni skall erfara att jag ar
Herren, er Gud, som for er bort fran tvangsarbetet hos egypterna.

Den forsta bagaren for silunda omedelbart in i det tema som genomsyrar
hela haggadan, namligen uttaget ur Egypten och vad detta har inneburit for
Israels folk under alla tider.

1.4. Oversittningen av barik

Betraffande innehdllet i vadlsignelserna finns det en fraga jag vill ta upp, namligen hur man
skall aterge innebérden av ordet barik i detta sammanhang. Jag har i texten konsekvent
Oversatt det med 'vilsignad’. Ser man emellertid pi de tva svenska oversdttningar som

"6 eller "vi tackar dig

ar allmant tillgangliga idag, si oversitter de "lovad vare du ...
.7 Saul aterger originalets form: passiv particip, medan Haggada-kommittén har valt
att dndra till aktiv, och dessutom till en finit form. Biada undviker verbet ’vilsigna’, trots
att roten BRK normalt har denna innebdrd. Ser vi till 6versidttningen av verbet i 1917
ars bibel visar det sig att ordet normalt Gversatts med 'valsigna’, men d& Gud &ar objekt
for handlingen aterges verbet i regel med Tova’;3 exempel finns dven pa ’prisa’ (Ps 66,8)
och pa ’véi.lsigna’9 Jag tanker inte gi in pd en jamforelse med andra Gversattningar, men
konstaterar i férbigdende att New English Bible inte tvekar att anvianda ordet ’bless’, liksom
inte heller den nya judiska dversattningen till engelska (medan manga andra undviker det).
Man skulle kunna férestilla sig att orsaken till att man undviker ’vélsigna’ (eller dess
motsvarigheter pa andra sprak) ar att verbet implicerar en sddan relation mellan den starke

och den svage eller mellan den Gverordnade och den underordnade, att det ar den starke

6 Felix Saul i Haggada 1954.

U Haggada-kommittén i Judiska forsamlingen i Stockholm, i Hagada 1983.

8 T ex. Ps 16,7; 26,12; 34,2; 63,5; Deut 8,10; i passiv 'lovad’: Ex 18,10; 1Sam 25,39;
1Kon 8,56; 1Kron 29,10; Ps 18,47; 119,2.

91 passiv: Gen 9,21; 1Sam 25,32; i det senare fallet &r det uppenbarligen s att Gversat-
taren inte velat aterge verbet annorlunda pa grund av att barik upptrader aven i foljande
vers i en klar parallell, och dar ar objektet en manniska. Det ser man av att endast nigra

verser senare Overgar Oversittaren till 'lovad’.
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respektive den 6verordnade som valsignar den svage respektive den underordnade. Verbet
anvands verkligen ofta pa det sittet, men det ir ingalunda alltid si. Jakob 'vilsignade’
Farao bade d& han stilldes inf6r honom och d3 han tog avsked av honom (Gen 47,7.10;
av Oversattaren fordunklat med 'hz'ilsa’).w Men dven om verbet inte uppfattas sa att det
implicerar den i bérjan angivna relationen, kan det innehilla tanken att den som valsignar
har nagot gott han vill 5verfora &t den som valsignas, och den hillningen kan enligt mangas
uppfattning inte intagas gentemot Gud. Mainga versioner av haggadan (och iven andra
liturgiska texter som gor bruk av berakan) anser det emellertid vara méjligt att Sversitta
med 'valsigna’, och implicerar dirigenom tanken att det ar en skillnad mellan att 'valsigna’
och att 'tacka’ eller "lova’ eller 'prisa’, aven om tack, lov och pris ingir som komponenter
i den semantiska beskrivningen av ’valsigna'. Detta ar orsaken till att jag foredrar att
Oversidtta med 'vilsigna’. Att jag drdjt sa utforligt vid denna detaljfraga beror pa att den

inte ar oviktig.11

10 p&r andra fall jfr t.ex. 2Sam 14,22; Deut 24,14; Ps 72,15.
11 P&r litteratur om synen i Gamla Testamentet, jfr bl.a. SCHARBERT 1973; BLANK
1961, 87-90.
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2. ELEMENT I DEN RITUELLA MALTIDEN

(}RHAS, KARPAS och YAHAS ar tre element i den rituella maltiden. De
hebreiska orden anger vad som ager rum, och det beskrivs i Haggadan. Sat-
ter man dessa element i relation till vad som foljer omedelbart efterat i
Paskhaggadan—inledningen pa arameiska och de fyra fragorna—vilka dels
utgor en inbjudan till en maltid, dels fragar om inneborden av vissa omstan-
digheter i en maltid, ar det rimligt att anta att huvudmaltiden forut gt rum
genast i borjan av ritualet, och att det som finns har endast ar symboliska
rester av den.! Att maltiden agt rum i borjan forutsatts ocksa klart i MPes
10,3f, dar elementen av den rituella maltiden namns och av vilken man kan
lasa sig till den inbordes ordningen mellan dem.

Paskhaggadan och sympotisk litteratur. Det har forsiggatt en ratt liv-
lig debatt om forhallandet mellan paskmaltiden under antiken och ett antikt
regelratt symposium, respektive mellan Paskhaggadan och den sa kallade
sympotiska litteraturen, en litterar genre, i vilken man skildrade ett sympo-
sium och de diskussioner som fordes i det. Till klassikerna i genren hor en
del av Platons skrifter, men aven Xenofon, Plutarkhos och Athenaeus forfat-
tade sadana skrifter. I en banbrytande unders6kning sammanfattar S. Stein
(1957) sin asikt att den antika sympotiska litteraturen vasentligen bidrog
till forandringen av paskritualen, fran en situation da den genomférdes utan
en fixerad liturgi till den som foreligger i Paskhaggadan (1957, 15). Bokser
bestrider detta i sin bok The origins of the Seder, i vilken han agnar ett
helt kapitel at fragan. Min uppfattning ar att han pa ett overtygande satt
demonstrerat att Steins tes inte ar hallbar, genom att visa att paskritualen,
sadan den gestaltas enligt MPes 10 och TPes 10, visar sa manga distinkta

1 53 t.ex. HOFFMAN i den historiska inledningen till Passover Haggadah 1973, 10; jfr
ocksd Passover 1973, 68f.
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drag, som samtidigt ar vasentliga, att de inte kan sagas vara beroende av den
antika sympotiska litteraturen.

Det har forekommit en omfattande debatt om dérhkas, karpas och yahas, och
jag gar inte in pa detaljerna. Rent allmant vill jag peka pa foljande:

Handtvagningen. Den generella regeln for handtvagning finner vi i bPes
115a: ”R. Eleazar sade i R. ’O8ayas namn: ’nar man doppar nagot i vatska
kravs det handtvagning’.” Eftersom karpas skall doppas i vatska (vatten)
kravs det att man tvar handerna.

Fragan om man skall lasa den sedvanliga valsignelsen i samband med
handtvagningen eller inte har debatterats flitigt. I aldre tid laste man i regel
valsignelsen. Bruket att lamna bort den baserar sig pa Meirs av Rottenburg
(1220-1293) uppfattning att man inte langre behdvde tvatta handerna vid
detta tillfalle, och salunda inte heller behovde recitera valsignelsen. Enligt
honom baserade sig seden att lasa valsignelsen pa vissa tekniska detaljer som
var irrelevanta utanfor Israel och i en situation da prasterskapet inte langre
fanns till. Det nutida bruket ar att endast husfadern tvar handerna, men
lamnar bort valsignelsen. De 6vriga deltagarna ar passiva. Det gamla bruket
finns salunda kvar, om an i rudimentar form.

Karpas. Den judiska traditionen kanner ingen tillfredsstallande forklaring
till karpas och varfér man ater det i paskmaltiden. Kosmala har visat (1967)
att karpas av allt att doma syftar pa jordens frukt i allmanhet, och de vilt
vaxande atbara orterna isynnerhet, och inte enbart pa selleri, som ordet
traditionellt anses syfta pa. Han understryker att man skall gora en klar
distinktion mellan karpas och marér, som uttryckligen ar pabjuden i toran,
och som hér samman med uttaget. Karpas hor emellertid samman med
loftet om landet och dess fruktbarhet, dess groda. Kosmala anknyter till
Goldschmidts antagande om att midrashen ursprungligen omfattade Deut
26,9, vilken anknyter till gdvan av och intaget i det fruktbara landet, nagot
som aven kapitlets borjan handlar om. Detta motiv skall ha fallit bort efter
templets forstoring, och efter att livet i diasporan blivit judarnas centrala
erfarenhet. Kosmalas forklaring ter sig som den hittills mest trovardiga vad
betraffar inneborden av karpas.
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3. DEN ARAMEISKA INLEDNINGEN

I och med den arameiska inledningen paborjas ett lingre berattande avsnitt
(maggid) som stracker sig anda till narheten av huvudmaltiden.

Uppkomst. Som det framkommer av beteckningen ar den arameiska inled-
ningen ett avsnitt formulerat pa arameiska. Detta faktum har fatt somliga
att anta att det ar mycket gammalt, att det gar tillbaka till tannaitisk tid,
ja rentav till den tid da det andra templet annu stod. Det ar inte ovanligt
att man antar att avsnitt pa arameiska ar gamla. Man brukar hanvisa till
att arameiska var det talade spraket i Palestina och att midrasher och andra
typer av texter (speciellt liturgiska) var avsedda for den breda massan, som
inte kunde hebreiska. Det visar sig emellertid for det mesta vara sa att de
arameiska avsnitten ar avfattade pa babylonsk arameiska och att de har-
stammar tidigast fran amoreisk och inte sillan fran gaoneisk tidsalder (om
dessa beteckningar pa tidsperioder se det forsta kapitlet i inledningen). Da
det galler denna inledning finns det tecken som tyder pa att den ar relativt
sen. Formuleringen ar annorlunda i flera tidiga handskrifter. I nagra av de
allra tidigaste saknas den till och med. Ordningen mellan satserna varierar
i olika viktiga handskrifter. De tre satserna hanger inte val samman, sett
fran en innehallslig synvinkel (mera dirom nedan) och har darfér knappast
tillkommit som en enhet. Sadana iakttagelser far Goldschmidt att anta att
avsnittet tidigast ar fran amoreisk, och sannolikt fran gaoneisk tid. Detta
utesluter emellertid inte att de tre satserna tagna for sig kan vara tidiga.
Salunda visar diskussionen i bPes 115b att uttrycket "elandets brod” var i
bruk i amoreisk tid (1969, 8f). Det ar dock vart att notera att i talmudtrak-
taten aterges uttrycket pa hebreiska och inte pa arameiska.

Form och innehall. Det ar tydligt att avsnittet ar tankt som en inbjudan
till en madltid. Det framgar av en del av innehallet och av anslutningen till
de omedelbart foregaende maltidselementen. Salunda reciteras inledningen
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i samband med att varden lyfter sederfatet, efter att agget och benet ta-
gits bort fran det. Kvar blir alltsd marér, haréset, karpas och massa. Pa
manga hall brukar man ocksa oppna dorren i samband med detta. Huvud-
uppmarksamheten fasts vid massan och inledningens forsta sats kan tolkas
som hanvisande till den avtackta och upplyfta massan. Efter recitationen
tacks de tre massdt och man fyller i den andra bagaren vin.

Som jag namnde ovan passar de tre satserna i den arameiska inledningen
innehallsligt inte val ihop. Den forsta kan pa ett naturligt satt tolkas som
hanvisande till den upplyfta massan. Uttrycket ”elandets brod” aterfinns i
Deut 16,3. Harigenom etableras en brygga till den forsta pasken, da israe-
literna ” med hast maste draga ut ur Egypten”—en brygga som underlattar
identifikationen med uttigets generation.! Det torde vara etablerandet av en
sadan identifikation som ar den framsta orsaken till att man anvander det
ovanliga uttrycket ”elandets brod”. Man inbjuder ju knappast gaster till att
dela en sadan foda!

Men den forsta satsen har ocksa en pedagogisk innebord; den implicerar
fragan: vad ar detta?—som om den fragande inte visste vad det ar, och det
hor samman med undervisningen av barn.?

Den andra satsen ar en inbjudan till hungriga och n6dlidande att komma
och delta i maltiden, specifikt paskmaltiden. Avsikten ar givetvis god. Gold-
schmidt (1969, 8f) pekar emellertid pa svarigheterna i att finna en situation
dar denna inbjudan skulle ha varit reell sa som den ar formulerad och pla-
cerad i dagens text. Da templet stod var det egentligen inte mojligt for icke
inbjudna gaster att delta i maltiden, paskalammet skulle fortaras enbart av
den grupp som pa férhand kommit 6verens om att gora det (MZeb 5,8); det
fanns ingen plats for ” 6verraskningsgaster”, vare sig fattiga eller rika. Det
gar inte heller att havda att det skulle ha agt rum utanfor Palestina under
andra templets tid, eftersom vi inte vet om man 6verhuvudtaget samlades
till sadana maltider dar. Men hur ar det med tiden efter templets forstoring?
Svarigheten ar har att inbjudan inte ar pa ratt plats. For att kunna fira pask
skall deltagaren vara med om helgandet av dagen och den forsta bagaren vin
(giddis). Man kan naturligtvis forestalla sig att deltagare av olika orsaker
forsenade sig, och att de i alla fall tillats att vara med. Icke desto mindre

1 Det ar vart att notera att i flera sefardiska texter foregas den arameiska inledningen
med satsen: "med hast drog vi ut ur Egypten”. Detta forstarker identifikationen med den

forsta pasken.
2 Jfr Ex 13,14; Deut 6,7.20f; Jos 4,6f; se aven kapitlet om baraitan om de fyra barnen.
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ar det knappast tankbart att det i ritualet finns ett moment som bygger pd
att de som horsammar denna inbjudan skall bryta mot den overenskomna
ordningen. Om inbjudan verkligen har avsetts som en 6ppen inbjudan for
alla judar och offentligt proklamerats, sa har den inte funnits inne i ritualet,
utan maste ha agt rum i nagorlunda god tid innan det borjade. De som hér-
sammade inbjudan maste ju ocksa fa tid pa sig att bereda sig for maltiden
och da kan inte den forsta satsen ha foregatt den. Det ar knappast tankbart
att man gatt omkring med en bit massa och forst hanvisat till denna, for att
darefter komma med en inbjudan till maltiden.

Vad den tredje satsen betraffar ar det uppenbart att den tillkomrnit i
diasporan efter templets fall. Hanvisningen till Israel visar pa diasporan.
Under templets tid koncentrerades haggadan till uttaget fran Egypten och
till det faktum att man kunde fira pask som fria man (trots att Jerusalem ofta
beharskades av en annan makt) i ett fungerande tempel. Efter templets fall
blir temat befrielse aktuellt pa ett nytt satt, och det har foljt med judarnas
historia genom arhundraden. Den tredje satsen har i och for sig ingenting
att géra med den foregaende, utan kan sta for sig sjalv. Observera att pask-
kvallen avslutas med en liknande 6nskan, och detta skapar en forbindelse
mellan borjan och slutet av paskkvallens ritual.
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4. DE FYRA FRAGORNA

Somdet framkom tidigare (se kap. 2) torde det vara klart att de fyra fragorna
kom efter maltiden. Eftersom det handlar om en serie fragor vantar man sig
ocksa svar pa dem i fortsattningen, men de uteblir. Istallet far vi i huvudsak
en midrash av Deut 26,5fT foregangen av ett antal inledningar. Trots att vi
alltsa inte far direkta svar pa fragorna fungerar de som ett incitament till den
efterfoljande texten.

Uppkomst. Fragorna har kommit in tidigt i textens utvecklingshistoria, och
de finns bevarade i fullstindig form redan i Mishna (MPes 10,4). Det visar sig
emellertid att handskrifterna uppvisar ratt stora skiljaktigheter sinsemellan
just betraffande dessa fragor. Beer (1912, 192f) antecknar tre huvudvarianter
och han foredrar den variant som i 6versattning lyder pa nedan angivna satt,
vilken jag har atergivit ocksa i inledningen. For jamférelsens skull :‘iterg"er
Jag den nutida texten till hoger.

[10] Vad skiljer denna natt fran alla and- Vad skiljer denna natt fran alla andra nit-
ra natter? ter?

Ty alla andra natter doppar vi en Ty alla andra natter ater vi syrat och osy-

enda ging, denna natt tva ganger; rat, denna natt endast osyrat;

ty alla andra naitter ater vi sy.rat och ty alla andra natter ater vi alla slags orter,
osyrat, denna natt endast osyrat; denna natt bittra orter;

ty alla andra natter ater vi kott som ty alla andra natter doppar vi inte ens en
ar stekt, stuvat eller kokt, denna natt enda ging, denna natt tva gianger;

endast stekt? ty alla andra natter ater vi ibland sittande

ibland lutande, denna natt endast lutande.

Jag gar har inte in pa en diskussion om varianterna i Mishna utan accepterar
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texten ovan som den mest ursprungliga.!

Jamforelse. I jamforelse med den nutida texten skiljer sig Mishnas text
bade med avseende pa ordningsfoljden mellan fragorna och med avseende pa
utformningen av dem. Jag tar den senare aspekten forst, och noterar att
Mishnas sista fraga, den om det stekta kottet, saknas i den nutida texten.
Detta ar helt naturligt om vi betanker att fragan syftar pa paskalammet,
som ju slaktades i templet och tillreddes pa foreskrivet satt (jfr Ex 12,8ff som
citerades ovan i inledningen). Efter templets fall kunde man inte langre ata
ett sadant paskalamm, och da var det inte heller nagon mening i att stalla
en fraga om det (jfr framstallningen ovan i kap. 3).

Istallet for den utelaimnade fragan om paskalammet har vi i den nu-
tida texten tva fragor: den om enbart bittra orter och den om orsaken till
varfor man ater enbart tillbakalutande. Fragan om varfor man ater enbart
bittra orter finns i andra goda Mishnahandskrifter, vilket tyder pa att den ar
mycket tidig (att denna fraga kommit in i handskrifterna istallet for fragan
om det stekta kottet tyder pa att den senare dels uppfattades som overflodig,
eftersom man slutat med det, dels kanske var pinsam, eftersom den gick emot
gallande halaka). Den hanfér sig ocksa till den paskmaltid som intagits sedan
urminnes tid, eftersom det redan i Ex 12,8 uttryckligen sags att paskalammet
skall atas tillsammans med massa och bittra 6rter. Den andra ”nya” fragan,
den om orsaken till varfor man ater enbart tillbakalutande, har kommit in
relativt sent i haggadan; den saknas i tannaitiska texter och i talmuderna,
och harstammar troligen fran gaoneisk tid (GOLDSCHMIDT 1969, 13; TABORY
1981, 40f), dvs fran 700-talet eller darefter. Trots att den inte kommit in i
texten forran under gaoneisk tid betyder det inte att det bruk den hanvisar
till skulle vara sent. Det ar namligen valkant att den hanfor sig till sattet
att ata under en festmaltid i antiken, bakatlutat eller liggande pa sidan pa
en lang soffa vid sidan av ett lagt bord.?

Da det galler de tva fragor i den nutida texten som ar gemensamma
med fragorna i den aldsta Mishnavarianten visar det sig att formuleringarna

. Fragan ar vansklig. I sin tankevickande recension av GOLDSCHMIDTSs arbete ifra-
gasitter HEINEMANN (1961) méjligheten att komma till en "ursprunglig” text, vilket
GOLDSCHMIDT stravar till, pA basen av sin utbildning som klassisk filolog; jfr aven
SARASON 1978, 124ff.

2 For paskmaltiden och antika maltider, se den nyttiga oversikten av BAHR 1970.
BEER (1912, 64-75) och BILLERBECK (1928, 611-639) ger en mera detaljrik framstall-
ning med rikliga texthanvisningar.
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i fragan om doppningarna skiljer sig fran varandra. I den antika texten
hanvisar den fragande till att alla andra natter doppar man endast en gdng,
denna natt tva ganger, medan han idag hanvisar till att alla andra natter
doppar man inte en enda gdng, denna natt tva ganger. Den antika formule-
ringen hanvisar till att man normalt vid borjan av maltiden brukade doppa
en kryddvaxt i1 salt vatten eller attika for att stimulera aptiten. Det specifika
for paskmaltiden var att man gjorde sa ocksa i samband med huvudratten,
och da doppade man i den blandning som gar under beteckningen haréset.

Den amerikanske forskaren Zeitlin kommer med en intressant forklaring
till varfér man staller fraigan om doppningarna och ger svaret om tva dopp-
ningar, och varfor man doppar specifikt i haréset. Enligt honom bor fragan
om doppningarna ha sin grund i toran, eftersom de tva andra fragorna har
sin grund dar (1947-48, 435). Jag redogor inte for hela hans resonemang
utan gar direkt till hans slutsats:

[11] The law of sprinkling the blood was amended and was substituted by
the dipping into haroseth. Haroseth is a mixture of fruits with wine.
The Bible calls wine ”the blood of grapes [Gen 49,11; Deut 32,14].” The
Palestinian Talmud correctly remarked that haroseth is a reminder of
blood.”

-]

We may now conclude that the dipping twice in haroseth on the first
night of the festival of Passover symbolizes the blood of circumcision
and the blood of the paschal lamb. Thus this is the meaning of the first
question, ”Why on all other nights do we not dip even once and on this
night we dip twice?” [ibid., 437.440]

Min invandning ar foljande: For det forsta ar det inte sjalvklart att basen
for denna fraga behover finnas i toran. For det andra, och detta ar min
huvudinvandning: sjalva fragan forutsatter en kontrast mellan vad man gor
varje dag och vad man gor pa paskaftonen; varje dag doppar man en gang,
paskaftonen tva ganger. Zeitlins tes forutsatter att baggedera av paskafto-
nens doppningar ar unika, bada symboliserar blod; darfor maste han ocksa
pasta att den ursprungliga frigans form ar den som vi har i dagens text
och att antikens rabbiner misstog sig da de sammanblandade det vardagliga
doppandet med det som agde rum under paskaftonen (ibid., 438). Ingetdera
pastaendet ar sannolikt.

Form och innehall. De fyra fragorna ar till formen nastan identiska, vil-
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ket tyder pa redaktionell bearbetning, och de ansluter sig val till drag som
verkligen skiljer paskmaltiden fran andra maltider. Observera att fragorna
enbart galler detaljer som har med mdltiden att gora. Det framhaver den
centrala stallning atandet har i detta sammanhang (atandet har en central
funktion i nastan alla hogtidliga sammanhang!). '

De fyra fragorna introducerar vidare ett nytt element i ritualet: instruk-
tion och dialog. Den undervisande aspekten ar vasentligi Haggadan pa grund
av den framtradande roll barnen har i ritualet. Ursprungligen var det sa att
det var liturgen sjalv som stallde fragorna, for att sedan besvara dem i enlig-
het med barnets forstand. Men redan for lange sedan overgick man allmant
till seden att ett av barnen eller allihop stallde fragorna (HALIVNI 1981).
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5. INLEDNING 1 TILL MIDRASHEN

Det har tidigare framkommit (ovan avsnitt 2.1.) att orsaken till att vi har tva
inledningar till midrashen star att finna i det faktum att amoréerna (dvs de
judiska larde som var verksamma i Palestina och babylonien omkr. 220-500,
fram till redigeringen av den babylonska talmud) var av olika mening om vad
”vanaran” i MPes 10,4 syftade pa. Somliga ansag att med den avsags att
forfaderna var avgudadyrkare, andra ansag att den syftade pa det faktum
att israeliterna var slavar i Egypten (bPes 116a). Resultatet var att man
bibehéll bada tolkningarna. Den forsta inledningen hanvisar till tolkningen
att israeliterna var slavar i Egypten.

Beskrivning, uppkomst. Avsnittet borjar med ett nastan ordagrannt citat
av Deut 6,21 (jfr aven 26,8) och fortsatter med att konstatera betydelsen for
eftervarlden av den fralsningsgarning som citatet hanvisar till. Darfor ar alla
skyldiga att tala om uttaget ur Egypten, inte bara barnen eller de som inte
ar sa val inforstadda med toran och buden som de larda eller de som varit
med lange.

Avsnittet verkar att hanga val ihop och slutet erbjuder en god o6ver-
gang till den efterfoljande exempelberattelsen. Att det forekommer en sa
god overgang ger en anledning att tro att slutet infogades redaktionellt da
exempelberattelsen kopplades samman med detta avsnitt. Man kan emeller-
tid ocksa argumentera for att exempelberattelsen tillagts som en foljd av att
det redan fanns en sidan avslutning (och att slutet alltsa inte tillkomrnit for
att astadkomma en Svergang).

Enligt Goldschmidt (1969, 13-17) finns det inget samband mellan avslut-
ningen (fran ”och aven om vi alla vore visa ...” framat) och det féregaende.
Avslutningen saknas dessutom i nagra tidiga och viktiga texter. Detta ty-
der pa att borjan och slutet av den forsta inledningen ursprungligen inte
hort samman. Goldschmidt erinrar om att midrashtexten (Deut 26,5-8) ju
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egentligen borjar med ” vanara” och slutar med ”ara”, och han fragar hur det
kommer sig att amoréerna var av olika asikt om vad som avsags med ” vanara”
(bPes 116a). Varfor hanvisar de till ”slavar var vi at Farao i Egypten” (Deut
6,21) och till ”i borjan var vara fader avgudadyrkare”, om ”vanaran” redan
finns representerad i den i Mishna pabjudna texten? Jo, det beror (enligt
Goldschmidt) pa att ocksa de texter amoréerna hanvisar till, en gang—fore
redaktionen av Mishna—anvandes i samband med undervisningen av barn for
att illustrera uttaget ur Egypten, ja, inte enbart uttaget ur Egypten, utan a-
ven intaget i Kanaans land, uppbyggandet av templet, osv. Man kunde med
andra ord valja mellan flera texter i samband med undervisningen; Gold-
schmidt namner Deut 6,20-23; Ex 12,26; 13,14ff, och aven Jos 24,2-13, som
den andra inledningen anspelar pa. Dessa texter var fullt gangbara da temp-
let annu stod. Men efter dess forstoring skars framfor allt de avsnitt bort som
namnde erovringen av landet. Efter redaktionen av Mishna har de bevarats
endast i brottstycken, utan Midrash.

Enligt Goldschmidt ser det vidare ut som om avslutningen var tagen
ur ett slags lagkodex (sefer miswét), som i detta fall ar okand (1969, 17).
Eftersom den forsta inledningen saknas i nagra tidiga texter, bl.a. i fragment
fran Kairogenizan, har det material som finns i den sammanfogats och vunnit
insteg 1 Paskhaggadan pa ett ganska sent stadium (forst i gaoneisk tid; ibid).

Hornstenen i Goldschmidts argumentation ar hans uppfattning att menings-
skiljaktigheterna i bPes 116a implicerar att man kunde valja mellan flera
texter vid instruktionen av barn i en tid da templet annu stod. Att det
forekom en sadan valmoéjlighet ar i och for sig rimligt och jag bestrider den
inte. Den ar emellertid helt och hallet odokumenterad, och jag staller mig
tvivlande till Goldschmidts bevisforing.

Detta kraver en nirmare granskning av det relevanta stillet i bPes 116a. Det lyder:

(12] Man bérjar med vanira och slutar med éra [citat av MPes 10,4).
Vad avses med vanara?
"I borjan var vira fader avgudadyrkare”.
Rab sade: ”Slavar var vi [Deut 6,21]”.
Rab Nahman fragade sin slav Dirti: ”En slav, vars herre skanker honom friheten och
ger honom silver och fint guld, vad borde han siga till honom [dvs. sin herre]?”
Denne svarade: "Han borde tacka och ara honom.”
Rab Nahman bérjade recitera ”Slavar var vi”.

Stycket ar val avgransat. Det borjar med citatet fran MPes 10,4 och darefter foljer ett
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citat av MPes 10,5, dvs texten overgar till att tolka féljande mishna. Stycket uppvisar
manga varianter. Jag har Sversatt enligt Miinchen-codex (KASHER 1961, 21). Varianterna
innefattar bland annat stora olikheter vad betraffar namnen pa upphovsmannen till de tva
forsta yttrandena. Kommentarlitteraturen, fylligt presenterad av Kasher (1961, 22ff), har
flitigt kommenterat frigan om hur man skall tolka detta stalle: skall man lisa bade "i
bérjan var vara fider avgudadyrkare” och "slavar var vi”, eller endast ett av alternativen;
om man laser bida, vilken ar den inbérdes ordningen mellan dem, osv.?

Min centrala invandning mot Goldschmidt ar: ingenstans far man intrycket att de
gamla rabbinerna skulle ha uppfattat borjan av midrashtexten (Deut 26,5ff) som ett exem-
pel'pa vanira. I ingen text finns det en invindning av foljande innebord: ” pa frigan 'vad
avses med vanara’ svarar ni: 'i borjan var vara fader avgudadyrkare’ eller 'slavar var vi’;
men det ar alldeles onddigt att svara si, eftersom Deut 26,5ff borjar med vanara”. Ett svar
eller en invandning med ett sidant innehall skulle med storsta sannolikhet ha férekommit,
om rabbinerna hade uppfattat bérjan av midrashtexten som ett exempel pa vanara. Det ar
just pa grund av att de inte gjorde si, som frigan stilldes, och de varierande svaren gavs.
Jag anser att detta ar den naturligaste forklaringen till den citerade texten ur bPes 116a.
Det ar ocksa vart att observera att bPes inte kommenterar MPes 10,4 efter det citat som
anges ovan i bPes 116a, utan 6vergar omedelbart till MPes 10,5. Uppgiften om att ledaren
forklarar fran "min fader var en kringirrande aramé” till dess han avslutat hela stycket,
betraktades siledes som oproblematisk. Detta innebar att det inte, &tminstone inte pa
basen av bPes 116a, finns nigon orsak att antaga, att de texter som de bida exemplen
pa vanara alluderar till, ar brottstycken av tidiga paralleller till midrashtexten. Det finns
heller inga sarskilda skal att antaga att den andra hilften av inledningen skulle harréra
fran en specifik, numera forsvunnen killa. Det enklaste och mest sannolika antagandet
ar att borjan av inledningen kompletterats med den avslutande delen. Att det idgde rum

nagon gang i boérjan av gaoneisk tidsalder synes sannolikt.

Innehall. Avsnittet borjar med ett nastan ordagrannt citat av Deut 6,21
(jfr aven 26,8). I Deut 6,21 ar citatet ett svar pa en tankt fraga som barnen i
framtiden skall stalla till sina fader: ”Vad betyder de vittnesbord och stadgar
och ratter, som Herren, var Gud, har givit eder?” (6,20).! Lika litet som
i Deuteronomium ar svaret i Paskhaggadan ett direkt svar pa den stallda
fragan. I Deuteronomium héanvisas till Guds fralsningsgarning (6,21-23) som
en grundval fér uppratthallandet av Guds vilja (6,24f), och ar darfor i alla
fall ett indirekt svar pa den stallda fragan.

Vid narmare eftertanke erbjuder ocksa citatet av Deut 6,21 i Paskhagga-
dan ett indirekt svar pa den stallda fragan (”Vad skiljer denna natt fran alla

) Fragan citeras strax efterat i baraitan om de fyra barmen.
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andra natter?”). Det ar viktigt att ge akt pa orden ”vi” och ”oss” i texten.
Genom dem genomfors en identifikation av dem som i nuet firar pask med
dem som var slavar at Farao och befriades fran slaveriet. Denna identifikation
framhavs i den foljande meningen, som darigenom slar en bro mellan uttaget
och dagens situation. Det ar ocksa harigenom som svaret blir ett svar pa
den stallda fragan, eftersom ” denna natt” aven syftar pa den natt da uttaget
agde rum.

Innehallsligt narmar vi oss det centrala temat i haggadan—berattelsen
om uttaget ur Egypten och tolkningen av den. I den férsta inledningen
till midrashen aktualiseras den installning judar genom alla tider intagit till
uttaget, nimligen att det inte kan betraktas som en isolerad handelse som in-
traffat en gang for lange sedan. Ocksa de som ar narvarande i maltiden deltar
i uttaget. Denna aspekt hade mdjligen inte beaktats i tillracklig grad i vissa
kretsar i antiken, eftersom Raba (en betydande amora) fann det motiverat
att framhava, att fadern maste saga orden "och oss forde han ut darifran”
(bPes 116b).2

2 Orden anspelar p3 Ex 13,14 och Deut 6,21 utan att vara ordagranna citat; en sddan
frihet i umganget med bibeltexten var vanlig, jfr GOLDSCHMIDT 1969, 14f.

49



6. EN EXEMPELBERATTELSE

Den féljande texten rubriceras som en ’exempelberattelse’, vilket ar en ater-
givning av det hebreiska ordet ma‘aseh, som i rabbinsk litteratur ofta har
inneborden ’berattelse’, ’anekdot’, t.o.m. ’saga’ eller ’fabel’.!

Texten innehaller tva huvuddelar: dels en kort anekdot om fem kanda
rabbiner som sa forsjonk i berattandet om uttaget ur Egypten att de inte
markte hur natten framskred och det blev tid att deltaga i morgonbonen,
dels ett yttrande av Rabbi Eleasar ben Azaryah, i vilket ingar en dispyt
mellan Ben Zoma och de andra larde. Det kan pavisas att anknytningen
mellan anekdoten och yttrandet knappast ar ursprunglig och att dispyten
mellan Ben Zoma och de andra larde har fort ett egenliv, vilket innebar att
dess koppling till Eleazar ben Azaryah ar sekundar.?

Anekdoten. Anekdoten forekommer enbart i Paskhaggadan och i Tosefta3
(TPes 10,12), med annorlunda formulering. I Tosefta ar den inte anknuten

1 Ordet har en vidstrackt anvandning som fackterm inom judisk jurisprudens. Denna
innebord asyftas inte har.

2 For det foljande, se fr.a. GOLDSCHMIDT 1969, 19-21. Jag gar inte in pa dispyten
mellan Ben Zoma och de andra larde. For denna anfor GOLDSCHMIDT foljande kallor:
bBer 12b; Mekilta Pisha (till Ex 13,3); yBer 1,9 (4a).

N Ordagrannt: 'tilligg’ (pa arameiska). Tosefta ar en samling regler och foreskrifter i
samma stil som mishna (ofta lika lydande eller nistan lika lydande) och 16per parallellt
med denna. Den redigerades troligen nigot senare idn mishna, men anses vara tannaitisk

till sitt ursprung.
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till nagot yttrande. For oversiktens skull anfér jag bada texterna parallellt,
med haggadan till vanster:

[13] Det hinde sig en ging att Rabbi Eli- Det hinde sig en gang att Rabban Gamliel
eser, och Rabbi Yehoshua, och Rabbi och nigra larde satt tillbakalutade hemma
Eleasar ben Azarya, och Rabbi Aqi- hos Boethus ben Zunin i Lod. Och de var
ba och Rabbi Tarfon satt tillbakalu- upptagna med lagar om pasken hela den
tade vid paskmaltiden i Bene-Beraq. natten anda till dess hanen gol. De lyfte
Och hela natten igenom berattade de upp [bordet], mornade sig och gick till stu-
omuttiget ur Egypten, 4nda till dess diehuset.
att deras larjungar kom och sade till
dem: "Vaira larare, stunden ar inne

att lasa morgon-shema!”

Vi ser att det finns klara 6verensstammelser i formuleringarna, liksom aven
klara olikheter. Overensstimmelserna—en samling larde som samtalade om
angelagenheter som gallde pasken anda fram till morgonen till dess det var
tid att bryta upp for morgonbonen—tyder pa att det ar fraga om varian-
ter av en och samma anekdot. Enligt Goldschmidt (1969, 19f) ar emellertid
olikheterna—samlingen av larde ar inte identisk, platsen ar olika, samtalsam-
net ar nagot olika, avslutningen varierar—sa pass stora, att det formodligen
ar tva skilda handelser som utgor bakgrund till berattelserna. Det ar inte
otankbart att anekdoterna aterger tva olika handelser. Men det ar ocksa
osakert om de har nagon historisk bakgrund overhuvudtaget. Historiciteten
av anekdoter ar alltid svar att pavisa. Det finns emellertid inga drag i berat-
telserna som ar av den karaktaren att det skulle vara skal att betvivla deras
historicitet. Aven om det skulle vara si att berattelserna aterger tva skilda
handelser utesluter det inte att vi har att gora med en och samma anekdot,
eftersom handelserna presenteras pa ett sa snarlikt satt.*

Yttrandet av Eleasar ben Azaryah finns redan i Mishna (MBer 1,5) med exakt samma
formulering som i haggadan. Det foregis av foljande halaka: "Man erinrar [och recite-
rar] uttiget ur Egypten [iven]) pad kvillarna.” Innebérden ar foljande: forsta kapitlet i

Mishnatraktaten Berakot handlar om recitationen av sema®. I sema® ingar avsnittet Num

4 En och samma fabel (en litteraturteoretisk term som anger grundstrukturen i en
berittelse) kan utgéra en transformation av flera andra berittelser med varierande fabler.
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15,3741 dar den sista versen namner uttiget ur Egypten. Eftersom det befanns vara mo-
tiverat att formulera halakan i MBer 1,5, verkar det under tannaitisk tid stallvis ha varit
vanligt att lamna bort den tredje texten vid recitationen av sema® i kvallsgudstjinsten.
Det ar precis den texten som innehaller stadgandena om sisit, tofsarna pd bonemanteln,
vilken man inte anvande vid kvallsgudstjansten. Det ser ut som om det var av den orsaken
som recitationen av den tredje texten utelimnades. Halakan stadgar emellertid att texten
skall lisas, s3 att man erinrar om uttiget ur Egypten dven pa kvillarna. Eftersom man
skulle erinra om uttiget ur Egypten varje kvall 1 dret innebar det att yttrandet inte har
nigon speciell anknytning till paskkvallen (GOLDSCHMIDT 1969, 21).

Vid redaktionen av Piskhaggadan har yttrandet av Eleasar ben Azaryah 16sgjorts
frin Mishna, antagligen pad grund av att hans namn finns i anekdoten och pa grund av att
uttiget ur Egypten namns i bida texterna. Darigenom starks effekten av anekdoten. Det
ar kanske t.o.m. mojligt att yttrandet inverkat pd anekdoten s3 att samtalsimnet andrats
specifikt till 'uttiget ur Egypten’, istillet for 'stadganden om pasken’ som omnimns i
texten fran Tosefta; temat 'uttiget ur Egypten’ ar ju endast en del av temat 'stadganden

om pasken’.

Innehall

Anekdoten. Det ar vart att notera att ordet ”paskmaltid” inte finns i
originalet. Orsaken till att jag fogat in detta ord i oversattningen ar for det
forsta att originalet har ordet ”tillbakalutade”, vilket syftar pa paskmaltiden,
som vikan se av de fyra fragorna. Det var ju ingalunda unikt for paskmaltiden
att man satt tillbakalutad eller att man lag vid en lang soffa; det var tvartom
kutym i festliga sammanhang i antiken. Det specifika fér paskmaltiden ar att
man framhaver detta drag sa starkt, att aven de mest oansenliga i Israel skulle
sitta tillbakalutade och att just ordet ”tillbakalutad” syftar pa paskmaltiden.
Den andra orsaken till att jag fogade in ordet ” paskmaltid” i Gversattningen
ar detaljen att de larde talade om uttaget hela natten igenom. Man kan
naturligtvis tanka sig att de hade samlats till en festmaltid vilken tid pa aret
som helst och att de hade bérjat diskutera uttaget och att diskussionen hade
strackt sig genom hela natten. Det ar ocksa tankbart att det ar sa att vi
associerar till en paskmaltid enbart pa grund av att anekdoten inkluderats
i haggadan. Allt detta ar tankbart, men icke desto mindre ar det sannolikt
att det var fraga om en paskmaltid.
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De fem personer som namns i anekdoten ar alla mycket kanda. R. Elie-
ser (=Elieser ben Hyrkanos) horde till de ledande gestalterna bland dem som
sokte lagga grunden till ett organiserat judiskt liv efter templets fall. Han
var Yochanan ben Zakkais kanske framsta elev och grundade en akademi i
Lydda, som kom att utova ett stort inflytande i fortsattningen. Han var
kand for sin strangt konservativa hallning och fér sin fientliga installning till
hedningarna. R. Yehoshua var fran samma generation som R. Elieser. Bada
horde till Yochanan ben Zakkais narmaste larjungar, och det var dessa tva
som enligt legenden bar ut Yochanan i en likkista fran det belagrade Jerusa-
lem for att mojliggora en 6verenskommelse med Titus om fortsatt judiskt liv
efter Jerusalems fall. I kontrast till R. Elieser var R. Yehoshua kand for sin
liberala hallning och han rakade i ett otal dispyter med den forre. R. Eleasar
ben Azaryah hérde till samma generation som de tva foregaende, den andra
generationen av tanna’im. R. Eleasar valdes till nasi’ (prins, ledare) for rab-
binerna efter att Rabban Gamliel II hade avsatts; han valdes till en del pa
grund av sin rikedom eftersom nasi’sjalv skulle sta for de kostnader ambetet
fororsakade. Det sags att Eleasar skall ha varit mycket ung da han valdes
till nasi’, men att hans skagg mirakulost vitnade samma dag, och att det var
darfor han sade (som i var text) ”jag ar som en sjuttiodring”, och inte ratt
och slatt ”jag ar en sjuttioaring” (bBer 27b-28a). Formodligen ar det tvart-
om sa att det ar hans yttrande som har astadkommit legenden om vitnandet
av skagget. Eleasar torde ha varit ungefar jamngammal med de andra inom
sin generation. Rabban Gamliel aterinsattes sedan i sin tidigare position, och
Eleasar blev di den andra i rang (‘av bét din, fader, ledare for domstolen).
R. Agiba ar kanske den mest namnkunnige av alla tannaiter. Han hor till
foljande generation. Han var elev till R. Eliezer och R. Yehoshua och var en
mycket framstaende halakist. Han accepterade Bar Kosba som Messias och
var en av de ledande gestalterna i det andra stora upproret mot Rom (132-
135). Eftersom Aqiba hade sin hemvist i Bene-Beraq, ar det mojligt att det
ar darfor man tankte att det var hos honom som anekdoten utspelade sig.
R. Tarfons hemvist bland tannait-generationerna ar oklar. Han forekommer
ofta i dispyter med Aqiba, men anges ibland som hans kollega, ibland som
en larare.

Yttrandet av R. Eleasar ben Azaryah. Det ar intressant att Eleasar
pa detta satt ger erkinnande at Ben Zoma, som mojligen var yngre an han
och som aldrig ordinerades. Fischel har i en intrangande studie visat pa flera
texter i vilka ben Zoma framtrader som en man som var intresserad av grekisk
retorik. Det ar mahanda denna omstandighet, eller helt enkelt det faktum
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att han dog som ung, som ar forklaringen till att han inte ordinerades.’
Ben Zomas forklaring ar ett exempel pa halakisk midrash med vars hjalp
man pa basen av en forklaring av ett bibelstalle etablerar eller stoder ett
stadgande, en halaka, i detta fall att man var skyldig att erinra om och
recitera uttaget ur Egypten aven pa natterna (i kvallsgudstjansten). For att
stadfasta regeln att man bér ihagkomma uttaget ur Egypten alla dagar hade
det rackt med att man sager: “under dina [livs]dagar”. Till det behvs inte
ordet alla. Detta ord tillfér nagot till inneborden av versen, och det ar att
natterna (kvallarna) bor inkluderas i inneborden av de ” dagar” som namns.®

5 Jfr FISCHEL 1973, 51-89, speciellt 86.88; jfr aven KAPLAN 1972.

6 En liknande tolkning av "dina livsdagar” och "alla dina livsdagar”, sa att de avser
dagar och natter, forekommer i tolkningen av Deut 17,19; jfr Sifre Deut 1969, 211f (piska
161).
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7. BARAITA OM DE FYRA BARNEN

Med baraita avses en tannaitisk utsaga som inte finns i Mishna (ordagrannt:
’den som ar utanfér’—underforstatt utanfor Mishna—matnita’). Det ar myc-
ket vanligt att patraffa sadana texter i en amoreisk omgivning, dvs. en av
talmuderna eller en amoreisk midrash. Det har ovan framkommit att anek-
doten med de fem larde stammar fran tannaitisk tid; den ar m.a.o. en baraita.
Baraitan om de fyra barnen har en komplicerad litterar bakgrund. Den fo-
regas av en valsignelseformel som omtalar Gud i tredje person. Denna typ
av valsignelser forekom, enligt Heinemann (1976, 252ff), ofta i samband med
predikningar eller utlaggningar av bibeln. En liknande alternativ formulering
aterfinner vi strax efterat i den andra inledningen till midrashen. Paralleller
till baraitan finns i Mekilta och i Yerushalmi. For oversiktens skull aterger
Jag dessa versioner:

[14] Mekilta Pisha 18 (Ex 13,14 [har yPesahim 10,4 (37d)
enligt Deut 6,20])

Du finner att du siger: det finns fyra Rabbi Hiyyah traderade: Toran uttalar sig
barn: ett forstandigt, ett enfaldigt, om fyra barn: ett forstindigt, ett elakt,
ett elakt och ett som annu inte for- ett enfaldigt, ett som dnnu inte férstar att

star att fraga. fraga.
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Vad frigar det forstandiga [bamet]?
Vad betyder [el.: Vilka ar] de vitt-
nesbord, de stadgar och de ratter,
som Herren var Gud har befalit er
[Deut 6,20]? DA skall du férklara for
honom féreskrifterna om pasken och
saga till honom: Efter paskmaltiden

intager man inte nigon efterratt.

Vad frigar det enfaldiga [barnet]?
Vad ar detta [Ex 13,14])? och du
skall svara honom [ibid]: Med stark
hand férde Herren ut oss fran E-
gypten, fran traldomshuset.

Vad fragar det elaka [bamnet]? Vad
betyder denna tjanst for er [Ex
12,26]? Eftersom han undantager sig
sjilv frin sammanhanget, si skall

ocksa du féra ut honom ur samman-
hanget och sig till honom: ”[S3 gér
jag] pa grund av vad Herren gjorde
for mig nar jag drog ut ur Egyp-
ten [Ex 13,8). For mig, men inte for
dig; om du hade varit dar hade du

inte befriats.”
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Vad frigar det forstindiga barnet? Vad
betyder [eller: Vilka ar] de vittnesbdrd,
de stadgar och de ratter, som Herren
var Gud har befallt oss [i MT: er][Deut
6,20]?7 D& skall du siga till honom [Ex
13,14): Med stark hand forde Herren ut
oss fran Egypten, fran traldomshuset.

Vad frigar det elaka barnet? Vad bety-
der denna tjanst for er [Ex 12, 26]? Vad
ar detta for en borda som ni alagger oss
ar efter 4r?” Eftersom han undantager sig
sjalv fran sarmunanhanget sd skall du ocksa
siga till honom: ”[S& gor jag] pa grund av
vad Herren gjorde for mig . .. [Ex 13,8]”
For mig gjorde han det, men han gjorde
det inte for den mannen. Om den man-
nen hade varit i Egypten hade han aldrig
ansetts vardig att befrias darifran.

Vad frigar det enfaldiga [bamet]? Vad ar
detta [Ex 13,14]? och du skall undervisa
honom om féreskrifterna om pasken [till
exempel]: Efter piskmailtiden intager man
inte ndgon efterratt. Man bryter inte upp
frin denna maltidsgemenskap och intrader

i en annan.



Vad betraffar det barn som annu inte Vad betraffar det barn som annu inte for-
forstar att friga, ma du sjilv borja star att friga, ma du undervisa honom fran
tala med honom; det heter niamli- borjan.

gen [Ex 13,8]: och du skall pa den

dagen beratta for ditt barn och

saga: 'Sa gor jag pa grund av vad

Herren gjorde for mig nar jag drog

ut ur Egypten’.

Samtidigt som det ar uppenbart att det ar fraga om varianter av en och
samma text lagger man marke till stora skiljaktigheter mellan de tre versio-
nerna. I Mekilta ar ordningen mellan det elaka och det enfaldiga barnet en
annan an i de andra versionerna. I Yerushalmi ar svaren pa fragorna ompla-
cerade och annorlunda an i de andra texterna. Paskhaggadans version torde
vara den yngsta och basera sig pa de andra.

Utifran olikheterna och fran det faktum att avsnittet om det elaka barnet ensamt finns
pa ett annat stille i Mekilta (Pisha 17, till Ex 13,8), har man dragit den slutsatsen att
var baraita inte ar enhetlig utan sammansatt av tva midrasher, av vilka den ena handlade
om tre barn: det forstindiga, det enfaldiga och det som inte forstar att friga, medan
den andra handlade endast om det elaka barnet.! Vid sammansmaltningen skall foljande
férandringar ha gt rum: 1) I den ursprungliga midrashen med tre barn, vilken vixte fram
redan pa tredje eller andra drhundradet f.Kr. [!], togs fragor och fér dem speciella svar frin
toran. Svaret fran toran pa det forstiandiga barnets friga utmonstrades, istillet kom ett
svar fran det kapitel i Mishna som handlar om paskmaltiden (MPes 10). 2) Denna midrash
sammansmalte med den andra midrashen, den som handlade enbart om det elaka barnet,
vid det andra drhundradet e.Kr. 3) R. Hiyyah bytte, mot slutet av andra arhundradet
eller borjan av tredje &rhundradet, ut svaret pid det forstindiga barnets friga med svaret
pa det enfaldiga barnets friga; denna forandring finns enbart i Yerushalmi-versionen. 4)
Ordet "dum, enfaldig” (tippesh) utbyttes mot " enfaldig, oskyldig” (tam) av hansyn till det
enkla folket (FINKELSTEIN 1943, 8ff).

Goldschmidt anser att Finkelsteins argumentation i stort sett ar rimlig, men att
denne inte beaktat att dven midrashen med de tre bamen ar sammansatt. Den aldsta

! jfr FINKELSTEIN 1943, 8ff; HOFFMANN forklarade redan ir 1886 att baraitan var
sammansatt, men han ansig att den andra midrashen handlade om bade det elaka och det
oskyldiga, rena barnet (ordet tam kan betyda bade 'enfaldig’ och 'oskyldig, ren’), enligt
GOLDSCHMIDT 1969,24. ZEITLIN anser att det ursprungligen var fraga om tre barn,
liksom det ocksa fanns tre frigor och tre bagare vin. Senare tillades en friga, ett barn och
en bagare (1947-48, 454).
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traditionen talar namligen enbart om tvd barn: det forstandiga, som forstar att fraga, och
det enfaldiga, som inte har forstind att friga. Den forre bor fadern giva ett svar och den
senare bor han vagleda. Till stéd hianvisar Goldschmidt till och citerar avsnitt ur Mekilta
de Rabbi Shimon ben Yohai, dir det talas om tva barn i samband med kommentaren till de
Exodusstillen som handlar om frigorna och svaren vid péskkvi]len,2 och ur MPes 10,4 och
bPes 116a (1969, 24f). Han fortsatter med ett komplicerat resonemang om uppkomsten
av den text vi har framfér oss. Jag gir inte in pi en redogérelse av hans resonemang,
eftersom jag anser att redan hans grundliaggande iakttagelse ar bristfallig.

Som jag sade ovan anser Goldschmidt att den dldsta traditionen talar om tvd barn,
och han hanvisar till nigra stillen i Mekilta de R. Shimon b. Yohai, MPes och bPes. Jag
kan inte se att dessa stillen talar om tva barn, utan alla nimner de ett enda barn, som
kan vara forstindigt eller of6rméget att fraga eller dylikt; men hirifran kan man inte sluta
sig till att texterna talar om tvd barn. Darigenom faller Goldschmidts grundliggande
argument.

Inte heller Finkelsteins iakttagelser ar 6vertygande. Det stalle i Mekilta de R. Ishmael
(Pisha 17 till Ex 13,8), dir avsnittet om det elaka barnet forekommer ensamt, tyder inte
alls pa att det aterger en sjalvstandig midrash, utan det ar helt naturligt att tinka sig att
det ar en del av midrashen om de fyra barnen, som kommer nigot senare i Mekilta. Vidare
finns den postulerade treledade midrashen ingenstades i litteraturen. Det enda man har ar
silunda den fyrledade baraitan och variationerna inom den, och dessa variationer ar inte sd

stora att man pa basen av dem behéver sluta sig till den utveckling Finkelstein beskriver.

Mekilta och Yerushalmi. Lat oss granska versionerna i Mekilta och Yeru-
shalmi litet narmare, borjande med Mekilta. Mekilta ar en halakisk midrash
till Ezodus. Den aktuella baraitan infaller i ett avsnitt av Mekilta som kom-
menterar Ex 13,14: ”och nar din son i framtiden fragar dig: ’Vad betyder
detta?’, skall du svara honom: ’Med stark hand har Herren fort oss ut ur
Egypten, ur trildomshuset ...>.” Mekilta citerar den forsta frasen, och for-
klarar vad som menas med ordet ”1 framtiden”, helt inom ramen for Ex 13,14.
Sedan citerar Mekilta sjalva fragan. Det intressanta har ar att Mekilta inte
citerar den fraga som finns i Exodus, utan den som finns i Deuteronomium
(6,20): ”Nar din son i framtiden fragar dig: Vad betyder de vittnesbord, de
stadgar och de ratter som Herren vir Gud har befallt er?”. Detta betyder att
texten fran och med fragan i sjalva verket ar en kommentar till Deut 6,20.3
Sifre Deut kommenterar tyvarr inte 6,20, och vi saknar darfor jamforelsema-

2 Jfr Mekhilta 1955, 26.40.44.
3 Observera att det finns textvittnen, enligt vilka Deut 6,20 borjar pa samma satt som
Ex 13,14!
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terial pa denna punkt; men jag faster uppmarksamheten vid att aven den
i midrasherna ofta forekommande varierande tolkningen (inledd med stan-
dardfrasen ’alternativ tolkning’—davar ’aber) ger fragan fran Deut 6,20 som
utgangsfras. Att denna baraita inforlivats i Mekilta pa detta stalle beror an-
tagligen pa att aven den fraga som anges i Exodusversen (Ex 3,14) finns i
baraitan, placerad i det enfaldiga barnets mun. Allt detta tyder pa att den
forelag som en helhet innan den inforlivades i Mekilta. Da den inforlivades i
Mekilta agde formodligen en forandring rum i ordningen mellan elementen,
sa att avsnittet med det enfaldiga barnet skots framat ett steg, pa grund av
att det var detta avsnitt som inneholl den fraga som finns i Ex 13,14, som
ar foremal for kommentaren. Det kunde inte placeras i borjan av baraitan,
eftersom det skulle ha inneburit ett alltfor stort ingrepp i den. Detta ar den
viktigaste orsaken till skillnaden mellan texten i Mekilta och i Yerushalmi vad
betraffar ordningen mellan elementen; och det tyder aven pa att Yerushalmis
(och Paskhaggadans) ordning ar den ursprungliga. Det ar namligen lattare
att tanka sig att ovan antagna forandring agt rum vid inforlivandet i Mekilta
an att ett skifte av ordningen mellan det enfaldiga och det elaka barnet agt
rum vid inforlivandet i Yerushalmi.

Lat oss vidare granska férhallandet mellan fragor och svar. Det enfaldiga
barnet ges det svar som i bibeltexten ges at motsvarande fraga. Det barn
som inte forstar att fraga ges givetvis inget svar, utan en instruktion utifran
Ex 13,8. Det elaka barnet staller den fraga som finns i Ex 12,26, men ges
ett svar fran Ex 13,8, samma vers som citeras i ssmband med instruktionen
at barnet som inte forstar att fraga. Det forstandiga barnet staller den fraga
som finns i Deut 6,20, men ges ett svar fran MPes 10,8, och inte det som finns
i bibeltexten. Hari finns det sdlunda en likhet mellan det forstandiga och det
elaka barnet: svaren pa deras fragor hamtas fran andra stallen an man hade
vantat sig. Pa det elaka barnets fraga finns ett gott svar i Ex 12,27: ”Det ar
ett paskoffer at Herren, darfor att han gick forbi Israels barns hus i.Egypten,
nar han hemsokte Egypten, men skonade vara hus.” och pa det forstandiga
barnets fraga finns ett gott svar i Deut 6,21: ” Vi var Faraos slavar i Egypten,
men med stark hand forde Herren oss ut ur Egypten.”

Det ar latt att forsta att man knappast kunde ge det svar som finns i Ex
12,27 pa det elaka barnets fraga, eftersom det forutsatter att man fortfarande
forrattade offer.* Det ar vidare svart att tanka sig att det funnits en tid da
man haft ett avsnitt med ett barn som stallt fragan i Ex 12,26 och som fatt

4 Det ar intressant att kommentaren i Mekilta till Ex 12,26 (Pisha 12) innehaller bl.a.
foljande formulering: "Ett ont budskap forkunnades for Israel vid den tidpunkten: att
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svaret i 12,27, och att detta avsnitt forandrats sa mycket att det skulle ha
forvandlats till det avsnitt som idag handlar om det elaka barnet. Det skulle
Jju inte ha funnits nagot skal att kalla det barnet ett ”elakt” barn; men det ar
tydligt att den argumentation som forekommer i det elaka barnets avsnitt i
stor utstrackning tjanar som en motivering till just den benamningen. Harav
kan man draga den slutsatsen att avsnittet med det elaka barnet formodligen
formulerats ett gott stycke efter templets fall (om man nimligen tanker sig att
svaren pa fragorna givits fran de aktuella bibelstéllena, vilket ter sig rimligt).

Svaret pa det forstandiga barnets fraga ar onekligen forbryllande. M an
hade vantat sig Deut 6,21. Att svaret i Deut 6,21 ar gangbart i tannaitisk tid
och darefter, ser vi av att det faktiskt forekommer i den forsta inledningen
till midrashen. Det svar som ges at det forstandiga barnet ar himtat fran
MPes 10,8, ett kapitel som handlar om paskmaltiden.

Det ar har kanske vart att fasta uppmarksamheten vid kontexten till
baraitan. I Mekilta foljs den av en ’alternativ tolkning’ (davar ’aher):

[15] En annan tolkning: Vad betyder de vittnesbérd, de stadgar och
de ratter som Herren var Gud har befallt er? Rabbi Elieser sager:
” Varifran sluter du dig till att om det funnes ett sallskap av larde och
deras larjungar, sa ar det deras skyldighet att sitta och agna sig at lagar
om pasken anda till midnatt? Darfor att det ar sagt: ” Vad betyder de
vittnesbord, de stadgar osv ... 7

Detta yttrande av R. Elieser (ben Hyrkanos) erinrar om exempelberattelsen
med de fem larde, isynnerhet varianten fran TPes 10,12 (GILAT 1968, 161).
Det ar tankbart att man sag det forstandiga barnet som en larjunge (talmid
hakam) och formulerade ett svar som associerade till en diskussion om lagarna
om pasken.

Jag gar over till varianten i Talmud Yerushalmi. I Yerushalmi kommer
baraitan i omedelbar anslutning till halaka 4, dvs. MPes 10,4. I borjan av

tora i framtiden skulle rdka i glomska.” Utan att direkt hanvisa till avsnittet om det elaka
barnet finns det dock en méjlig anknytning. KADUSHIN kommenterar (1969, 121):
The reasoning seems to be: If, at some future time, "your children” will have to
say, " What mean ye by this service” (v. 26), it will be because they will have no
knowledge of all the matters recorded in the Torah concerning the Exodus; this will
be true of the parents as well, since they will be performing the paschal service and

will not have taught their children the reason for it.
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detta avsnitt har jag pekat pa de viktigaste skillnaderna mellan denna version
och versionen i Mekilta: ordningen mellan avsnittet om det elaka barnet
och det enfaldiga barnet, och att svaren pa det forstandiga barnets och det
enfaldiga barnets fragor bytt plats. Dessutom finns det nagra utvidgningar
i avsnittet om det elaka barnet. Jag har ovan angivit en rimlig forklaring
till skillnaden i ordningen mellan elementen. Att svaren pa fragorna kunnat
byta plats kan vara en invandning mot den tidigare argumentationen. Enligt
denna var det namligen inte mojligt att flytta avsnittet om det enfaldiga
barnet till borjan, eftersom det skulle ha inneburit ett alltfor starkt ingrepp
i baraitan. I denna version har vi emellertid svaret i Ex 13,14 pa forsta
plats, varfor inte da i Mekilta? Denna tankta invandning kan bemoétas pa
tva satt: dels ar texten i Mekilta en kommentar till Deut 6,20 och det ar
det forstandiga barnets frdga som ar hamtad darifran, dels ar det tydligt
att Yerushalmi uppvisar en forandring, eftersom det naturliga svaret pa det
enfaldiga barnet flyttats till ett svar pa fragan i Deut 6,20. Varfor det gick att
gora detta mindre ingrepp i Yerushalmi och inte i Mekilta ar mer an vad jag
kan gissa mig till. Utvidgningarna i avsnittet om det elaka barnet tjanar helt
och hallet till att ytterligare forstairka det motiv som fanns sedan tidigare,
att det staller sig utanfor gruppen.

I paskhaggadan foregas baraitan av en valsignelse som torde stamma fran
gaoneisk tid (GOLDSCHMIDT 1969, 22). Den efterfoljs av en annan tolkning
till Ex 13,8, som aterfinns i Mekiltas kommentar till 13,8 (pisha 17).

Form och innehall

Den viktigaste beteckningen som givits at huvuddelen av textavsnittet hittills
ar att den ar en baraita. Denna beteckning ar huvudsakligen ett hjalpme-
del for datering och for faststallande av dess auktoritet, eftersom tannaitiska
texter alltid haft stor auktoritet i judisk traditionslitteratur. Det sager emel-
lertid ingenting om textens form.

Vad vi har ar en text med en kort ingress, i vilken fyra typer av element
(barn) namns. Att vi har just fyra barn beror av allt att doma pa foljande: i
toran finns det fyra stallen (Ex 12,26f; 13,8.14; Deut 6,20f) dar fadern upp-
manas att beratta for sin son om uttaget ur Egypten;® tre av dessa stallen

5 Jfr Cecil ROTH i Haggadah 1959, 15.

61



innehaller en fraga, och ett av dem innehaller inte nagon fraga, darav de
namnda fragorna och barnet som inte forstar att fraga. Efter ingressen foljer
en fyrdelad text i vilken varje element presenteras pa ett snarlikt satt: (a)
barn, (b) vad fragar han? (c) fragan; (d) svar. Eftersom det sista elementet
upptar ett barn som inte forstar att fraga utformas det nagot annorlunda.
Elementet med det elaka barnet ar inte sa asketiskt som de andra, utan inne-
haller en smula kommentar. Detta faktum har man fast stor uppmarksambhet
vid och det har tjanat till att ge det en sarstallning vid behandlingen av ba-
raitan och dess utvecklingshistoria. Jag tror inte det ar nédvandigt att sa
starkt betona detta drag i elementet. Om man namligen tanker sig att detta
avsnitt var lika asketiskt som de andra, att det m.a.o. innehéll blott fraga
(Ex 12,26) och svar (Ex 13,8) skulle det inte vara mojligt att fa fram det
som man vill fa fram i detta avsnitt: att sa knappt som mojligt visa varfor
barnet kan betecknas som ”elakt, ont”. Det ligger med andra ord inbaddat
i baraitans grundidé att visa hur de olika barnens handlingssatt (fragorna)
karakteriserar dem, och att reagera (svara) pa ett adekvat satt. Det ar detta
som framtvingar de forklarande orden da det galler det elaka barnet, och det
behover inte innebara att detta avsnitt levat ett egenliv.

For den nutida lasaren ter sig mojligen den skarpa reaktionen i texten
mot anvandandet av tilltalsordet ”du” en smula frammande. Det visar sig
emellertid att de gamla rabbinerna var mycket lyhorda just pa den punkten.
Heinemann visar att forutom vid det inledande ” Valsigna Herren, som ar vard
valsignelse” finns det inget annat tillfalle i den offentliga synagoggudstjansten
dar man tilltalar varandra med ”du” eller ”ni” (1976, 104ff). Ett tilltal var
darfor kannspakt och gavs omedelbart inneborden att den tilltalande onskade
distansera sig fran menigheten.

Jag har alltigenom anvant ordet ’barn’ for protagonisterna, narmast pa
grund av att man vid lasningen av paskhaggadan associerar till en situa-
tion dar fadern ger sitt barn undervisning om det centrala i sin religion, till
ett slags katekesundervisning.- Att anvanda ordet ’barn’ ar naturligtvis inte
noédvandigt; grundbetydelsen av det hebreiska ordet (ben) ar ’son’ och vid
paskmaltiden kan alla de narvarande vara fullvuxna kvinnor och man. Det
ar emellertid i och for sig intressant och slaende att denna form forekommer,
barn (séner) som fragar och fadern som svarar. I baraitan ges beteckningarna
pa barnen framfor allt utifran deras relation till lardom eller vishet.
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8. INLEDNING 2 TILL MIDRASHEN

Enhetlighet och uppkomst. Den andra inledningen till midrashen ar
sammansatt av minst tva, troligen tre delar. Den inledande meningen (”I
borjan var vara fader avgudadyrkare ...”) med det atfoljande bibelstodet
(Jos 24,2—4) hor bra ihop. Sedan foljer en klar nyansats, som markeras bade
formellt och innehallsligt; formellt genom en valsignelseformel i tredje person,
som liknar den som foregick baraitan om de fyra barnen; innehallsligt genom
att temat blir Guds lofte till Israel. Med ”ga och lar dig ...” foljer ett nytt
kort avsnitt. Det ar en fortsattning pa det foregaende i och med att det
exemplifierar nagon som har ”statt upp mot oss for att forinta oss”, men
betecknar en nyansats genom att det 6vergar till andra person singularis, och
lamnar l6ftestematiken. I nasta kapitel, kapitlet om midrashen, har jag gatt
in pa forhallandet mellan midrashen och dess kontext, narmast avsnitt i den
andra inledningen, och jag hanvisar aven till framstallningen dar.

Den forsta delen borjar med en mening som knyter an till den antika
diskussionen i bPes 116a om hur man skulle tolka uppgiften i Mishna (MPes
10,4) att den undervisning som fadern ger ”borjar med vanara och slutar
med ara”. Jag har ovan i kapitel 5 i korthet gatt in pa den diskussionen,
och Goldschmidts tolkning av den, samt tillbakavisat hans uppfattning att
den implicerade att Jos 24,2ff skulle ha fungerat som midrashtext jamsides
med Deut 26,5ff. Josuastallet exemplifierar den inledande satsen. Det finns
ingen anledning att antaga att den forsta delen inte skall ha tillkommit under
amoreisk tid.

Den andra delen borjar, som jag namnde ovan, med en valsignelseformel,
vilken signalerar en bibelutlaggning (HEINEMANN 1976, 254). Den ar omvitt-
nad hos en av gaonerna pa attahundratalet—Rav Natrénai Ga’on (853-57)—i
ett kant uttalande dar han rasar 6ver sadana som firar pasken pa ett felaktigt
satt. Formeln har saledes tillkommit senast i borjan av gaoneisk tidsalder,
men kan mycket val vara atskilligt aldre. Frasen ”den Helige, valsignad vare
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han” (ha-qadés barik hi’) ar mycket vanlig i rabbinsk text, och den stammar
atminstone fran tannaitisk tid.

Innehall. Satsen ”i borjan var vara fader avgudadyrkare” har, enligt me-
deltida kommentatorer, intagits som exempel pa vanara for att erinra om att
avfallingar inte far vara med om paskmaltiden. Man hanvisar till stadgandet
i Ex 12,43, enligt vilket ingen ”utlanning/framling” far ata av paskalammet;
med ”utlanning/framling” avses aven avfallingar. Darigenom etableras a-
ven en forbindelse med den féregaende baraitan om de fyra barnen, i vilken
det elaka barnet visar sig vara avfalling genom att utesluter sig sjalv fran
sammanhanget (KASHER 1961, kommentaren s 27f).

Det lofte texten hanvisar till gallde endast befrielsen fran trildomen i
Egypten sasom den ar skildrad i Ex 1ff. Men eftersom allt fraimmande for-
tryck kan kopplas samman med Faraos fortryck, kan aven l6ftet om befrielse
sagas galla inte endast den forsta generationen, utan alla kommande gene-
rationer, ty ”i varje generation har man statt upp emot oss for att forinta

oss”.
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9. MIDRASHEN

Enligt MPes 10,4 undervisar fadern sonen ”i enlighet med hans kunskap”.
Han ”bérjar med vanara och slutar med ara; han férklarar fran [Deut 26,5]
’En aramé sokte forgora min far’ anda till slutet av avsnittet”. Enligt detta
stadgande alades salunda i princip alla judiska man att forklara Deut 26,5fF,
en uppgift som egentligen inga andra an de larde var kompetenta till. Det ar
uppenbart att det for de flesta inte kunde vara fraga om nagot annat an att
recitera en faststalld och valkand tolkning (midrash). Att valet foll just pa
Deut 26,51f ar forstaeligt eftersom det innehallsmassigt passade val ihop med
paskens tema och eftersom de som bar fram forstlingsfrukten i templet sedan
gammalt reciterade detta avsnitt (Deut 26,1-10). Det betyder n6dvandigtvis
inte att man vid detta tillfalle gav en tolkning till avsnittet, utan enbart att
det var val bekant och val inlart bland gemene man. Skyldigheten att ge en
forklaring till avsnittet harstammar troligen redan fran den tid templet stod,
och man har allmint ansett att den midrash vi har i dagens text gar tillbaka
till tannaitisk tidsalder (GOLDSCHMIDT 1969, 30). Dateringen har emellertid
blivit foremal for debatt under senare tid.

Uppkomst. Finkelstein (1938, 299-304) har forsokt bevisa att midrashen
stammar fran ptolemeisk tid, dvs fran slutet av 200-talet eller borjan av 100-
talet f.Kr. Efter att Palestina inforlivats i den ptolemeiska maktsfaren skall
den ursprungligen Egypten-fientliga midrashen av politiska skal ha andrats
till en Syrien-fientlig midrash. Den intog darigenom en kritisk hallning till
seleukiderna. Detta skall ha skett framfor allt genom den anstrangda tolk-
ningen av det hebreiska ordet ’6ved i Deut 26,5. ”Min far var en kringirrande
aramé” forvandlades till: ” En aramé forsokte tillintetgora min far”. Aramén
var Laban, som uppfattades som en syrier. Man kunde naturligtvis inte
omintetgora Faraos roll, men genom ett inskott fick man Laban (= Syrien =
seleukiderna) att framsta som en varre fiende an Farao: ” Ga och lar dig vad
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aramén Laban forsokte gora mot var fader Jakob, ty Farao gav inte befallning
om nagra andra an dem som horde till mankon, men Laban férsokte utrota
alla”; darefter foljer midrashen.

Godtar man en ptolemeisk datering blir det, enligt Finkelstein, aven
klart att ett par icke-fariseiska teologiska utsagor pa ett naturligt satt kan
forklaras som karakteristiska for ledarna under den ptolemeiska tiden (vilka
kallades sadokider efter oversteprasten Sadok, jfr 2Sam 8,17-1Kon 4,2): 1)
motstindet mot tanken att anglar fungerade som mellanled mellan Gud och
manniskor, vilket kommer fram i satsen: ” och Herren forde oss ut ur Egypten,
inte genom en angel, och inte genom en seraf, och inte genom ett sandebud,
utan den Helige, valsignad vare han, i sin harlighet, han sjalv ...” Fariséerna
skall ha motsatt sig en sadan uppfattning, och forsvarat tanken pa anglar som
formedlare. 2) Tron pa att Gud uppenbarade sig pa ett synligt satt (1938,
306-312).

Goldschmidt tillbakavisar pa goda grunder detta resonemang (1969, 32-
37). Han visar att Finkelsteins 6vertygelse om enhetligheten av den midrash
vi har idag, och om att den ar lik den text som formulerades i ptolemeisk tid,
ar grundlos. Det finns atskilliga varianter till texten, men inga tecken pa att
vi kan tranga langre tillbaka an till tannaitisk tid vad betraffar formuleringar
i den. Han visar vidare att tolkningen av Deut 26,5 forekom som en variant i
tannaitisk tid och att ocksa de pastadda icke-fariseiska utsagorna i midrashen
forekom bland rabbinerna. Om fariséerna hade funnit dem oacceptabla hade
de helt enkelt kunnat stryka dem. Viktig ar aven Zeitlins invandning mot att
Haggadan (det ar fraga om en formulering i inledning 1 till midrashen, men
sjalva argumentet ar detsamma) skulle ha andrats fran en Egypten-fientlig
mot en mera Egypten- eller egyptier-vanlig hallning. Detta skulle, enligt Fin-
kelstein, ha agt rum pa grund av att Palestina inforlivades i den Ptolemeiska
maktsfaren. Zeitlin erinrar emellertid (1947-48) om att sadana andringar
skulle ha varit helt betydelselosa, eftersom ptoleméerna aldrig identifierade
sig med Egypten eller egyptierna. Ptoleméerna var greker och inte egyptier.
Egyptierna var ett underkuvat folk utan rattigheter och det fanns inget be-
hov att andra pa Haggadan eller bibeltexten (Septuaginta Sversattes ju till
stor del under ptolemeisk tid) for att stryka ptoleméerna medhars.

Text och kontext. Vilken ar d3 midrashens karaktar? a) Sig den ursprung-
ligen ut som dagens text, eller var det manne sa att b) den ursprungligen
hade en karntext, till vilken man gjorde tillagg, eller sa att c¢) midrashen
uppkom genom en sammanfogning av flera likvardiga kallor? Dessa ar de
fragor Goldschmidt utgar fran da han ger sin syn pa midrashens natur och
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tillkomst (1969, 38). Han visar att det avsnitt som enligt Finkelstein funge-
rade som borjan till midrashen (”Ga och lar dig vad aramén Laban forsokte
gora ...”) saknasi alla de tidiga midrasher vi kanner som kommenterar Deut
26,51 (t.0.m. i dem som kommenterar Deut 26,5 i stil med midrashen i Pask-
haggadan), och han drar den slutsatsen att den inte ingick i midrashen vid
dess tillkomst pa 200-talet.

Kontexten. En nirmare granskning av kontexten till avsnittet "G4 och lar dig vad

”

aramén Laban fors6kte gora ...” visar, att det pd ett konstlat satt blivit avskilt fran
det féregdende. En jamférelse med ett avsnitt i midrashen Tanna deBe Eliyahu (kap 8;
midrashen kallas dven Seder Eliyyahu rabba), som ocksa innehiller uppmaningen "ga och

lar ...”

, visar, att det tematiskt hoér ihop med det féregiende och att det férmodligen
tillkommit ratt sent. Goldschmidt sammanfogar det med det féregiende och kallar det
nya avsnittet en petiha (fastan det egentligen inte &r en petil}a).l Jamférelsen av Faraos
ondska med Labans ondska forekommer endast i Paskhaggadan, men liknande jamférelser

forekommer adven annorstiades, t.ex. BSota 12a:

[17) Amram var den stdrsta i sin generation. D3 han sig att den onde Farao hade sagt
[Ex 1,22]): alla nyfodda gossebarn skall ni kasta i Nilfloden, sade han: "Férgaves
bemddar vi oss”. Han stod upp och skiljde sig fran sin hustru. (D3) stod alla upp
och skiljde sig fran sina hustrur. Hans dotter sade till honom: ”"Fader! Ditt dekret
ar tyngre an Faraos. Farao gav namligen befallning om inga andra an gossebarnen,
medan du gav befallning om bide gossebarnen och flickebarnen. Farao gav befallning
om inget annat dn denna varlden, medan du gav befallning bide om denna varlden
och den kommande varlden. Om den onde Farao ar det underkastat tvivel om hans
dekret kommer att uppratthallas eller ej. Du ar rattfardig och det ar sakert att ditt
dekret kommer att uppratthallas; det ir nimligen sagt [Job 22,28]: och du skall
giva befallning, och den skall uppratthallas for dig”. (D3) stod han [dvs Amram)]
upp och tog tillbaka sin hustru; alla stod upp och tog tillbaka sina hustrur.

Det ar tydligt att redaktorn genom att infoga denna del av den andra inledningen till
midrashen stravade till att forklara de dunkla orden en aramé wville forgéra min fader
i dess borjan, och till att underlatta lasandet av den pa pasknatten (GOLDSCHMIDT
1969, 38f). Av allt att ddoma omfattade midrashen ursprungligen dven versen Deut 26,9
och nigra forklarande ord till den (ibid., 39) i stil med Sifre Deut 301:

[18] och han férde oss till denna plats, det ar templet [...];
och han gav oss detta land, det ar Israels land [...].

1 For frigan om en petiha jfr ovan avsnittet om texten i kap 2.1.
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Analys av midrashen. Sjilva midrashen ar enkel och klar. Storsta de-
len av den bestar av citat fran stallen i Exodus (och aven fran nagra andra
bibelbocker) vilka pa nagot satt belyser huvudtexten. Utover citaten ar kom-
mentarerna sparsamma, och faller darfér i 6gonen. En del av de citerade bi-
belstallena ar paralleller, i regel de som anvands for att belysa Deut 26,5-6.
De sager ungefar samma sak som huvudtexten, och fortydligar den i nagot
avseende. Nagra andra av de citerade bibelstallena, i synnerhet de som an-
vands for att belysa Deut 26,7-8, har en annan funktion. Med dem anges

genom ezempel att de kommenterande inlaggen ar riktiga, sa t.ex. i foljande
fall:

[19] [Citat av Deut 26,7:] och han sag vart eldnde [tolkarens kommentar:]
detta ar avhallsamheten i levnadssattet [...exemplifiering frain Ex 2,25
av avhallsamheten:] och Gud sig till Israels barn; och Gud forstod.

Observera aven forekomsten av en liten midrash av en av exempeltexterna
(Ex 12,12) i midrashen till Deut 26,8—-—en midrash i midrashen alltsa.

Deut 26,5. Av sarskilt intresse ar ett par korta kommentarer vilka inte
atfoljs av ett belagg fran bibeln; bada finns i midrashen till den forsta versen
(Deut 26,5): (a) och denne [dvs min fader, Jakob] drog ned till Egypten—[med
det avses] tvingad av ordet. (b) och han blev dar ett stort folk—med det avses
att Israel blev distinkta dar.

(a) Den forsta kommentaren ar dunkel och den har vackt forundran: vad
kan avses med att Jakob blev tvingad av ordet, dvs av Gud, att dra ned till
Egypten? Fran bibeln vet man ju att han for dit pa grund av att han ville vara
hos sin son Josef (Gen 45,28; 46). Finkelstein anser att formuleringen tillkom
under ptolemeisk tid for att avskracka palestinska judar fran att emigrera till
Egypten; Jakobs fard till Egypten var salunda inte ett exempel vart att folja,
eftersom han blev tvingad att fara. Ett bevis pa att denna uppfattning ar
riktig ar, att de egyptiska judarna senare utelamnade dessa ord. De kunde
ju inte varje ar recitera nagot som forklarade dem syndiga, eftersom de av
fri vilja levde i Egypten (1938, 295.304f). Det visar sig emellertid att flera
av Geniza-fragmenten och Siddur Rav Saadia Gaon, vilka han aberopar, inte
saknar uttrycket ifrdga.? Finkelsteins forklaring kan darfor inte accepteras,
inte ens om man forkastade hans datering, men av andra grunder visste att

2 Siddur, 138; for Geniza-fragmenten jfr GOLDSCHMIDT 1969, 79f (ifr dven 33f.40,
not 49).
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rabbinerna tidvis ville forhindra utflyttning 6verhuvudtaget (jfr t.ex. bKet
110b, nere).

Goldschmidts uppfattning av tillkomsten av och inneborden hos frasen
”tvingad av ordet” ar inte riktigt klar. A ena sidan anser han att orsaken till
att frasen inte ar forsedd med ett citat fran bibeln ar, att det forklarande ci-
tatet redan finns, namligen i den del av den andra inledningen till midrashen
som han kallar petiha! Eftersom Gen 15,13f citeras redan i inledningen var
det onodigt att upprepa stallet i midrashen (1969, 39). Denna férklaring
ar emellertid krystad. Goldschmidt har sjalv visat att det berorda avsnittet
ar en sen skapelse, som redaktionellt placerats fore midrashen. Hans argu-
mentering forutsatter att frasen ”"tvingad av ordet”, innan den redaktionella
bearbetningen agde rum, var forsedd med bibel”beviset” Gen 15,13f. Forst i
samband med redaktionen skall stallet ha avlagsnats. Att detta har agt rum
ar inte sannolikt, av framfor allt tva skal: (1) den pastadda redaktionen agde
rum ratt sent, och kan knappast ha varit sa inflytelserik att Genesistexten
skulle ha avlagsnats overallt. Faktum ar emellertid att frasen ”tvingad av
ordet” overallt saknar ett bibelstdd; (2) Genesistexten utgor inte en parallell
till huvudtexten; ej heller anférs den explicit som ett exempel pa tolkningen
av huvudtexten, de tva funktioner vi sag att bibelcitaten i midrashen annars
fyllde; det finns ingen anledning att anta att det tankta bibelcitatet 1 detta
fall skulle ha en klart avvikande funktion.

A andra sidan ar, enligt vad Goldschmidt siger pa ett mera parentetiskt
satt, frasen ”tvingad av ordet” kanske ett sent tillagg. Frasen finns namligen
varken 1 Sifre Deut eller i Midrash tanna’im. Detta skulle aven kunna vara
orsaken till att den saknas hos Maimonides och i nagra Genizafragment (1969,
40). Jag gar ett steg langre, och havdar att det sannolika ar att frasen
tillkommit som en foljd av forekomsten av Gen 15,13f 1 den andra inledningen
till midrashen. I Gen 15,13f laser vi:

[20] och han [dvs Gud] sade till Abram: Det skall du veta att din sad skall
komma att leva sasom framlingar i ett land som icke tillhér dem, och
de skall dar vara tralar, och man skall fortrycka dem; sa skall ske i fyra
hundra ar. Men det folk vars tralar de blir skall jag ocksa doma. Sedan
skall de draga ut med stora agodelar.

Denna text ar det ord som ”tvingar” Jakob att dra ned till Egypten, efter-
som det ar en forutsiagelse av Gud till Abraham om vad som skall handa i
framtiden. Efter att den andra inledningen infogats fore midrashen tillaggs i
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ett senare skede frasen ”tvingad av ordet” som en kort kommentar till forsta
delen av huvudtexten (Deut 26,5): ”och denne drog ned till Egypten och han
bodde dir (som en framling)”. Observera hur val den angivna kommentaren
med parallelltexten ansluter sig till den ovan angivna obrutna Deuterono-
miumtexten.

(b) Den andra kommentaren som inte ar forsedd med bibelcitat ar inte
sa dunkel. Den ar dessutom inte lika isolerad, utan en likadan formulering
forekommer aven i Sifre Deut (301). Det som avses med uttrycket ar att det
ar forst i Egypten Israel blir ett distinkt folk, med de sarskilda kannetecken
som hor till det. Med dessa avses framfor allt buden.® Men eftersom buden
gavs forst vid Sinai, kunde ingen parallelltext anges.

I midrashen till Deut 26,5 faster man sig vidare vid att Hes 16,7 anfors
som forklaring till de sista orden i versen: och talrikt. Det ar anmarkningsvart
pa grund av att den bibelvers som anférdes som forklaring till det foregaende
ordet (mdktigt: Ex 1,7) egentligen aven forklarar detta ord. Hesekielstallet
verkar darfor overflodigt. Sifre Deut ar till ingen hjalp denna gang, eftersom
de sista orden i versen av nagon anledning inte kommenteras i den midrashen.
Goldschmidt anser att Hesekielstallet ar ett senare tilligg. Den sena redak-
torn har funnit det i Mekilta (Pisha 5 och 12) och lagt det till midrashen i
Haggadan for att illustrera den stora befolkningstillvaxten. Hesekielstallet
har ordet ’myriader’ (1969, 41f). Allt detta ar gott och val. Det ar dock vart
att tillfoga ett par iakttagelser: Vid narmare granskning visar det sig att ci-
tatet fran Ex 1,7 illustrerar inte enbart orden maktigt och talrikt i Deut 26,5,
utan aven den del av versen som foregick dessa ord, som vi ovan noterade att
saknade bibelstod, dvs orden och han blev dar ett stort folk. Goldschmidts
exempel fran Mekilta visar, att det forra anfor endast den ena halften av He-
sekielstallet, medan det andra exemplet anfor den andra halften. Det visar
sig vidare vara sa att Ex 1,7 aven annorstades i Mekilta kopplas ihop med
borjan av Hes 16,7 (Jag lat dig bli myriader, sasom vaxterna pa marken),
just for att illustrera de israelitiska kvinnornas stora fruktsamhet (det tillaggs
att kvinnorna fick sex barn it gingen).* Den ovan namnda sammankopp-
lingen ger sig ratt naturligt. Besvarligare ar att forsta funktionen hos den

3 Jfr Sifre Deut piska 43 (slutet), dar det sigs, i anslutning till Deut 11,17f: "Trots
att jag sander er i exil frin landet till ett frimmande land, s& ma ni vara distinkta genom
buden, s3 att de inte, di ni atervander, ar nya for er.”

4 Mekilta pisha 12 (slutet); Beshallah 1; jfr &ven Pesigta de Rav Kahana 11,11 (anfor
endast Ex 1,7).
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andra halften av Hes 16,7, dvs orden ’och du blev talrik och vaxte till och
blev mycket vacker; dina brost hojde sig och ditt har vaxte till—men du var
naken och bar’. For att vi skall forsta detta ar det kanske bast att citera det
relevanta stallet 1 Mekilta (pisha 5, borjan):

[21] och ni skall forvara det [dvs lammet] till fjortonde dagen i denna
manad [Ex 12,6]. Varfér sag skriften till att man tog paskalammet fyra
dagar innan det slaktades? Rabbi Matya ben Heres brukade saga:

Se, den [dvs skriften] siger [Hes 16,8]: och jag gick forbi dig och
sig dig; och se, din tid var karlekens tid. [Tiden] hade nu kommit for
[fullféljandet av] den ed, som den Helige (valsignad vare Han) hade
svurit at Abraham var fader, att han skulle forlossa sina barn. Men
de hade inga bud att agna sig at, sa att de skulle forlossas; det ar
namligen sagt [Hes 16,7]: dina brést hojde sig och ditt har vaxte till—men
du var naken och bar—bar (el blottad) pa alla bud. [Da] gav den Helige
(valsignad vare Han) dem tva bud—f6reskriften om paskalammet och
foreskriften om omskarelsen—sa att de skulle kunna agna sig at dem for
att na forlossning; det ar namligen sagt [Hes 16,6]: och jag gick forbi dig
och sig dig sprattla i ditt blod, och jag sade till dig: 'Lev i (eller: genom)
ditt blod’® Och den [dvs skriften] siger [Sak 9,11): for dig [tilltal i andra
person femininum!] ocks3 galler det att jag sande bort dina fingar fran
gropen, dar det inte finns vatten for ditt forbundsblods skull. Det var pa
grund av detta som skriften sag till att man tog paskalammet fyra dagar
innan det slaktades; man far namligen ingen beléning annat an genom
garningar.

Har ser vi att aven den andra halften av Hes 16,7 kan tolkas pa ett sitt som

5 Den hebreiska texten har en dual form, som kan dversittas med: i (el genom) dina
tva blod, dvs paskalammets blod och omskarelsens blod. Jag citerar LAUTERBACHs
kommentar i hans textutgdva (Mekilta 1976, 34):

The Hebrew text has the dual form [. . . ], thus referring to 'two bloods,’ the blood of
the passover-sacrifice and the blood of circumcision, by both of which the Israelites
were freed from Egypt. In support of the statement that the Israelites in Egypt
observed the ceremony of circumcision, the passage from Zech. 9.11 is cited, which
was taken to imply that because of the blood of the covenant God sent forth the
Israelites from the Egyptian bondage. The covenant, b°rit, here is understood to
refer to the rite of circumcision, the covenant of Abraham (Gen. 17.13).
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ar relevant for midrashen. I det ovan citerade Mekilta-stallet befinner den
sig i ett sammanhang, dar man talar bl.a. om foreskrifter som Israels barn
kunde folja innan lagen gavs pa Sinai, och med vilkas hjalp de kunde vinna
forlossningen. Det ar med andra ord fraga om samma sak som vi sag att
frasen ’Israel blev distinkta dar’ handlade om. Om vi dessutom beaktar att
Hes 16,7 associerar till 16ftet till Abraham om forlossning, sa ser vi att denna
vers pa ett subtilt sitt sammanbinder den andra inledningen till midrashen
och tolkningen till den forsta versen i den.

Deut 26,6. I tolkningen av Deut 26,6 tas parallelltexterna fran ett och
samma sammanhang (Ex 1,10f.13). Det ar dock vart att notera att den
forsta parallelltexten (Ex 1,10) egentligen inte kommenterar huvudtexten:
’men egyptierna behandlade oss illa’.

Deut 26,7. I tolkningen av Deut 26,7 ar det tydligt att det stod (Ex 2,25)
som anfors till den tredje kommentaren (’detta ar avhallsamheten i levnads-
sattet’) egentligen inte passar till den.

Harav, och av det faktum att Sifre Deut och Midrash Tannaim Aterger andra stod till
uttrycket, drar Goldschrnidt den slutsatsen att det forelegat atskilliga kommentarer till
versen och att texten till midrashen 6ver denna vers ar defekt fran och med det tredje
uttrycket. Han anser att endast med hjalp av en vilgrundad gissning (konjektur) kan man
fa en bild av midrashens ursprungliga ordalydelse. Enligt hans uppfattning (1969, 43f) sig

den ut pa foljande satt:

[22) DA ropade vi till Herren, vira fiders Gud, ssom det ar sagt [Ex 2,23]): och
det hande sig under denna langa tid att konungen i Egypten dog; och Israels
barn suckade Over sitt slaveri och ropade; och deras rop Over slaveriet steg
upp till Gud.
och Herren hérde var rést, sisom det ir sagt [Ex 2,24): och Gud horde deras
jammer; och Gud tankte pa sitt forbund med Abraham, Isak och Jakob.
och han siag vart elinde och var vedermdda och vart betryck, sisom det
ar sagt [Ex 2,25): och Gud sag till Israels barn; och Gud forstod.

En annan tolkning:

och han sag vart elinde—det ir underkastelsen, sisom det ar sagt [Ex 3,7): Jag
har sett mitt folks betryck i Egypten.

[och vir vederm&da—det ir fallet, s3som det ir sagt [Ps 107,12): Han kuvade
deras hjartan med vedermdda; de kom pa fall, och det fanns ingen som
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hjz'alpte.]6
och vart betryck—det ar fortrycket, sisom det ar sagt [Ex 3,9]): Jag har ocksa
sett det Overvadld som egyptierna forovar mot dem.

[En annan tolkning. Dessa ar den onde Faraos edikt.)

och han sag vart elinde—detta ar avhallsamheten i levnadssattet, sisom det ar
sagt [Ex 1,16]: se efter da de foder: ar det en gosse skall ni doda honom ...
och vir vedermdda—detta ir barnen, sisom det ar sagt [Ex 1,22]: alla nyfodda
gossar skall ni kasta i Nilen ...

[och vart betryck—detta ir halmen, sisom det ar sagt [Ex 5,7): Ma de sjalva ga
och skaffa sig halm.]

Som vi ser ar denna text atskilligt lingre dn den i den nutida Haggadan. Den innehéller
ett par varierande tolkningar, inledda med "en annan tolkning”, nagot som ar vanligt i
midrashsamlingar. Den 16ser pa ett elegant satt utgdngsproblemet, vilket var att Ex 2,25 ar
ett daligt stod i sitt sammanhang. Enligt Goldschinidt skall stéllet ha varit en tolkning av
hela den senare delen av Deut 26,7: ”och han sig vart elande och var vederméda och vart
betryck”. De varierande tolkningarna utvidgade kommentaren till denna sats. Vi vet inte
om redaktorn av Haggadan hade tillgang till midrashen i sin helhet eller om den var defekt
d& han fick tillgdng till den. Under alla omstandigheter ar dagens text en avkortad version
(1969, 43f). Det ar inte uteslutet att Goldschmidt har ritt, men vi har inga méjligheter
att kontrollera det, eftersom hans textforslag baserar sig pa gissningar. Om han verkligen
hade ratt ter det sig forbryllande att den nutida texten ar sa olik, utan att nagon del
av mellanstadierna kan beliggas. Vidare ar inte alla hans forslag si sjalvklara. Framfér
allt staller jag mig frigande till Goldschmidts forslag till st6d for tolkningen "detta ar
avhallsamheten i levnadssattet”. Som vi erinrar oss var det just pa grund av att det i
dagens text angivna stddet till denna kommentar inte tycks ha nagon logisk relation till
det, som Goldschmidt slét sig till att texten ar defekt. Trots detta kommer han sjalv
med ett forslag till stod (Ex 1,16), som inte forbattrar saken. Jag kan inte se att Ex 1,16
utgér ett bibliskt stdd till haggadans forklaring att ordet "elinde” i Deut 26,7 skall forstas
som "avhillsamhet i levnadssattet”. Mot bakgrunden av detta ar jag bojd att anse att
texten inte genomgatt s3 omfattande forandringar som Goldschmidt gér giallande. Hans
synpunkt att Ex 2,25 ursprungligen var ett stod for hela den sista satsen i Deut 26,7 ar

rimlig. Eftersom denna sats ar treledad (1. "han sig vart elande”, 2. "och vir vederméda”,

6 GOLDSCHMIDT sdger i en not (1969, 43, not 56) att det inte finns ett ldmpligt
parallelstille i Toran, som innehaller ordet vedermoda. Till detta kan man invanda, att
det ar tankbart att kommentaren lydde pa foljande satt: det ar lidandet, det ar namligen
sagt [Ex 3,7]: ty jag har sett till dess lidanden.
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3. "och vart betryck”) lig det nara till hands att forse varje led med en kommentar, vilket
ocksa skedde. Det ursprungliga stodet for alla leden bibehélls, men kom nu att galla
endast det forsta ledet och den tolkning som anslutits till det, medan de andra leden
fick nya tolkningar och bibelstod. Observera att det ursprungliga stédet (Ex 2,25) skulle
passa lika litet till de andra tolkningarna som till den forsta! Detta redaktionella ingrepp
férde ocksi med sig att midrashen har fick en annan karaktar an tidigare, darigenom att
tolkningen pa detta stille exemplifierar huvudtexten, istillet for att ange paralleller, vilket

var fallet tidigare.

Man fragar sig om det finns en enhetlig linje i exemplifieringarna: ” detta ar
avhallsamheten i levnadssattet”, ”det ar sénerna” och ”det ar fortrycket”.
Goldschmidt ansag att det sammanhallande bandet var Faraos edikt. Enligt
midrashen Ezodus rabba skulle Farao ha givit fyra edikt: 1. arbets-tvanget
(Ex 1,13); 2. dddandet av gossebarnen (Ex 1,16); 3. kastandet av gossebarnen
i Nilen (Ex 1,22); 4. halmen (Ex 5,7). Det forsta ediktet finns redan tidigare
i texten, och da maste de tre ovriga finnas har. Detta ledde Goldschmidt till
att anta att varianten med Faraos edikt skall ha funnits i den ursprungliga
midrashen (1969, 43, not 58). Denna forklaring ar emellertid krystad. Jag
kan inte tro att den ursprungliga midrashen, om den avsag att exemplifiera
Faraos fyra edikt i midrashen, avskiljde det forsta ediktet och anforde det
pa ett formellt annorlunda satt (parallell och inte exemplifiering!) an de tre
andra. Det innebar dessutom att det fjarde ediktet (halmen) infors, medan
den sista kommentaren i var Haggada (fortrycket) hanfors till den andra
varianten i Goldschmidts text. Jag tror inte vi kan finna nigon annan enhet
i kommentarerna an den som ges av situationen sjalvt, namligen att det galler
exemplifieringar av de svarigheter som Israels barn hade i Egypten efter att en
”ny” Farao hade tratt fram. Fran bYoma 74b ser man att frasen ”och han sag
vart elande” aven annorstades har kopplats ihop med kommentaren ”detta
ar avhallsamheten i levnadssattet” (dvs ett patvunget celibat). Nar denna
traditionella tolkning kopplats till en midrash av Deut 26,7, vilken tidigare
angav serien Ex 2,23-25 som parallelstallen, har vart problem uppstatt, som
en foljd av att redaktorn inte ville gora ingrepp i serien Ex 2,23-25.

Deut 26,8. Da vi kommer till Deut 26,8 andrar midrashen karaktar. Det
finns en endd kommentar i form av en parallell (Ex 12,12), men den inleds
pa ett annorlunda satt; och denna parallell utgér i sin tur en liten midrash. I
ovrigt bestar kommentarerna av exemplifieringar. Utover detta forekommer
en ezpansion i form av "en annan tolkning”, i vilken de tio plagorna pa
olika satt infors som tolkande element av midrashen. Midrashen till Deut
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26,8 ar saledes allt annat an enhetlig. Vi ar nu i midrashens hjdpunkt, da
den signalerar ett bjart omslag i Israels barns erfarenhet: fran att tidigare
ha handlat om fornedringen gar texten nu o6ver till Guds bestraffning av
plagoandarna och till befrielsen. Detta har sakert varit en bidragande orsak
till att tolkningen av denna text blivit s sammansatt.

Kommentaren till den forsta frasen understryker att det ar Gud sjalv som
genomfor befrielseverket utan hjalp av nagot medium. Den kommenterande
frasen ”inte genom en angel, och inte genom en seraf, och inte genom ett
sandebud, utan den helige, valsignad vare han, i sin harlighet, han sjalv”
finns i sjalva verket (i olika varianter) pa manga andra stallen som forklaring
till flera andra verser.”

Efter denna kommentar i form av en inskjuten midrash foljer fem ex-
emplifieringar. Som vi har sett hanvisar midrashen i regel till handelser med
anknytning till uttdget. Av nagon anledning anfor midrashen har tva bibel-
stillen, vilka inte alls kopplas samman med berattelsen om uttaget (1Kron
21,16; Joel 3,3). I det forra fallet handlar det om ett tillfalle, d4 Gud stod 1
beredskap att straffa Jerusalem, som en fdljd av vad David hade gjort: ”Da-
vid lyfte upp sina 6gon och fick se Herrens angel staende mellan himmelen och
Jorden, och dennes svard var draget i hans hand, utrackt mot Jerusalem; och
David och de aldste foll ned pa sina ansikten, holjda i sorgdrakt.” Observera
att det ar Guds dngel som upptrader i versen—i kontrast mot vad Hagga-
dan med emfas velat ge uttryck at nagot tidigare; av Haggadan far man det
intrycket att det ar Gud sjalv som handlar! Det mest anmarkningsvarda i
detta sammanhang ar kanske att midrashen anfor en sadan text som stod for
en kommentar med anknytning till uttaget ur Egypten. Vad har den har att
gora? I kontexten for 1Kron 21,16 visar det sig att svardet identifieras med
en pest, ett straff som David sjalv valde da han stalldes infor ett alternativ:

[23] 11. Gad kom till David och sade till honom: ”Sa har Herren sagt: 'Tag
vilketdera du vill: 12. antingen hungersnod i tre ar, eller forodelse i
tre manader genom dina ovanners anfall, utan att du kan undkomma
dina fienders svard, eller Herrens svard och pest i landet i tre dagar,
sa att Herrens angel utovar forodelse i hela Israels omrade.” Nu ma du
overvaga vilket svar jag skall ge den som sant mig.” 13. David svarade

7 Jfr tex. Sifre Deut 42 (till Deut 11,14, dar ett kortare uttryck anvands: "inte genom
en angel och inte genom ett sandebud”); 325 (Deut 32,35); Mekilta pisha 7 (Ex 12,12);
pisha 13 (Ex 12,29); sabbata 1 (Ex 31,12f); Abot deRabbi Natan (version B), 2; cf GOLDIN
1968.
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Gad: ”Jag befinner mig i ett stort trangmal. Lat mig da falla i Guds
hand, ty hans barmhartighet ar mycket stor. I méanniskors hander vill
Jag inte falla.” 14. och Herren lat en pest komma i Israel, och av Israel
foll 70.000 man. 15. och Gud sande en angel till Jerusalem for att
fordarva det. Men nar denne holl pa att fordarva sag Herren till det och
angrade det onda, och han sade till fordarvsangeln: ” Det ar nog! Drag
tillbaka din hand!” och Herrens angel stod just da vid jebusiten Ornans
troskplats.

Den naturligaste forklaringen till att midrashen anfér 1Kron 21,16 som bi-
belstod ar formodligen den att den vill framhava att det var fraga om just
detta svard—pestens svard. Den nya svenska oversattningen av Haggadan
vill av allt att doma fanga upp denna nyans, da den oversatter: ” med ut-
strackt arm—det ar pestens svard ...”. Det ar saledes inte sa mycket pa
straffet over Israel Haggadan syftar som pa straffredskapet. Harigenom visar
det sig att denna tolkning (”det ar svardet”) ansluter sig omedelbart till och
kompletterar den foregdende tolkningen, som gallde pesten.® Det ar ocksa
vart att notera en annan anknytningspunkt mellan berattelsen i 1Kron och
den om uttaget, namligen forekomsten av Forddrvaren (Ex 12,23.29).

Det andra bibelstodet som inte har en direkt anknytning till uttaget fran
Egypten ar, som vi sag ovan, Joel 3,3. Det ord som i Joelstallet Gversatts
med ”"tecken” ar detsamma som i Deut 26,8 Gversatts med ”under” (méfet).
Darigenom uppstar en syntaktisk ”brygga” mellan de tva stallena. Joelstallet
beskriver emellertid sadant som kommer att intraffa i framtiden, och man
fragar sig varfor det anfors som ett stod till tolkningen att “under” skall
forstas som ”“blodet”. Orsaken torde vara den att det ar det enda stallet i
Gamla Testamentet dar det hebreiska ord som anvands har (méfet) kopplas
ihop med ordet for ”blod”. Det ar silunda inte friga om en exemplifiering
i samma bemarkelse som i de tidigare fallen, utan om en spraklig tolkning,
som resulterar i att exemplifieringen liknar en parallell:* ”under” i Deut 26,8

8 FINKELSTEINSs uppfattning ar att inneborden i talet om svardet (och pesten) var
att Oversteprasten sa forsiktigt han kunde férsdkte uppmana folket till vapnat motstand
mot egyptierna (1938, 315f). Aven om man bortser fran hans férsok att ge Haggadan en
ptolemeisk inramning ir denna uppfattning knappast realistisk. Aven GOLDSCHMIDT
ar handfallen infér denna tolkning. Hans uppfattning ar att den (tillsammans med den
féregiende) stammar frin en annan midrash, forslagsvis Sifre Numeri §115 (1969, 45f).

® S3 dven GOLDSCHMIDT 1969, 45f.
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skall egentligen forstas som straffet med blodet, eftersom under (el. tecken)
kan identifieras som ”blod”, jamfér Joel 3,3.

Expansionen i form av ”en annan tolkning” (davar ’aher) kopplar de
fem uttryck, som blivit foremal for exemplifieringar, explicit till Egyptens tio
plagor.

Redaktionen av midrashen i dess nuvarande gestalt skall ha agt rum
nagon gang under 600-talet (GOLDSCHMIDT 1969, 46f).
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10. TILLAGG TILL MIDRASHEN

Midrashen har fatt tva tillagg. Att de ar tillagg just till inidrashen ser man
av att de behandlar den tematik som ar central i midrashen, dvs uttaget ur
Egypten (och dess forlangning: 6vergangen over Savhavet), och inte den som
foljer efterat i avsnittet Rabban Gamliels undervisning. Tillaggen namns inte
i Mishna och de ar egentligen inte obligatoriska delar av Haggadan. Darfor
saknas de i Maimonides’ text. De saknas ocksa i regel i Geniza-fragmenten.!

10.1. Tannaitiska utlaggningar till delningen av Savhavet

Det forsta tillagget bestar av en rad haggadiska utsagor om de straff Gud
utmatte over egyptierna. Utgangspunkten ar att egyptierna straffades med
fem ganger flere straff vid 6vergangen 6ver Savhavet an vid uttaget. Darefter
gar texten over till att visa, att varje straff i Egypten i sjalva verket bestod
av flera plagor, vilket i sin tur innebar att plagorna vid overgangen over
Savhavet 1 motsvarande grad femfaldigades. Centrum for intresset ar har
salunda i sjalva verket Gvergiangen over Savhavet; den forklaras som annu
markligare an uttaget. Texten aterfinns i Mekilta besallah 7, 109fF, och det
ar uppenbart att den kopierats darifran.

R. Elieser och R. Aqiba har vi mott redan tidigare i Haggadan, medan
R. Yésé ha-Gelili ar ny. Av namnet forstar vi att han var fran Galiléen.
Han horde till den andra tannaitiska generationen, och var av allt att doma
samtida med Aqiba.

1 Jfr MAIMONIDES s.a., 251ff; 1961, 359ff; GOLDSCHMIDT 1969, 47.
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10.2. Dayyenu

Det andra tillagget bestar av den kanda visan Dayyenu (* Det hade varit nog
for oss”). Den ar knappast lika gammal som det foregaende stycket, eftersom
den namns varken i tannaitisk litteratur, de amoraitiska midrasherna eller
i talmuderna. Vi ser att refrangen aterkommer 14 ganger. Den avgransar
fjorton verser med enahanda uppbyggnad: “hade han a men icke b—det hade
varit nog for oss; hade han b men icke c—det hade varit nog for oss; ...”.2
Darefter andrar texten utseende (“huru mycket storre ...”) och anknyter
till alla de genomgangna stroferna genom att med pastaenden upprepa de
tidigare barande satserna: “han a, och han b, och han ¢ ...”. Detta ar en
s.k. kedjesdng/kedjevisa, dar de olika verserna sammankedjas med varandra
genom att den nya versen upprepar den foregaende versens andra strof, och
dar den sista versen adderar alla de tidigare barande satserna. Eftersom jag
inte inkluderat de allra yngsta tillskotten till Haggadan i min 6versattning—
en samling populara barnvisor och klassiska exempel pa kedjevisor, vilka
egentligen inte hor till Paskhaggadans text—ar det motiverat att i korthet
ga in pa kedjevisorna.3

Det visar sig vara sa att Haggadans mest kanda kedjevisor—de ovan
namnda barnvisorna—ar av stor forskningshistorisk betydelse, eftersom det
ar de som tidigast anfordes som exempel pa kedjevisor och lange fungerade
som paradexempel pa dem (HAAVIO 1929, 5-45). For att vi skall fa en klar
uppfattning citerar jag dem, enligt den nya svenska Oversattningen:

had gadya (killingen)
Killingen, killingen,

den képte far min for tva zuz,
killingen, killingen.

2 FINKELSTEIN anser, pa basen av ett Geniza-fragment, att det ursprungligen skall
ha funnits 15 verser, och att den sista versen lydde [jag Oversitter frin hans engelska] :
”"Hade han byggt det utvalda templet it oss, men inte utsett en oversteprast f6r oss—det
hade varit nog fér oss.” (1943, 2.35f). Textunderlaget ar for sprétt for att det skall gi
att med framgang hivda att denna vers ar ursprunglig. Mera sannolikt ar att det ar ett
tillagg, specifik for fragmentet ifriga (GOLDSCHMIDT 1969, 49).

3 For det foljande jfr framfor allt det inledande kapitlet i HAAVIO 1929; jfr aven
ROOTH 1965, 73ff.
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Da kom katten

och at killingen,

som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.

Da kom hunden

och bet katten, som at killingen

som far min kopte for tva zuz

killingen, killingen.

Da kom kappen

och slog hunden, som bet katten, som at killingen

som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.

Da kom elden

och brande kappen, som slog hunden, som bet katten, som at killingen

som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.

Da kom vattnet

och slackte elden, som brande kappen, som slog hunden, som bet katten, som
at killingen

som far min képte for tva zuz,

killingen, killingen.

Da kom oxen

och drack vattnet, som slackte elden, som brande kappen, som slog hunden,
som bet katten, som at killingen

som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.

Da kom slaktarn

och slakta’ oxen, som drack vattnet, som slackte elden, som brande kappen,
som slog hunden, som bet katten, som at killingen

som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.

Da kom dodsangeln,

och slog slaktarn, som slakta’ oxen, som drack vattnet, som slackte elden,
som brande kappen, som slog hunden, som bet katten, som at killingen
som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.
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Da kom den Helige, lovad vare han

och drapte dédsangeln, som slog slaktarn, som slakta’ oxen, som drack vatt-
net, som slackte elden, som brande kappen, som slog hunden, som bet katten,
som at killingen

som far min kopte for tva zuz,

killingen, killingen.

Ehad mi yode‘a (vet nigon ettan)?

Vet nagon ettan? Ja, jag vet ettan:
var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon tvaan? Ja, jag vet tvaan:
tva ar forbundets tavlor,
var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon trean? Ja, jag vet trean:

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon fyran? Ja, jag vet fyran:

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon femman? Ja, jag vet femman:

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i Himmelen och pa jorden!

Vet nagon sexan? Ja, jag vet sexan:

sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon sjuan? Ja, jag vet sjuan:
sju dagar har veckan,
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sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon attan? Ja, jag vet attan:

atta dagar till Brit Mila [=omskarelsen] ,

sju dagar har veckan,

sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon nian? Ja, jag vet nian:

nio manar bar kvinnan,

atta dagar till Brit Mila,

sju dagar har veckan,

sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon tian? Ja, jag vet tian:
tio ar buden,

nio manar bar kvinnan,

atta dagar till Brit Mila,

sju dagar har veckan,

sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon elvan? Ja, jag vet elvan:

82



elva stjarnor sag Josef,
tio ar buden,

nio manar bar kvinnan,
atta dagar till Brit Mila,
sju dagar har veckan,
sex delar har Mishna,
fem bocker har Toran,
fyra ar Israels modrar,
tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,
var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon tolvan? Ja, jag vet tolvan,
tolv ar Israels stammar,

elva stjarnor sag Josef,

tio ar buden,

nio manar bar kvinnan,

atta dagar till Brit Mila,

sju dagar har veckan,

sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!

Vet nagon tretton? Ja, jag vet tretton:
tretton Guds kannemarken,

tolv ar Israels stammar,

elva stjarnor sag Josef,

tio ar buden,

nio manar bar kvinnan,

atta dagar till Brit Mila,

sju dagar har veckan,

sex delar har Mishna,

fem bocker har Toran,

fyra ar Israels modrar,

tre ar Israels fader,

tva ar forbundets tavlor,

var Gud ar den ende som ar i himmelen och pa jorden!
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De flesta har sakert stiftat bekantskap med dessa eller liknande ramsor eller
sanger. Som vi ser aterkommer alltid slutet av verserna som refranger, medan
resten vaxer till genom kumulation, dvs sa att varje vers innehaller hela den
foregaende, men dessutom lagger till en rad. Den nya raden kan lampligen
kallas additionsstrof. Dayyenu kumulerar inte versvis, utan varje vers kedjas
till den foregaende genom upprepning av en enda versrad. Den sista versen
ar ett undantag; den kumulerar alla verser. Det ar ocksa darfor jag anser
att den sista versen organiskt hor samman med de tidigare. Jag tror inte,
i motsats till Goldschmidt (1969, 48.50f), att den skall betraktas som en
(aldre) variant av de tidigare verserna. Det gar inte heller att pavisa att den
har en texthistoria skild fran de foregaende verserna.

Datering. Tidpunkten for singens uppkomst ar omojligt att med sakerhet
faststalla. Finkelsteins datering till tidig seleukidisk tid, dvs. mellan 198 och
167 f.Kr. (1943, 4-7) vilar pa sa osaker grund att den inte kan accepteras
(coLDscHMIDT 1969, 50, not 11). Aven Goldschmidts datering av den aldre
varianten (den sista versen) till en tid da templet annu stod, till borjan och
medlet av det forsta arhundradet e.Kr., ar klent underbyggd. Enligt hans
uppfattning maste den ha tillkommit da templet annu stod, eftersom byg-
gandet av templet, vilket nimns som den sista punkten i Dayyenu, inte skall
ha raknats till Guds stora garningar efter att templet forstorts (1969, 50).
Detta argument ar egendomligt, eftersom det gar att uppvisa ett otal rab-
binska texter, vilka med storsta sakerhet tillkommit efter det andra templets
fall, och vilka omtalar templet som en viktig gudsgarning.* Aven om Dayye-
nu inte namns uttryckligen i tannaitisk litteratur, de tidigare amoraitiska
midrasherna eller i talmuderna, ar det tydligt att det forekommer allusioner
till singen. Sa heter det t.ex. i yBer 14c (slutet) i ett sammanhang dar man
kom in pa Mal 3,10 och fragade sig vad de tre sista orden i versen (”anda tills
avsaknad av overnog”, vilket i den gallande svenska kyrkobibeln Gversatts
med "riklig valsignelse”) betyder:®

: Jag niAmner endast ett par tre stillen: Num R, Bemidbar 1,3; Ex R 34,1; Sifre Deut
§§ 62, 70, 352. Se i 6vrigt till registren 6ver hanvisningar till "temple”, "sanctuary” o.dyl.
i GINZBERG 1938-69; URBACH 1975, sirskilt not 59, s 707, diar han hinvisar till de
stillen som namner det sillsynta uttrycket "det utvalda huset” (bét ha-b€hirah); uttrycket
finns just i Piskhaggadan i det omtalade stillet, och jag har dversatt det helt enkelt med
"templet”; Rabbinic 1963.

5 Jfr iven bShabbat 32b; bMakkot 23b.
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[24] Vad betyder “ad bli dai [dvs de tre sista orden i Mal 3,10]? Rabbi
Y6sé bar Shim®6n bar Ba’ [sade] i rabbi Yéchanans namn: ”Nagot, om
vilket det ar omojligt att saga: ’Det ar nog’—det ar [Guds] valsignelse”.
Rabbi Berekyah och rabbi Helb6 och rav Abba bar “Ilai [sade] i Ravs
namn: ”Anda till dess edra lappar blir utmattade av att siga: ’vi har

r”

nog (dayyend) av valsignelser, vi har nog av valsignelser’.

Det ar tydligt att dessa stillen alluderar till singen Dayyenu. En helt annan friga ar
dateringen av dessa stillen. Finkelstein (1943, 3) hivdar att utsagan stamrnar fran Rav
(medlet av 200-talet e.Kr.), och Goldschmidt verkar att ansluta sig till dsikten 1969, 51).
Saken ar emellertid, som vanligt, komplicerad. I den babylonska Talmud traderas utsagan
i Rami bar Rabs namn. Detta namn forekommer i 6vrigt inte i texterna, och darfér antar
man vanligen att det ar friga om Rami bar Hama, en ratt kand rabbin frin borjan av 300-
talet e.Kr., dvs omkr 80 ar efter Rav. Normalt skulle jag anta att det i4r mera sannolikt
att det var just denne Rami bar Hama som stod for tolkningen dn Rav, eftersom den
senare ar betydligt mera kand. Det som far mig att i alla fall tro att det var Rav ar
att Yerushalmi-texten ovan anfoér R. Berekyah, R. Helbo och Abba b. “Ilai som sagesman.
Dessa ar samtida eller nagot dldre an Rami b. Hama, och kan salunda knappast ha traderat

i hans namn. Dayyenu har silunda tillkommit senast en eller ett par generationer fore Rav.

Ofta fungerar kedjesanger nastan enbart som underhallning, vilket troligen
ar fallet med had gadya. Men ofta har de ocksa en undervisande funktion,
sa i de tva andra angivna exemplen: Ehad mi yédea (vem vet ettan?) och
Dayyenu. Genom repetitionen forstarks inlarningen, i dessa fall av viktiga
religiosa utsagor. Dayyenu innehaller som vi ser en rad utsagor om Guds
valgarningar 6ver Israel. De som raknas upp hanfor sig till storsta delen till
uttaget och till vistelsen i 6knen. I slutet namns intaget i landet Israel och
byggandet av templet. Aven om den inte helt och hallet tacker tematiken i
midrashen sa kan man nog siga att sangen ratt val ansluter sig till den. Mot
den bakgrunden staller jag mig skeptisk till Goldschmidts (och Friedmanns)
antagande att Dayyenu ursprungligen inte organiskt skulle ha varit en del av
Paskhaggadan (1969, 50). Sakerligen har Dayyenu knappast varit en del av
paskfirandet i urminnes tid, men den har antagligen komponerats med avsikt
att vara en del av det paskfirande som Paskhaggadan omvittnar.

I och med detta avsnitt avslutas den omfattande del i Haggadan vars
centrala bestandsdel ar midrashen.
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11. RABBAN GAMLIELS UNDERVISNING

Med detta avsnitt borjar en ny fas i paskritualet. Detta marker man bl.a. av
att vi ater far kontakt med Mishna. I MPes 10,5 laser vi:

[25] Rabban Gamliel brukade siga: ”Ingen som har underlatit att nimna
foljande tre saker under paskmaltiden har fullgjort sin skyldighet, och
dessa ar foljande: paskalammet, massa och marér.”

Paskalammet—pa grund av att den Allestades Narvarande gick forbi
vara faders hus i Egypten;

massa—pa grund av att vara fader fralstes i Egypten;

marér—pa grund av att egyptierna forbittrade vara faders liv i Egypten.
(I varje generation ar var och en skyldig att anse sig sjalv som en avdem
som tagade ut ur Egypten; det ar namligen sagt [Ex 13,8] : Den dagen
skall du saga till din son: 'Detta sker till minne av det som Herren gjorde
for mig di jag drog ut ur Egypten.’) Darfor ar vi skyldiga att tacka, prisa,
ara, hedra, upphoja, lova och valsigna honom som har gjort alla dessa
under for vara fader och for oss. Han forde oss ut ur slaveri till frihet,
fran angest till gladje och fran klagan till hogtid, och fran mérker till
ett stort ljus, och fran underkastelse till forlossning. och lat oss saga
infér honom: Halleluja! -

Mishnans! text. Avsnittet inom parentes saknas i tidiga handskrifter, och
dess text varierar kraftigt i handskriftstraditionen. Det torde vara ett tillagg,
som mojligen harstammar fran tannaitisk tid, men som inte ar ursprungligt i

1 Ordet mishna har manga olika betydelser; bland annat betecknar det en specifik ha-
lakisk utsaga. Ofta brukar darfor de minsta numrerade enheterna i textsamlingen Mishna
(liksom i Tosefta)—Mishnas motsvarighet till verser—kallas miskna.
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Mishna. Av varianterna i handskrifterna att doma ar formuleringarna paver-
kade av P3askhaggadan.? Slutet av MPes 10,5 (fran ” Darfor ar vi skyldiga”
och framat) varierar ocksa ratt kraftigt i handskriftstraditionen; och texten
i Paskhaggadan och denna mishna har tydligen paverkat varandra.

Detta sista stycke finns i alla handskrifter, ocksd i dem som saknar mittavsnittet. Trots
detta antar Goldschmidt att det inte ar ursprungligt. Han baserar sitt antagande pa det
enklafaktum att orden inte kommenteras nigonstans, vilket ar pafallande, mot bakgrunden
av att alla de obligatoriska yttrandena i de olika gudstjanstformerna i antik judendom i
allmdnhet kommenterades i detalj. Enligt Goldschmidt skall stycket ha ersatt en kort
utsaga som lytt ungefar sa: "och man reciterar 'Hallel’”. Tilligget har uppenbarligen
trangt in i Mishna pa ett mycket tidigt stadium (1969, 53f). S&a vitt jag kan se kommer
Goldschinidt med vagande argument. Han vet att han inte har textuellt stéd, utan baserar
sig pa indirekta vittnesbord, vilket givetvis forsvagar hans position. Men den ter sig rimlig.
Det ar dessutom vart att notera att stycket ar liturgiskt till sin karaktar. Det ser ut som
ett direkt citat av ett avsnitt i en liturgi, observera sarskilt det avslutande: "och 1at oss
saga infor honom: halleluja!” (jfr till exempel den vanliga uppmaningen "13t oss bedja” i
olika kristna gudstjanster). Liturgiskt material av detta slag ingar inte i Mishna, 4ven om
det finns rikligt med bestammelser om liturgin, med citat i form av 16sryckta fraser. Mot
bakgrunden av detta kan vi silunda konstatera att MPes 10,5 ursprungligen torde ha haft
foljande utseende:

Rabban Gamliel brukade siga: "Ingen som har underlitit att nidmna féljande tre
saker under paskmaltiden har fullgjort sin skyldighet, och dessa ar foljande: paska-
lammet, massa och marér.”

Pdskalammet—pa grund av att den Allestiddes Narvarande gick forbi vara faders hus
i Egypten;

massa—pa grund av att vara fader frilstes i Egypten;

marér—pa grund av att egyptierna forbittrade vara faders liv i Egypten.

Man reciterar Hallel.

I ett mycket tidigt stadium inskdts uppmaningen med skyldigheten att tacka, prisa, dra

osv., och allra sist avsnittet inom parentes.

Tolkning av MPes 10,5. Tosefta har ingen parallel till denna mishna. Man har frigat
sig vilken Gamliel det handlar om: Gamliel I eller Gamliel II? Texten ger det intrycket

att man annu at av paskalammmet. Darfor har man dragit den slutsatsen att det maste

2 Jfr GOLDSCHMIDT 1969, 53 (han anser det vara en baraita); BOKSER 1984, 119f;
BEER gar inte sarskilt djupt in pa textkritiska problem (1912, 195f., men han har i alla
fall ett textkritiskt bihang s 209).
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vara Gamliel I det ar friga om, eftersom han verkade da templet stod, dvs. d2 man dnnu
slaktade paskalammet. Denne Gamliel ar i sa fall identisk med den som namns aven i Nya
Testamentet (Apg 5,34; 22,3; jfr BEER 1912, XXf.195). Bokser anser att det ar tydligt att
en de viktigaste underliggande avsikterna med stillet ar att visa att massa och marér har
lika stor betydelse som paskalamnmet. Detta ar en problematik karakteristisk for tiden strax
efter templets forstoring, di man brottades med frigan om det var méjligt att fortsitta
att fira pask, och pa vilket siatt man i sa fall skulle géra det. Under sddana omstandigheter
torde den i texten naimnde Gamliel vara identisk med Gamliel II, som Gvertog ledningen
6ver fariséerna i Yavneh efter Yochanan ben Zakkai.3

Gamliel syftar givetvis inte till att man skall inskranka sig till att utsiga hans yttrande
och den mening det ar insatt i. Hans &sikt ar férmodligen, att uppmaningen till fadern att
forklara for barnet (MPes 10,4, slutet) aven skall innesluta en forklaring av piskalammet,
massaoch marér.? Goldschmidt frigar sig hur det kom sig att Gamliel uttryckligen namner
detta, eftersom det i regel inte var si att man var skyldig att forklara en kultisk atgard i
samband med genomférandet av den (1969, 52). Ingenting talar emot, att en fader forklarar
olika detaljer i kulten for sina barn, eller for andra, tvirtom. Men detta innebar inte att
man skulle vara skyldig att forklara dem specifikt i samband med sjdlva akten. Goldschmidt
antar att orsaken mgojligen star att finna i att man just vid denna tidpunkt—slutet av
forsta drhundradet e.Kr. och borjan av det andra—fann det motiverat att inpranta det
specifika fér den judiska pasken, i kontrast till de kristna, vilka propagerade fér en annan
tolkning av pasken, och vilka understrék omdéjligheten for judarna att fira pask utan ett
riktigt paskalamm. Fo6r mig verkar Boksers generella forklaring ha ett battre underlag,
dvs att Gamliels yttrande baserar sig framfér allt pi strivan att peka pa massas och
maroérs stallning som legitimation for pasken. Detta kan dven—i forbigiende—tjana som
markorer av den judiska pasken i kontrast till kristnas och andras angrepp, men framfor
allt fungerade det som ett inomjudiskt argument. Darfor ar ocksi hanvisningen till att det
skulle tjana som forklaring till kultiska skeenden i templet 6verflodig.

Det ar osakert hur langt Gamliels yttrande stracker sig. Det ar mojligt att det omfat-
tar dven motiveringarna. Eftersom motiveringarna implicit forutsatter fragan ” varfor?”, ar
det mera sannolikt att motiveringarna ansluter sig till ett skede da firandet av pasken i hem-
mamiljo fatt nagot storre stadga, dvs nigot senare an Gamliel II:s tid (GOLDSCHMIDT
1969, 52).

Haggadan. Jag har drojt lange nog vid MPes 10,5 och det ar pa sin plats
att overga till det aktuella avsnittet i Haggadan. Vi ser att det till struktu-

3 Jir BOKSER 1984, 42f; jfr dven ALON 1980, 262; GOLDSCHMIDT 1969, 51;
STRACK 1982, 76f.
4 Jfr ALBECK i Mo®ed 1959, 178.
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ren och i langa stycken aven till ordalydelsen troget haller sig till forlagan i
Mishna. De inledande orden med Rabban Gamliels yttrande ar exakt lika.
Motiveringarna har utvidgats och blivit mera detaljerade. Observera aven
att ledaren av maltiden (=husfadern) beledsagar varje element av motive-
ringen med att visa vilket element det ar fraiga om genom att lyfta upp det
ett stycke fran sederfatet.

Som vi sag tidigare, representeras paskalammet ofta av ett stycke rostat
kycklingben. Momentet om paskalammet ar viktigt pa grund av att det anger
sattet pa vilket man kommer till ratta med problemet med det uteblivna
paskalammet. Da ledaren lyfter upp det rostade benet sager han enbart
”pesah” och inte ” denna pesah”. I samband med de andra elementen hanvisar
han uttryckligen till dem med pronomenet ’denna’ (massa, marér). Han far
inte gora s3 med det rostade benet for att inte deltagarna skall forledas att
tro att det han lyfter upp ar ett stycke av ett pa vederborligt satt slaktat
paskalamm. I den babylonska talmud understryks skillnaden sa att ledaren
forbjuds att lyfta upp det som representerar paskalammet—det som namns ar
ett stycke kott. Av allt att doma forutsattes det da att ledaren uttryckligen
sade detta paskalamm (bPes 116b, uppe). Enligt den nutida Haggadan kan
ledaren lyfta upp elementet, men hans yttrande har forandrats sa att man inte
langre identifierar vad han lyfter upp med vad han sager. Att det rostade
benet endast representerar paskalammet understryks av fortsattningen, da
ledaren sager om paskalammet att forfaderna fordom at det da templet annu
stod. Jamfor detta med vad som sigs om de andra elementen: ”denna massa/
maror, som vi ater”, dar de inte representerar nagot annat an sig sjalva. Den
tid ar for lange sedan forbi da det uppfattades som ett problem att man inte
hade ett vederborligen berett paskalamm att ata.

Att man sarskilt framhavde pesah och massa vid paskmaltiden ar natur-
ligt och sjalvklart. Dessa element hade ju sammankopplats redan i biblisk
tid. Men hur kommer det sig att marér trader fram som ett element jamn-
bredd med de tva ovriga? Det beror pa foreskriften i Ex 12,8: ” det [lammet]
skall atas med osyrat brod och bittra orter”. Under det andra templets tid
spelade paskalammet givetvis den framsta rollen, och det osyrade brodet och
de bittra orterna har en sidoordnad funktion. Men efter templets forstoring,
da man stravade till att bevara kontinuiteten i firandet av pasken och lycka-
des gora det framfor allt genom att betona det osyrades brodets betydelse
som fullgod legitimation for pasken, akte marér ”snalskjuts” med massa och
erhéll en position i jambredd med de tva andra. Men det var endast i teorin,
ty 1 praktiken har marér inte kunnat tavla med dem.
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Paskhaggadan understryker inte enbart kontinuiteten mellan den pask
som firades under templets tid och den som firas nu, utan aven samtidighe-
ten mellan tidigare generationer och den nuvarande, sarskilt samtidigheten
mellan alla generationer och uttagets generation. Vi har patraffat denna pro-
blematik i forbifarten vid tidigare tillfallen i haggadan: i samband med den
forsta inledningen till midrashen och i baraitan om de fyra barnen. Det elaka
barnet fragade: ”Vad betyder denna tjanst for er?” och i fortsattningen tar
man fasta pa att det elaka barnet harigenom distanserar sig fran de ovriga,
och svaret ges genom den distinkta betoningen i citatet av Ex 13,8 ”Sa gor
jag pa grund av vad Herren gjorde fér mig nar jag drog ut ur Egypten.” For
mig, men inte for honom. Aven har antyds samtidigheten med skeendena i
samband med uttaget. I det nu aktuella avsnittet sags det uttryckligen och
vi marker att texten hanvisar till samma stalle som i det tidigare fallet (Ex
13,8). Samtidighetseffekten forekommer ofta i kultiska sammanhang. I detta
fall ar nyckelordet ”befrielse” (g illah): ”han befriade aven oss tillsammans
med dem” (faderna).

Paskhaggadan betraktar inte 16ftet om landet—Deut 6,23 citeras—som
ett infriat lofte, som nagot som gallt enbart i gangna tider. Samtidighet-
seffekten implicerar aven att det landlosa Israels folk fortfarande har del av
loftet om land. Det blir darfor intressant att se ifall judarna i Israel kommer
att andra texten pa denna punkt, eftersom loftet for deras del kan tyckas
vara infriat.
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12. HALLEL

Det foregaende avsnittet slutade med uppmaningen: ”och lat oss infor honom
uppstamma (en ny sang) Halleluja”. Detta tjanar som en omedelbar 6ver-
gang till avsnittet Hallel,! vilket ocksa borjar med ordet Halleluja, det forsta
ordet i Ps 113. Hallel ar med sakerhet ett av de aldsta avsnitten i Haggadan,
ja det hor av allt att doma till de aldsta bestandsdelarna av paskfirandet
overhuvudtaget. Under det andra templets tid horde det till att tempelkul-
ten, sarskilt offergudstjansterna, beledsagades med sang av olika slag, i regel
utford av specialister (jfr 1Kron 25). Det ar troligt att sang forekom redan
under det forsta templets tid. I annat fall ar det svart att forsta varfor man
i Neh 7,44-45 namner sangare bland dem som atervande fran exilen. Detta
forutsatter att det fanns singare aven fore exilen.2 I 2Kron 30,22f laser vi
uttryckligen att under pasken sjong man och prisade och lovade Gud, men i
Gamla Testamentet kopplas inga specifika sanger till paskfirandet, aven om
det knappast kan rada nagot tvivel om att flera av Psaltarens psalmer i regel
sjongs under pasken.

Mot slutet av det andra templets tid finner vi textuella vittnesbord om
att man sjong och lovade Gud aven i samband med den paskhogtid man firade
familjevis. Filon skriver att man i festmaltiden "med béner och hymner
skall fylla den fadernearvda seden” (De specialibus legibus 2,148). I Nya
Testamentet sags det att man sjong hymner i samband med Jesu sista maltid:
”Nar de hade sjungit hymnen gick de ut till Oljeberget.” (Mark 14,26; Matt
26,30). Inte forran i Mishna méter man emellertid en identifikation av dessa
sanger, och det ar forst dar vi méter den samlande beteckningen Hallel pa

1 Ordet ar en avledning av det hebreiska verbet for 'lovprisa’.
2 Det ar dock tankbart att omnimnandet av sdngare ar en projektion bakit, for att

legitimera uppkomsten av ny grupp kulttjanare.
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dem.2 Identifikationen i Mishna ar inte heller fullstindig, sikerligen beroende
pa att den var sjalvklar. Jag citerar den relevanta halakan ur MPes 10,6:

[26] Hur langt reciterar man den [dvs hallel som foregaende halaka i slutet
alluderar till]?
Shammais hus sager: "till en fréjdefull moder till barn [Ps 113,9] ;
Hillels hus sager: ”till den hirda stenen till en vattenkilla [Ps 114,8] ; och
han avslutar med férlossning [dvs en bon innehallande detta tema].

I MPes 9,3 laser vi att reciterandet av Hallel var obligatoriskt i samband med
atandet av paskalammet vid den forsta pasken, men inte vid den andra. De
delade meningarna ovan gallde knappast omfanget av hallel som sadant, utan
hur langt man skulle recitera fore maltiden. Enligt anhangarna av Shammai
skulle man recitera endast en psalm (113), enligt anhangarna av Hillel tva
psalmer (113-114), samt en bon darefter.* Fortsattningen av MPes 10,6
innehaller utsagor av R. Tarfon och R. Aqgiba, vilka forutsatter konflikten
mellan husen (dvs mellan shammaiterna och hilleliterna). Det innebar att
denna konflikt sannolikt stammar fran tiden fore templets forstoring.

Tosefta ar mera detaljerad (TPes 10,6-9):

[27) 6. Den som leder reciterandet av hallel [om honom giller] :
de andra gar till honom och reciterar, och han gar inte till dem.
7. Den som leder reciterandet for sina sma soner och déttrar [om honom géller] :
han bér svara med dem pa det stille d3 de svarar.
Pa vilket stille svarar han?
D3 han natt fram till [Ps 118,26): Valisignad vare han som kommer, svarar han
med dem: i Herrens namn;
d 4 han natt fram till [¢bid.): Vi valsignar eder, svarar han med dem: fran Herrens
hus.
8. Stadsbor som inte har nigon som leder recitationen av hallel [om dem galler):
de gar till synagogan och reciterar den forsta delen [Ps 113-114; jfr nedan], och gar
sedan hem, och ater och dricker, och de itervander [till synagogan}, och avslutar den

[hallel); men om det ir omdjligt for dem [att tervanda till synagogan), avslutar de

3 Observera att Hallel inte reciteras enbart vid pasken. Den reciteras aven vid andra
hogtider: t.ex. sukkdt, hanukkah, sabiot.

4 FINKELSTEIN hivdar att shammaiternas stindpunkt innebar att de utelamnade
Ps 114 helt och hillet fran Hallel vid paskmaltiden (1950-51, 324f). Hans bevisféring ter
sig emellertid otillracklig.
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det hela [redan vid forsta besSket i synagogan).

Hallel [om den galler]:

man varken utesluter nigot eller lagger till nagot.

9. R. Leazar ben Parta brukade hilla orden enkla i den [dvs han reciterade lovpris-
ningarna endast en ging];

Rabbi [Yehuda)] brukade dubblera orden i den [dvs han ansig inte att han lade till
nigot, di han dubblerade lovprisningarna].

-]

Hur langt reciterar man den [hallel]?

Shammais hus siger: "till en frojdefull moder till barn [Ps 113,9};

Hillels hus sager: "till den harda stenen till en vattenkalla [Ps 114,8]; och han
avslutar med forlossning [dvs en bén innehidllande detta temal;

Shammais hus sade till Hillels hus: "Har de da redan tigat ut, eftersom de ihagkom-
mer uttiget ur Egypten?"5

Hillels hus sade till dem: "Till och med om han hiller p4 dnda tills hanen gal [sa gal-
ler det, att det dnnu inte dr ratt tid att nimna férlossningen)]. Se, dessa [israeliterna)
drog inte ut férran den sjitte timmen pa dagen. Hur kan man nimna fralsningen

[vid morgonbonegudstjinsten)], fastin de dnnu inte forlossats?

Enligt mishna 8 skall de stadsbor som inte kan recitera hallel siledes avbryta ceremonin i
hemmet, ga till synagogan och recitera forsta delen dar med nagon som kan den, dtervanda
hem, dta maltiden, och sedan itervanda till synagogan for att avsluta hallel. Detta ar en
s3 omstandlig procedur att den med stérsta sannolikhet knappast nigonsin genomforts.
Den forutsitter dven att det sedan finns nigon i synagogan som reciterar hallel for dem.
I sidana sillsynta fall att det inte finns nidgon i en familj som kan recitera hallel, riknas
det dem tillgodo om de deltagit i den hallel som reciterats i den synagoggudstjanst som
foregitt maltiden.

Vi har inga entydiga uppgifter om varfor det var just dessa psalmer som
reciterades vid pasken. Ps 114 handlar till stor del om uttaget ur Egypten
och det ar mahanda detta faktum som varit den avgorande orsaken. Ps 113
betraktades da mojligen som en inledning till Ps 114. Annars ar det nagot
svart att forsta varfor inte aven Ps 111-112 raknades med, trots att aven
de ar lovsanger. Det ar naturligtvis inte alls otankbart att Ps 113-118 som
samling uppkommit som en foljd av att man sjong psalmerna vid pasken.

5 Man haller fortfarande pa3 med paskmaltiden, vilken vid dess instiftelse i samband
med uttiget dgde rum fore uttiget; och da passar det inte att nimna frilsningen (i valsig-
nelsen) fore uttiget.
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13. VALSIGNELSEN FOR FRALSNINGEN

Den forsta delen av Hallel foljs av ” Valsignelsen for fralsningen” (birkat ha-
g¢tllah). Som vi ser av anvisningarna lyfts den andra vinbagaren under re-
citerandet av valsignelsen och efter recitationen tommer man bagaren. Val-
signelsen inleds med en tacksigelse 6ver raddningen fran Egypten (observera
” samtidighetseffekten”: ”som fralst oss och som fralst vara fader ur Egyp-
ten”), och den fortsatter med en forhoppning om framtida paskfirande, att
det ater skall kunna ske som forut, i ett tempel, med offer av paskalammet.
De amerikanska reformsynagogornas nya ” Union Haggadah” har lamnat bort
denna forhoppning om blodiga offer i ett framtida tempel (jfr Passover Hag-
gadah, 60).

Vilsignelsen for fralsningen ar omvittnad redan i Mishna. Fortsatt-
ningen av MPes 10,6, vars borjan jag citerade ovan som belagg for Hallel,
lyder:

[28] Rabbi Tarfon sager: ”[...] som fralst oss och som fralst vara fader ur
Egypten”; och han brukade inte avsluta [med en bon 6ver forlossningen);
Rabbi Agiba sager: ”’Matte Herren var Gud och vara faders Gud lata
oss na fram till andra fester och hogtider, vilka kommer oss till motes,
i frid, glada 6ver uppbyggandet av din stad och frojdande 6ver firandet
av din gudstjanst. och ma vi dar ata av offren och av paskalammen’,
osv, anda till ’valsignad vare du som forlossat Israel’.”

Som vi ser citerar detta stalle nastan i dess helhet den valsignelse vi har i
dagens Haggada. R. Tarfon och R. Aqiba hade olika uppfattning av hur langt
man skulle lasa valsignelsen (jfr citatet ovan fran TPes 10,6ff, med konflikten
mellan shammaiterna och hilleliterna om namnandet av uttaget).
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14. YTTERLIGARE ELEMENT I DEN RITUELLA MALTIDEN
OCH FESTMALTIDEN

Nu fdljer ytterligare en rad element i den rituella maltiden, samt den egentliga
festmaltiden. Elementen i den rituella maltiden ar f6ljande: 1. handtvagning,
med valsignelse (rahas); 2. framtagandet av massa (mési’ massa); 3. doppan-
det av bittra orter i haréset (marér); 4. atandet av bittra orter/pepparrot
med massa (kérek); 5. festmaltiden (Silhan ©érek); 6. atandet av afikoman
(safiin). Dessa element ar primart handlingselement, atfoljda av valsignelser.

Handtvagning, med vilsignelse. Jag har ovan i det andra kapitlet i
korthet behandlat fragan om handtvagningen. Eftersom man har framkastat
tvivel om att handtvagning ar n6dvandig i borjan av ritualen har den blivit
foremal for en ganska omfattande diskussion.

Handtvagning ar emellertid obligatorisk forran man ater vanlig mat
(bHul 106a), till vilken brod raknas, och da ar man skyldig att recitera den
valsignelse som ansluter sig till handtvagningen. Att handtvagningen ansags
viktig i ett tidigt skede ser man av att den namns redan i Nya Testamentet
i samband med konfrontationer mellan Jesus eller larjungarna och fariséerna
(Mt 15,2.20; Mk 7,2-5). De larde hanvisade ofta till Lev 15,11 som ett stod for
handtvagningen, men denna hanvisning ter sig ratt tvungen. Enligt yShabb
3d var det Hillel och Shammai som forordnade om handtvagningen. A ven om
den historiska basen for denna uppgift ar bracklig, ter sig uppgiften sannolik
i den meningen att den visar att reglerna om handtvagningen troligen ar att
betrakta som rabbinska forordnanden (tagganét d®rabbanan).!

Framtagandet av massa. Vi har nu natt fram till det tillfalle da festdel-
tagarna skall ata av det centrala stycket i den rituella maltiden: massa och
bittra orter, vilket varje jude ar skyldig att taga del av vid paskmaltiden.

1 Féren komprimerad men nyttig 6versikt jfr BILLERBECK 1922, 695fT.
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Husfadern har redan i borjan av sederritualet brutit den mellersta mas-
san (jfr ovan kap 2) i tva delar och lagt den ena delen pa ett annat stalle, att
anvandas efter festmaltiden. Det som finns kvar pa plattan ar alltsa tva hela
mass6t och en halv. Pa vardagar reciterar man normalt valsignelsen over
ett helt brod, bryter det och ger at maltidsdeltagarna. Pa sabbaten och vid
helgdagar reciterar man vanligen valsignelsen 6ver tva hela brod; i bBer 39b
motiveras detta med hanvisning till Ex 16,22: pa sabbaten fick man dubbelt
sa mycket brod som under vardagarna. Men pa pasken skulle man recitera
over en hel kaka och en bruten; varfor 6ver en bruten? Pa grund av att det
ar-elandets brod (Deut 16,3). Harigenom etableras en forbindelse till borjan
av Paskhaggadan, till den arameiska inledningen; forbindelsen ar dock inte
explicit.

I den nutida texten framkommer det emellertid att husfadern tar alla de
bréd som finns pa fatet, dvs. tva hela och en bruten. Att man gatt in for
att gora sa ar resultatet av en kontrovers som gillde om man skulle recitera
valsignelsen over tva hela brod eller 6ver en hel och en bruten. Resultatet
blev att man foljde bruket i Babylonien (Mahzér Vitry, 279), vilket ar en
kombination av bada. Vanligen gor man aven sa, att man lagger tillbaka den
understa massan pa sederfatet efter den forsta valsignelsen, och laser den
andra over den oversta (hela) och den mellersta (brutna) massan. Darigenom
tillfredsstalls aven det andra kravet; och den understa massan sparas for
ett senare tillfalle. Nu bryts de bada oversta massdt i mindre delar, och
maltidsdeltagarna ater for forsta gangen av massa.

Formuleringen av den forsta berakan ar mycket gammal och omvittnas
redan i Mishna (MBer 6,1), medan den andra berakans formulering ar av
en typ (”...som har helgat oss genom sina bud och befallt oss ...”), som
slutgiltigt reglerades forst i sen amoreisk tid (bPes 117b; jfr HEINEMANN
1977, 52).

Doppandet av bittra orter i haréset. Detta moment kallas pa hebreiska
marér och den grundlaggande inneborden av ordet ar ’bitter’. Det ar alltsa
bitterheten i smak som ar det framtradande draget i detta moment. Stad-
gandet om att ata bittra orter gar tillbaka anda till det centrala kapitlet i
Exodus (12,8; jfr aven Num 9,11). De bittra orterna identifieras emellertid
inte entydigt i bibeln. I Mishna kan vi lasa (MPes 2,6):

[29] Dessa ar de orter genom vilka en person fullgor sin skyldighet pa pasken:
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genom sallad, endiver,? tamka’,3 harhavinah,* och maror.

Genom dessa fullgdr man [sin skyldighet] vare sig de ar farska eller
torkade, men inte om de ar konserverade i lag [som pickels], stuvade
eller kokta.

De kan blandas, sa att man uppnar mangden av en oliv. ...

Vi ser att alla orter inte ar med sakerhet identifierade. En av dem gar under
beteckningen marér, dvs. kallas ’bitter’ ratt och slatt. I den palestinska Tal-
mud beskrivs den som ’en bitter 6rt, vars yttre [blad?] har ett bleknat/visset
utseende, och som har en bitter sav’ (yPes 2,5; 29¢).® Traditionellt identifie-
ras den med ett i Israel vanligt forekommande ogras (Sonchus oleraceus).

Enligt texten doppas marér i hardset, ett mos som traditionellt bestar
av en blandning av frukt, kryddor och vin. Ingredienserna varierar i hog
grad mellan olika omraden. I vast ar huvudbestandsdelarna i regel: applen,
mandlar, kanel och rott vin. Ursprunget till beteckningen hards«t ar inte med
sakerhet klarlagt, men den har sannolikt med heres att gora—det hebreiska
ordet for ’lera’; traditionellt sags ju haréset symbolisera leran och jordbruket
i de byggnadsverk israeliterna tvingades bygga at Faraoi Egypten.

Den valsignelse man laser ar av samma typ som den andra och yngre i
det foregaende momentet.

Atandet av bittra orter/pepparrot med massa. Inneborden av detta
moment forklaras kanske bast genom ett citat fran bPes 115a:

[30] Rabina sade:
Rav Mesarseya’, son till Rav Natan, sade till mig:
Sa sade Hillel® i namn av traditionen: ” Man vecklar inte in massa

2 En cikoriaart, som forekommer framfor allt i Medelhavsomriadet och som har en
bitter smak. ’

. Enligt FELIKS (1972, 1014) &r 6rten omdjlig att med sikerhet identifiera; MAIMO-
NIDES kallar den 'vild cikoria’; JASTROW talar om ’chervil'—en persiljeart.

e Enligt FELIKS ar det en planta som tillhor slaktet Umbelliferae, av vilket den van-
ligaste ar Eryngium creticum (1972, 1014); bPes 39a identifierar den med en klangvaxt pa
palmtradet.

5 Denna beskrivning aterkommer i den babylonska Talmud, men giller da alla vaxter,
som kan inkluderas bland de érter genom vilka man kan fullgora sin skyldighet (bPes 39a).

6 HYMAN identifierar denne med en relativt okind amora frin 300-talet—en larjunge
till Raba’ (1964 1, 375).
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och bittra orter (marér) i varandra och ater, eftersom vi ar av den upp-
fattningen att massa nufortiden grundar sig pa toran, medan de bittra
orterna grundar sig pa rabbinerna.” Men [foreskriften om) de bittra
orterna, som grundar sig pa rabbinerna, kommer och upphaver [fore-
skriften om] massa, som grundar sig pa toran.”
Till och med betraffande den som anser att foreskrifterna (miswot) inte
upphaver varandra, galler det en biblisk [foreskrift] genom en [annan]
biblisk [foreskrift], eller en rabbinsk [foreskrift] genom en [annan] rab-
binsk [féreskrift]; men vid en biblisk och en rabbinsk [foreskrift] kommer
den rabbinska och upphaver den bibliska.
Om vilken tanna’ har du hort, [att han anser att] foreskrifter inte upp-
haver varandra? Om Hillel.®

Det ar namligen lart:
Man sade om Hillel att han brukade veckla in dem i varandra och ata
dem [tillsammans); det ar nimligen sagt [Num 9,11]: Med® massét och
bittra orter skall man ata det.
Rabbi Yéhanan sade: ”Hillels kolleger var av annan asikt an han.”
Man har namligen lart: Du skulle kunna siga: man borde veckla in dem
i varandra och ata dem tillsammans pa samma satt som Hillel at dem;
darfor sager skriften [Num 9,11): Utdver!® massét och bittra Srter skall
man 3ta det.; [detta innebar att man] till och med [kan ata] de skilda
elementen separat for sig.
Rav Ashi gjorde en invandning: ” Om det ar sa, vad betyder da ’till och
med’? Snarare”, sade Rav Ashi, ”ar det inte sa att denna tanna trade-
rar sa: ’du skulle kunna siga att han inte fullgér sin skyldighet annat
an efter att ha vecklat in dem i varandra och atit dem pa samma satt
som Hillel &t dem; darfér siger skriften [Num 9,11): Med massét och
bittra orter skall man ata det; till och med vart och ett element separat.
Eftersom halakan lyder varken i enlighet med Hillel eller i enlighet med
rabbinerna laser man valsignelsen ’om atandet av massa’ och ater; daref-

7 Dvs. mardr betraktas i detta fall som en rabbinsk foreskrift (tiggin d°rabbanan).

8 Denna gang gailler det Hillel den aldre.

& Prepositionen €al betyder aven 'ovanpa’, och det ir kanske en bokstavlig tolkning
av denna preposition som ledde Hillel att handla s3 som han gjorde. Man kan namligen
mycket val tinka sig att han tog en bit massa, lade ndgot av de bittra 6rterna och en liten
bit av kéttet av paskalamnmet ovanpd brodbiten, och &t allt pa en ging.

10 Den ovan nimnda prepositionen € al betyder ocksa "utéver’, 'vid sidan om’.
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ter laser han valsignelsen ’om atandet av bittra orter’ och ater; darefter
ater han massa och sallad tillsammans, utan valsignelse, till ett minne
av templet, i likhet med Hillel.

Detta ar en mycket intressant text, som aven innehaller utsagor om vilka f6-
reskrifter som upphaver varandra. Vad galler sjalva huvudsaken, dvs. fragan
om ”sandwichen” far vi veta hur det kommer sig att den ates utan valsignelse.

Festmaltiden. Vid festmaltiden ater man och dricker efter behag, givetvis
med den forutsattningen att maltiden inte urartar till ett dryckeslag. - Vid
festmaltiden serveras i regel traditionella ratter, vilka varierar pa det lokala
planet.

Atandet av afikoman. I borjan av maltiden har husfadern brutit den mel-
lersta massa i tva bitar och gomt den ena delen. Denna undangomda del
kallas afikoman, och den skall atas allra sist, efter festmaltiden.

Traditionen om ’afikoman’ ar motstridig. Det heter i Mishna (MPes
10,8) att man inte skall avsluta paskmaltiden (egentligen: paskalammet) med
forlustelser’. Det ord i Mishna som 6versatts med ’forlustelser’ ar just ’afi-
koman’. Det ar tydligt att det gar tillbaka pa det grekiska ordet eptkomon,
som har med festsang eller festliga processioner att gora, ofta i samband med
hogtider; dessa kunde ofta taga formen av dryckeslag och dans.

I den babylonska Talmud diskuteras inneborden av ’afikoman’. Man
menar dels att det betyder att man bryter upp fran en festsammankomst och
gar over till en annan, dels att det betyder ett slags efterratt (bPes 119b—
120a); detta tar man avstind fran. Alla var Gverens om att man inte fick
gora sa efter paskalammet, men hur ar det efter templets forstoring, da man
inte langre at av paskalammet? Galler forbudet mot afikoman aven efter
massa? Darom var man av olika mening. Den uppfattning segrade som gor
gallande att forbudet galler aven efter massa. Man far ata sig matt, forutsatt
att maltiden avslutas med en bit massa av minst en olivs storlek. Denna
avslutande bit skall vara en erinran om den massa som ats tillsammans med
paskalammet, da templet annu stod (bPes 119b—120a; Rashi och Rashbam
ad loc.). Den atfoljs dock inte av en valsignelse. Detta betyder att den bit
av massa som ats allra sist, och som gar under beteckningen ’afikoman’, inte
ar ’afikoman’ i den mening ordet har i Mishna och Talmud. Det ar kanske
sa att eftersom det ar det sista som ats vid den rituella paskmaltiden, sa har
nagot av inneborden ’dessert’, ’efterratt’ fargat av sig pa det.

Spelet kring afikoman. Av olika orsaker har barnens intresse samlats
sarskilt kring afikoman. Da husfadern brutit den mellersta massan har han,
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som ovan sades, gobmt den under en kudde eller nagot motsvarande. Vid
ett lampligt tillfalle, ofta da husfadern bryter upp for att tvatta hinderna
infor maltiden, ”stjal” barnen den undangémda biten och gommer den pa
ett annat stalle. Eftersom atandet av ’afikoman’ ar obligatoriskt, maste den
skaffas fram, och da brukar barnen krava lésen for den i form av sma pre-
senter och dylikt; och sa kan maltiden avslutas pa regelratt satt och barnens
uppmarksamhet hallas vid liv anda till slutet.
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15. BORDSBONEN

Bordsbonen eller birkat ha-mazén (mazén = foda naring) ar en lang och
komplicerad bon med en lang och komplicerad historia. Dess utforming beror
dels pa bordsgasternas sammansattning, dels pa tidpunkten (om det ar sab-
bat eller hogtid eller nagon annan dag). Den har ocksa flera varianter. I dver-
sattningen aterges den i den utformning den har i Goldschmidts text (1969,
128ff). Den ar inte specifik for Paskhaggadan, utan en vanlig bordsbon.!

Sammanséattning. I dess nuvarande utformning ar bonens grundlaggande
bestandsdelar foljande:

1. En inledning med en uppmaning att valsigna Gud, bestaende av upp-
maningar av ledaren, vilka besvaras av de dvriga (birkat ha-zimmin [zimmin
= uppmaning, inbjudan]).

2. Den andra delen avgransas tydligt av ett par berakét, vilka ar valsig-
nelser av Gud som ger naring (”Valsignad vare Du [...], som ger naring at
hela varlden”; birkat ha-zan [ha-zan = den som foder, ger naring));

3. Den tredje delen inleds inte med en berakah, utan med en tacksagelse
for landet Israel (*Vi tackar Dig, Herre, var Gud, for att du har givit vara
fader ett ljuvligt, gott och rymligt land till arvedel”). Den slutar likval med
en berakah-formel, och kallas birkat ha-’ares [’ares = land].

4. Den fjarde delen inleds inte heller med en berakah, utan med en bon
om forbarmande over Israel och Jerusalem (”Forbarma Dig [...] over ditt
folk Israel och 6ver Jerusalem”. Den avslutas med en berakah 6ver den som
i sin barmhartighet uppbygger Jerusalem, och den kallas doneh y©risalayim
(= den som bygger Jerusalem) eller nehamah (= trost).

1 Observera dock att det i aldre tid kunde forekomma att bordsbénen just i sam-
band med paskmaltiden forrattades i poetisk form; jfr de fragment fran Kairogenizan som
GOLDSCHMIDT intagit i sin bok (1969, 84.88fT).
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5. Med den femte delen ar det tvartom sa att den borjar med en berakah,
men har ingen sadan i slutet. Den ar en valsignelse over Gud, den gode, som
gor val (= ha-16v we-ha-metiv; ”Valsignad vare Du [...], den gode konungen
och den som gor alla val”;).

6. Den sista delen bestar huvudsakligen av ett antal boner, som bor-
jar med orden ”den barmhartige” (ha-rahaman), 6ver olika specifika amnen.
Denna del, och hela birkat ha-mazén avslutas med en rad bibelcitat. Efter
bonen valsignar man den tredje bagaren vin.

Birkat ha-mazén foregas ofta av en psalm, vanligen Ps 137 (pa vardagar)
eller Ps 126 (pa helgdagar).

Namnet. Bonen i sin helhet kallas alltsa birkat ha-mazén. Av ett stalle
i Tosefta (TBer 6,1) lar vi att det forsta elementet i bonen, dvs birkat ha-
zimmain ibland aven kunde anvandas for hela bonen. Den for mig sannolikaste
forklaringen till detta ar, att det inte sa sallan ar fallet att det forsta elementet
i en serie element star for hela serien. Salunda kallas i judisk litteratur hela
bocker och traktater efter det forsta ordet eller de inledande orden i dem. I
detta fall ar det visserligen inte fraga om de forsta orden i inbjudan, utan om
benamningen pa den forsta delen i bonen. De gamla rabbinerna var ibland
osakra pa birkat ha-zimmin och dess forhallande till resten av bonen, men i
regel inrdknas inte birkat ha-zimmin bland valsignelserna (bBer 46a.48b).

Den traditionella kronologin. I bBer 48b anges i R. Nachmans namn den
kronologiska ordningen mellan de "egentliga” valsignelserna:

[31] Rav Nachman sade: Mose forordnade for Israel birkat ha-zan vid den
tidpunkt da mannat kom ner;
Josua forordnade for dem birkat ha-’ares da de trangde in i landet;
David och Salomo forordnade boneh y¢risalayim; David forordnade ” for
Israel ditt folk och for Jerusalem din stad”; och Salomo forordnade ” for
det stora och heliga templet”.
”Den som dr god och gor vdl” forordnade man i Yabne med hansyn till
de fallna i Betar;
Rav Mattena sade namligen: samma dag som man utlamnade de fallna
i Betar till att begravas forordnade man ”Den som ar god och gor val”
i Yabne; "den som dr god” pa grund av att de inte hade ruttnat; ”den
som gor val” pa grund av att de utlanades till att begravas [dvs man
fick tillstand att begrava dem).

Vi ser att de tre forsta bonerna (dvs element 2-4 i var upprakning i borjan)
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anses harstamma frén biblisk tid, medan den fjarde (=element 5) av alla
ansags vara en rabbinsk institution. Med ”de fallna i Betar” avses de som
dodades 1 samband med Betars fall vid det andra stora upproret mot Rom
ar 135 e.Kr. Det sjatte elementet saknas helt. Vi kommer langre fram att
se att det verkligen bor ses som ett sjavstindigt element, pa grund av att
det pa vasentliga punkter skiljer sig fran de foregaende delarna. Icke desto
mindre betraktas det inte som en sjalvstindig del i traditionslitteraturen.
Ingenstans talas det om en femte bon i birkat ha-mazén, utan om fyra boner,
och da man namner ha-rahaman ar det i anslutning till den fjarde bonen
”den som dr god och gér vdl”, som en forlangning till den. Da vi talar om
bonerna eller elementen ar det, for tydlighetens skull, fraga om elementen som
sadana. Att de fyra forsta elementen ar mycket gamla utesluter inte att det
forekommer senare inskott. Den bibelvers man i allmanhet hanvisar till som
grund for bordsbonen ar Deut 8,10: ”Du skall 4taoch bliva matt, och du skall
valsigna Herren din Gud for det goda land han har givit dig”, vilken citeras
i birkat ha-’ares. I Mishna avdelas det sjunde kapitlet i traktaten Berakot
och i Tosefta en stor del av det femte kapitlet av motsvarande traktat at
bordsbonen, och dessutom férekommer strodda notiser pa andra stallen. I
talmuderna agnas ratt mycket utrymme at bonen. De aldsta texter, som
uttryckligen aterger birkat ha-mazén eller element ur den, finner vi bland de
texter man funnit i Kairogenizan och i Rav Amrams och Saadias liturgiska
huvudtexter. Det ar fran dessa kallor jag i huvudsak hamtar materialet. Jag
gar nu over till att kommentera de enskilda elementen.

15.1. Birkat ha-zimmin

Trots att det forsta elementet inte ar en berakah i egentlig bemarkelse, kallas
det birkat ha-zimmin i tidiga texter (TBer 1,7; 6,1). Det ar mojligt att be-
namningen introducerats vid en tidpunkt da termen berakah annu inte fixerats
vid berakah-formeln, vilken jag behandlat ovan i avsnittet om Helgandet.?

MBer 7. innehaller rikligt med information om birkat ha-zimmin. Efter ett
par avsnitt som beskriver under vilka villkor inbjudan till valsignelse skall

2 Jfr HEINEMANN 1962 for intressanta och viktiga synpunkter pa birkat ha-zimmin;

for frigan om den &r en berakah jfr 23f, men se ytterligare nedan.
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forrattas och vilka skall inneslutas i den, presenteras de olika formlerna for
inbjudan i MBer 7,3:

[32] Hur forrattar man inbjudan [till att valsigna Gud for maten]?
I [ett sallskap av] tre siger han [dvs en av dem]: ”Lat oss valsigna”.
I [ett sallskap av] tre utover honom sjalv siger han: ” Valsigna! (el. Ma
ni valsignal!)”.
I [ett sallskap av] tio sager han: ”Lat oss valsigna var Gud!”.
I [ett sallskap av] tio utover honom sjalv siger han: ”Valsigna [var
Gud]".
Det ar ett och detsamma om dar ar tio eller tio myriader.
I [ett sallskap av] hundra siger han: ” Lat oss valsigna Herren var Gud!”.
I [ett sallskap av] hundra utover honom sjalv sager han: ” Valsigna [Her-
ren var Gud]".
I [ett sallskap av] tusen sager han: ”Lat oss valsigna Herren var Gud,
Israels Gud?
I [ett sallskap av] tusen utdover honom sjalv sager han: ” Valsigna [Her-
ren var Gud, Israels Gud]!.
I [ett sallskap av] tiotusen sager han: ” Lat oss valsigna Herren var Gud,
Israels Gud, harskarornas Gud, han som sitter pa keruberna, for den
mat vi atit!” '
I [ett sallskap av] tiotusen utover honom sjalv siger han: ”Valsigna
[Herren var Gud ...for den mat vi atit]!”.
Pa samma satt som han valsignar svarar man honom: ” Valsignad vare
Herren var Gud, Israels Gud, harskarornas Gud, den som sitter pa ke-
ruberna, for den mat vi atit [som svar i ett sallskap pa tiotusen]”.
Rabbi Y6sé Ha-G®lili sager: ”Man valsignar i enlighet med forsamlin-
gens storlek, det ar namligen sagt [Ps 68,27): Valsigna Gud i forsamlingar,
Herren fran Israels kalla.”
Rabbi Aqiba sade: ”Vad finner vi i synagogan? Vare sig det ar flera
eller fa [narvarande] siger han: 'Valsigna (= ma ni valsigna) Herren!.”
Rabbi Ishmael siger: ” [Man sager:] ’Valsigna Herren som ar [vard] val-
signelse!’.”

Efter denna mishna foljer ett par med detaljer om valsignelsen efter maten i
allmanhet.

Den ovan citerade texten innehaller atminstone ett par idgonenfallande
detaljer: 1) det ar anmarkningsvart att den inbjudan som galler tre personer
inte innehaller ndgon hanvisning till Gud; 2) frasen ”det ar ett och detsamma
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om dar ar tio eller tio myriader” ar nagot kryptisk, da den till synes omoti-
verat avbryter en rad enhetligt formulerade satser. Heinemann visar pa ett
overtygande satt att utgangspunkten for birkat ha-zimmin skall s6kas i upp-
komsten av de sa kallade habira-maltiderna (ett slags gemenskapsmaltider),
med deras stora antal deltagare:

[33] This origin of the ”invitation to Grace” provides an explanation of most
of the peculiar features noted before. While there is no room for the
variation of formulas according to the number of participants in the Sy-
nagogue, where the number of people attending prayers is neither known
beforehand nor remains necessarily constant throughout the service, the
position was different in havurah-meals. In these, invited members only
might participate; and at least at the time when Grace came to be
recited at the end of the meal, the number of haverim present was un-
doubtedly known. We also find explicit reference to ten haverim as the
minimum to be present at the meals of [the] Qumran sect; and there are
indications that the havuroth of the sect were arranged in units of ten,
fifty, a hundred etc. There is good reason to assume that such customs
at Qumran merely continued traditions of still earlier havuroth among
the ” hasidim ri’shonim”. (1962, 26)

Om minimiantalet deltagare ursprungligen var tio har formuleringen for in-
bjudan gallande tre deltagare av allt att doma tillkommit vid en senare tid-
punkt. Darav kan man ocksa forsta egendomligheten att inbjudan som galler
tre deltagare inte innehaller ett omnamnande av Gud. Som vi ser av MBer
7,3 bor jar gudsbeteckningarna forst vid tio deltagare och okar successivt i an-
tal beroende pa antalet deltagare. Da det senare blev mojligt att utstracka
inbjudan till att galla enbart tre deltagare, sannolikt som en foljd av att
bordsbénen smaningom kom att anvandas ocksa vid maltider som intogs i
familjen, fanns det ingen annan mojlighet an att skala bort gudsbeteckningen,
om man ville halla sig inom den givna ramen (HEINEMANN 1962, 27f). Mot
bakgrunden av detta kan den nagot kryptiska formuleringen: ”Det ar ett och
detsamma om dar ar tio eller tio myriader” forklaras. Den har varit den
ursprungliga inledningsfrasen till mishnan och har ursprungligen haft fort-
sattningen: “man ar skyldig att forratta inbjudan” (ibid., 28). Med detta
tillagg skulle jag hellre versatta hela meningen pa foljande satt: ” vare sig
dar ar tio eller tio myriader ar de skyldiga att forratta inbjudan”.

Vi sag, att Heinemann forklarade benamningen birkat ha-zimmin med
att den troligen tillkommit vid en tidpunkt da berakah-formeln annu inte sta-
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biliserats. Det ar mojligt att det ar sa. I Mishna kopplas inbjudan inte till
nagon berakah. Men dar kallas inte heller elementet birkat ha-zimmin; men i
Tosefta kan det kallas sa (TBer 1,7; 6,1). Tosefta ar emellertid som redaktion
yngre an Mishna, och man kan tanka sig att birkat ha-zimmins text forand-
rats, sa att den innehdll en berakah-formel vid tiden for Toseftas uppkomst.
Den avslutas ju med en sidan formel i dagens text (”valsignad vare (var
Gud) han, som har latit oss ata av det som ar hans och genom vars godhet vi
lever”), och man kan fraga sig nar den kommit in i birkat ha-zimmin. Av den
babylonska talmud framgar det tydligt att amoréerna kande till denna bera-
kah (jfr bBer 50a). Aven om dateringen av rabbinska utsagor ar notoriskt
osaker, pekar det faktum, att de namn som anvands i diskussionen konsistent
ar relativt tidiga (det forekommer t.o.m. en baraita av Rabbi), pa att berakan
uppkommit senast pa 300-talet, formodligen redan pa 200-talet, dvs den kan
ha varit bekant redan vid redaktionen av toseftatraktaten Berakot.

Det ar latt att forsta att inbjudan i regel, och saledes aven i paskhag-
gadan, inte anger alla de i MBer 7,3 angivna alternativen (hundra, tusen
osv), eftersom de hogre talen formodligen fanns till enbart som en teoretisk
mojlighet.3 Det i verkligheten forekommande alternativet var val sakert det
som forekommer i Haggadan och i Sidduren, dvs att antalet deltagande man
antingen var mellan tre och tio, eller mellan tio och hundra.

15.2. Birkat ha-zan

Aven om birkat ha-zimmin ar det forsta elementet i bordsbonen, ar dess
funktion som en valsignelse i traditionell mening omdebatterad. Birkat ha-
zan brukar betraktas som den forsta ”egentliga” valsignelsen (jfr citat 31 och
diskussionen ovan). ,

Valsignelsen ar enkel och klar. Semantiskt och litterart anknyts den till
det foregaende elementet genom berakan och orden pa roten TWB (b¢tibd;
metib; ”i sin godhet”; ”han gor val”). Om anknytningen ar medveten, ar det
antagligen sa, att det ar formuleringarna i birkat ha-zan som ar de ursprung-
liga. Frasen ”ty hans nad varar i evighet” ar en ofta iterkommande fras i
bonespraket, och ar vanlig i Psaltaren (jffr Ps 106; 107; 118, som aterkom-

3 Det ar emellertid vart att rakna med den mojligheten att de hogre siffrorna var tankta

att realiseras i en eskatologisk framtid.
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mer strax efterat i den andra delen av Hallel; 136). Tematiken ar tvafaldig:
dels valsignar deltagarna i maltiden Gud som ger naring at hela skapelsen,
dels ber de att det inte skall fattas dem sjalva nagot. Universalismen ar det
dominerande draget, och foretrads ensam i ramens berakah-formler.

Uppkomst. Vi sig ovan att birkat ha-zan ar tidigt belagd. Den namns i
TBer 6,1. I Mishna namns den inte uttryckligen, men man anser att vissa
tecken tyder pa att den var kand aven av upphovsmannen till Mishna. Fin-
kelstein hanvisar till MBer 6,8 som ett bevis for att bordsbonen under det
forsta arhundradet skulle ha haft tre valsignelser (1928-29, 217). Dessa tre
valsignelser kan inte vara nagra andra an birkat ha-zan, birkat ha-’ares och
boneh y°risalayim. Han aterger harvid en allman uppfattning.*

Granskar man emellertid MBer 6,8 i dess kontext visar det sig att saken inte ar s3 klar.
Stallet lyder:

[34] Har han atit fikon, vindruvor eller granatipplen, reciterar han tre valsignelser efter
dem; Rabban Gamliels ord.
Men de vise siger: ”[Han reciterar] en vilsignelse [sarmmansatt] av [de] tre”.
Rabbi Aqiba sager: "Till och med om han &t sénderkokt, och det var hans matratt,
reciterar han tre valsignelser efter den”.
Den som dricker vatten for att slicka torsten siger: ”[. . .] ty allting finns till genom
hans ord”.

Rabbi Tarfén siger: ”[...) den som skapar manga levande varelser”.

De "tre valsignelser” och det sammandrag av valsignelser, som niamns i texten, ar inte
noédvandigtvis de som sammantagna utgor den gamla birkat ha-mazén. MBer 6 handlar
om vilka varianter av beraka-formeln man skall recitera till specifika fodoimnen. Forst i
det sjunde kapitlet kommer texten in pa birkat ha-mazén. Fodoamnena indelas i grupper,
och de skilda grupperna tilldelas var sin variant. Men om en man har framfér sig flera
féodoamnen, och om det bland dessa finns niagot som hér till de "sju sorterna” (dessa
ar uppriknade i Deut 88: vete, korn, druvor, fikon, granatapplen, oliver och honung;
jfr MBikk 1,3) skall han, enligt Rabbi Yehudah, recitera den for denna sort specifika
valsignelsen (MBer 6,4). I MBer 6,8 riaknas tre av de "sju sorterna” upp, och di ar
det naturligare att tinka sig att de "tre valsignelserna” syftar pa de berakdt som skulle
reciteras i samband med var och en av dem, an att de syftar pd de tre valsignelserna i
birkat ha-mazén. Skyldigheten att recitera de for de tre sorterna specifika berakét gallde

aven om de (eller vilken som helst kombination av de ”sju sorterna”, far man val antaga)

4 Jfr DANBYs oversittning ad loc.; ALBECKSs utgava ad loc.
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kokades tillsammans si3 att resultatet blev en sonderkokt mos, i vilken man inte kunde
skilja pa de olika bestindsdelarna (Rabbi Agibas dictum).

Jag har har anfort vissa inviandningar mot den traditionella tolkningen av vad orden
"tre valsignelser” i MBer 6,8 syftar pd. Att jag nar allt kommer omkring ansluter mig
till den traditionella tolkningen beror pa tva faktorer; den forsta finns i texten, den andra
utanfér den.

For det forsta sigs det i MBer 6,8 att man skall recitera de tre vilsignelserna, liksom
aven den som ir sammansatt av de tre, efter att man atit. For bereckah-formeln siger
man i regel att man valsignar 6ver respektive sort, och man gér det innan man bdrjar
ata- (att man ofta upprepar vilsignelsen efterit ir en annan sak). DA man talar om
vilsignelse efter maten syftar det i regel pa birkat ha-mazon. I den palestinska Talmud
laser vi emellertid att man reciterar tre valsignelser "6ver” de tre sorterna, och det later
oss féormoda att texttraditionen ar vacklande. Om det berodde endast pi denna faktor,
skulle den traditionella uppfattningen std pa mycket 16s grund. Den andra faktorn ar den
avgérande.

Foér det andra visar det sig, att den "ena valsignelse sammansatt av de tre” man
enligt de vise kan recitera istillet f6r de tre valsignelser Rabban Gamliel foreskrev, ur
innehallslig synpunkt inte kan vara sammansatt av tre berakah-formler. I bBer 44a laser
vi:

[35] Abaye frigade R. Dimi: "Vilken ir i sjilva verket vilsignelsen [sammansatt] av [de]
tre?”
Han svarade honom: " Over [sic!] tridets frukt [siger han]:
For tradet och for tradets frukt, for akerns gréoda och for det ljuvliga, goda och
rymliga land som du gav vara fader till arvedel, till att ata av dess frukt och mattas
av dess goda; [for dessas skull]: forbarma dig Herre, var Gud, 6ver Israel, ditt folk,
och &ver Jerusalem, din stad, och 6ver din helgedom, och dver ditt altare; ma du
bygga Jerusalem, din heliga stad, snart i vira dagar; och for oss in i den, s3 att vi
far gladjas over den, ty du ar god och gor alla val.
[Over] de fem sorterna [av sid, siger han]: 'for utkomsten och uppehillet och for
ikerns gréda [. . .]", och han avslutar: 'for landet och fér utkomsten'.”

Den tematik som aktualiseras i denna vilsignelse dterkommer i de tre tidigaste bénerna i
birkat ha-mazén, och det &r ingen tvekan om att det ir dessa den anknyter till. Det ar
sant att den babylonska Talmud ar atskilligt yngre 4n Mishna, och att en hel del kan ha
hant mellan redaktionen av de bida. Men det finns inga skal att tro att formuleringen av

sammandraget inte skulle ha nigot som helst att gora med den som avses i Mishna.?

5 Jfr hir iven det motsvarande stillet i Tosefta, TBer 4,6.15, och LIEBERMAN 1955,
61.
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Birkat ha-zan har saledes, av allt att doma, varit kand redan av tannaiterna.
Dess innehall har sakerligen forandrats, men vi kanner inte till de tidigaste
formerna. Finkelstein havdar, att den tidigaste for oss tillgangliga formen for
valsignelsen har foljande korta ordalydelse: ” Valsignad vare du, Herre, var
Gud, varldens konung, som i godhet, ndd och barmhartighet ger naring at
hela varlden” (1928-29, 227). Hans bevisforing ar inte 6vertygande, eftersom
han utgar fran axiomet att de kortaste texterna ar de aldsta och eftersom han
havdar att berakan med nodvandighet hade ett fixerat antal ord. I sin artikel
publicerade han emellertid ett stort antal lasarter, och de ar annu grundlag-
gande for allt viktigare arbete med birkat ha-mazon. Det visar sig att texten
till den version av den traditionella haggadan, som Goldschmidt atergiver
och den jag oOversatt, vasentligen overensstammer med den palestinska text
som hittats i Kairogenizan.

15.3. Birkat ha-’ares

Birkat ha-’ares borjar inte med en berakah, utan med en tacksagelse: ”vi
tackar dig [...]”. Den slutar emellertid med en berakah-formel, och kallas
darfor en ”valsignelse” .6

I detta avsnitt prisar maltidsdeltagarna Gud for landet han givit dem
och for de fralsningsgarningar han utfort—uttaget ur Egypten, forbundet
och toran—och vidare for att han uppratthaller livet och skanker uppehalle.
Inte forran nu anknyter texten till det tema som birkat ha-zan aktualiserar:
Gud som ger naring. Uttaget ur Egypten och fralsningen darifran ar en
tematik som genomgar hela paskhaggadan, och det ar darfor inget nytt tema
vi moter har. Valsignelsen over landet har ocksa mera omedelbart att gora
med maltiden, eftersom det ar landet som utgér grunden for all naring: siden
vaxer 1 dess goda jord och boskapen vandrar omkring i det rymliga landet
och ater av det frodiga graset; sadana associationer vacker valsignelsen. Nu

6 bBer 46a-b forsdker skapa reda i den férvirring som rader betraffande reglerna nar
berakah-formeln anvands; texten siger att alla vilsignelser bérjar och slutar med barik
(" valsignad [vare]”), utom valsignelsen Sver frukter, de vilsignelser som yttras over full-
bordandet av en foreskrift, en valsignelse som ansluter sig till en annan valsignelse——som
i vart fall—och den sista vilsignelsen efter reciterandet av sema®. De invindningar som

foljer omedelbart efterdt visar emellertid, att systemet inte ar heltackande.
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citeras den bibeltext, vilken enligt rabbinerna ar grunden f6r maltidsbonen
som sadan (Deut 8,10).

Uppkomst. I likhet med den forsta ar aven denna valsignelse kand i tan-
naitiska texter. Den namns vid namn i TBer 6,1, som vi mott tidigare, och
den impliceras i MBer 6,8. Om dess innehall i de allra dldsta tiderna har
vi foga information. Men den babylonska Talmud ger i en diskussion ratt
fyllig information om vissa temata som enligt amoréerna borde inga i denna
valsignelse.

[36] Man har lart:
Rabbi Eliezer sager: ”Den som inte namnde ett ljuvligt, gott och rym-
ligt land i birkat ha- ’ares, och Davids hus’ kungarike i boneh y®risalayim
har inte fullgjort sin skyldighet.”
Nachum den aldre siger: ”Man bor ihigkomma férbundet i den [dvs. i
birkat ha-’ares).” Rabbi Yésé sager: ”Man bér ihagkomma toran i den.”
Pelim6 sager: ” Man bor namna forbundet fore toran, eftersom den se-
nare gavs med [endast] tre forbund,” medan den forra gavs med tretton
forbund 3
Rav Abba siager: ”Man bor recitera en tacksagelse (hdda’ah) i borjan
och en i slutet av den, och man skall inte underlata att yttra en tacksa-
gelse atminstone en gang. Den som underlater att yttra en tacksagelse
atminstone en gang ar skam vard. Den som avslutar birkat ha-’ares
med ’han som ger lander till arvedel’ och béneh y®risalayim med ’den
som fralsar Israel’, han ar ett dumhuvud [...].” (bBer 48b-49a)

Vi ser att birkat ha-’ares enligt den citerade texten bor innehalla omnam-
nanden av ”ett ljuvligt, gott och rymligt land”, ”forbundet” och ”toran”,
att forbundet skall namnas fore toran, samt att den garna skall inledas och
avslutas med tacksagelse. Gar vi till de aldsta kinda texter, som aterger val-
signelsen ifraga, dvs till geniza-texterna, Amrams Seder och Saadias Siddur,
visar det sig att birkat ha-’ares var kortare, i en del fall atskilligt kortare an
dagens text. Men de innehaller de centrala temata som kravs.

Tackségelse. I citatet frin bBer 48b—49a ovan (nr 36) framkom det att
enligt Rav Abba borde man recitera en héda’ah, dvs en tacksagelse, i borjan

7 Vid Sinai berg, berget Garissim och pA Moabs hedmarker; jfr Rashi.
8 Ordet forbund (berit) Aterkommer tretton ginger i Gen 17,1-14; det underf6rstis att
det ar friga om omskarelsen som forbundets tecken; jfr Rashi.
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och en i slutet av birkat ha-’ares. I de antika texterna, liksom i dagens tradi-
tionella text, aterges dessa tacksagelser med ” vi tackar dig, Herre, var Gud”,
i borjan, och ”for allt detta tackar vi dig (Herre, var Gud)”, i slutet. Beteck-
ningen héda’ah syftar saledes inte i samma utstrackning pa en standardfras
som berakah-formeln, men i bada de fall som finns i birkat ha-’ares ar det
naturligtvis formerna av verbet yadah ("tacka”, ”prisa”) som signalerar att
det ar fraga om en hdda’ah. Trots att det finns en sadan i borjan och en i
slutet valjer man att kalla hela detta element i birkat ha-mazén en berakah.
Berakan ar saledes hierarkiskt 6verordnad héda’an.

Den klassiska representanten for gruppen av héda’ét ar den nastsista
bonen i Adertonbonen, den centrala bonen i synagoggudstjansten, och den
heter karakteristiskt nog Héda’ah. Den borjar med frasen ”vi tackar dig”,
en fras som visar sig vara kannetecknande for gruppen, och som vi med en
annan ordfoljd patraffade i birkat ha-’ares. Denna bon spelar en vasentlig roll
i Adertonbonens uppbyggnad, eftersom det framfor allt ar den som praglar
det tredje huvudledet i Adertonbonen.® MRosh H 4,5 visar att Hoda’ah var
kand under detta namn redan i mishnisk tid.!°

Gar vi till aldre texter, ser vi, att aven om roten YDH ar vanlig i Gamla
Testamentet, forekommer frasen ”vi tackar dig” endast en gang, i 1Kron
29,13, en text som aven innehaller en aldre form av berakah (v 10). I Ps 44,9;
75,2; 79,13 har vi andra belagg pa verbet, nu i finit form, som betecknar att
ett kollektiv vander sig till Gud (Ps 106,47 med inf). I kontrast till dessa

9 De tre leden anses allmint vara foljande: 1. den hymniska inledningen, bén 1-3; 2.
mittpartiet, bon 4-16, som karakteriseras av specifika donerav olika slag; 3. den avslutande
delen, bon 17-19, som karakteriseras av tacksdgelse; jfr ELBOGEN 1962, 27ff. Redan Sifre
Deut ar ett vittne pd att de gamla rabbinerna var vidl medvetna om denna uppbyggnad.
I piska 343 laser vi att Mose inte frambar Israels behov innan han hade prisat Gud. och
efter att han hade framburit Israels behov évergick han Ater till att prisa Gud. Detta
exemplifieras med antikens retorer, vilka, da de atog sig att tala foér en klient, bérjade med
att upphéja den narvarande konungen, och évergick sedan till att tala for sin klient, for
att avsluta med att tacka och lova konungen. Si handlade dven David och Salomo, och
Adertonbdnen fungerar pd samma sitt, forst lov och pris (hymn), darefter Israels behov,
och slutligen "vi tackar dig”, ett direkt citat ur Héda’ah.

10§ ven MBer 5,2. Av MYoma 7,1 (par MSot 7,7) far man det intrycket att flera av
de boner som reciterades av Sversteprasten motsvaras av sidana som ingar i Adertonbénen.
Till dessa hor aven den som reciterades "for tacksagelsen”, och detta innebar att bonen

formulerades redan under det andra templets tid.
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fataliga exempel pa verbet i pluralis, ar exempel pa verbet i forsta person
singularis vanliga, framfor allt i Psaltaren. I apokryferna har jag inte funnit
ett enda exempel pa anvandningen av YDH i forsta person pluralis i sadana
sammanhang, dar man vander sig till Gud, men nog ett par belagg for forsta
person singularis (Syr 51,1.12). Vi ser salunda att YDH anvands flitigt for
att ge uttryck for den enskildes tacksagelse, men sallan for kollektivets.

Orsaken till tacksagelsen ar, naturligt nog, Guds garning till forman for
den som tackar. Ett klart och enkelt fall, och ett av de aldsta, har vi i Gen
29,35, da Lea tackar Gud for att han givit henne fyra soner. Aven i Héda’ah
och i birkat ha-’ares riktar sig tacksagelsen till Gud for att han gripit in och
fralst sitt folk ur allehanda faror.

Senare utveckling. Jag har hittills agnat mig at drag i de aldsta kanda
formerna av birkat ha-’ares. Det ar skal att i nagon man beakta den senare
utvecklingen av bonen, framfér allt genom tillaggen av de avsnitt vi inte fann
i de tidigare versionerna, dvs citatet av Deut 8,10, hanvisningen till uttaget
ur Egypten och till stadgarna.

Bibelcitat ar, som vi vet, ytterst vanliga i rabbinsk litteratur, framfor allt
de som foéregas av citatformeln ”det ar namligen sagt”. Citatformeln tjanar
som ett argument i nagot slags bevisforing. Man anvander den for att stoda
en utsaga. I Paskhaggadan har vi patraffat den ett flertal ginger. Aven bo-
nerna ar genomsyrade av uttryck lanade fran bibeln, men citatformeln passar
inte i en bon, eftersom det inte hor till bonens natur att vara argumentativ,
framfor allt inte den bon som ar lovprisande till sin karaktar. Citatformelns
forekomst i ett sadant sammanhang ger intrycket att man maste hanvisa till
en specifik befallning i Bibeln for att motivera varfor man lovprisar Gud,
istallet for till Guds stora handlingar. Det ar darfor anmarkningsvart att vi
moter den i birkat ha-’ares. Den finns redan hos Maimonides och i alla de
lokala varianter som Finkelstein redovisar (1928-29, 248ff). En ur semantisk
synpunkt naturlig anknytning for bibelcitatet ar formuleringen av héda’ah:
”For allt detta, Herre, var Gud, tackar vi dig och valsignar dig. Ma ditt
namn vara valsignat [...]”, och darefter foljer citatet av Deut 8,10, i vilken
uppmaningen att valsigna Gud ingar. Jag har inte lyckats klargora orsaken
till att citatformeln trangt in i denna bon.

I kontrast till citatformeln ar de tillagg som bestar av hanvisningar till
uttaget ur Egypten och till de stadgar som Gud inrattat for vagledning av sitt
folk helt naturliga, eftersom de utgor ytterligare exempel pa Guds maktiga
garningar med sitt folk. Det ar emellertid vart att notera, att dessa hand-
lingar inskranker sig till den period som féregar kungadomets uppkomst.
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Darigenom foljer man den ”kronologi” som omvittnas i citatet fran bBer 48b
ovan (nr 31): Mose forordnade birkat ha-zan, Josua birkat ha-’ares och Da-
vid och Salomo béneh y®risalayim. Mot detta skulle man kunna invanda att
tillaggen lika garna kunde ha fogats till den forsta berakan, eftersom de hand-
lar om omstandigheter som agde rum under Mose tid. Denna invandning har
ett visst berattigande, och den enda forklaring jag kan finna till att tillaggen
fogades till den andra bonen ar, att det ser ut som om de gamla rabbinerna
ville undvika att satta in data som horde till ”fralsningshistorien” i den forsta
berakan; redan namnet visar att den handlar om Gud i den egenskapen att
han forser skapelsen med naring. Men i den andra bonen var det mojligt att
satta in data om Guds handlingar med sitt folk; darpa ar aven dess namn ett
indicium.

15.4. Béneh y*risalayim

Den tredje valsignelsen ar en bon om férbarmande 6ver Israel och Jerusalem,
och om lindring i trangmal. Den ar markbart langre an de tidigare elementen,
men det beror pa att den innehaller ett par langa sekvenser som ar specifika
for dagen och helgen. I 6versattningen har markerats det som laggs till ifall
paskafton infaller pa en sabbat. Men det som féljer omedelbart efterat (* Var
Gud och vara faders Gud! Ma minnet och erinran om oss [- - -] ty du ar
en nadig och barmhartig Gud och konung.”) hor till det for pasken specifika
materialet (jfr orden ”[...] pa denna det osyrade brodets hogtid”). Avlagsnar
man dessa avsnitt har vi en bon som till sitt omfang paminner om de tidigare
avsnitten. Jag behandlar forst den avkortade texten, eftersom den ar det
centrala bestindet i bonen och eftersom den finns i det tidigare angivna
liturgiska materialet fran gaoneisk tid.

Det centrala bestandet i bonen

Uppkomst. Namnet boneh y®risalagim finns inte i TBer 6,1, som hanvisar
till valsignelsen enbart med namnet Jerusalem (jfr ovan det inledande av-
snittet). Men i den babylonska talmud agnas ratt mycket utrymme at denna
valsignelse, aven om det ror blott nagra detaljer. Vi sag ovan att enligt bBer
48b (citat nr 31) skall David och Salomo ha forordnat béneh y®risalayim,
David ”for Israel ditt folk och for Jerusalem din stad”, och Salomo ”fér det
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stora och heliga templet”. Det framkom vidare i bBer 48b—49a (citat nr
36) att det var nodvandigt att namna det davidiska kungadomet i denna
valsignelse, och ocksa att Rav Abba tog avstand fran att man avslutar bonen
med frasen ’den som fralsar Israel’—vilket tyder pa att man gjorde sa pa
sina hall. Att det verkligen var sa ser man av fortsittningen i bBer 49a.
Varianten ’den som fralsar Israel’ aterfinns emellertid inte i nagon av de
tidiga Genizatexterna. Det ser darfor ut som om den forsvunnit som ett
seriost alternativ redan fore gaoneisk tid. Vidare tyder ett uttalande av Rav
Sheshet i bBer 49a pa att det har varit mojligt att borja med frasen ’forbarma
dig over Jerusalem’. Men inte heller denna variant ar belagd i de tidigaste
texterna. Det ar tankbart att varianterna avspeglade olikheter i palestinsk
respektive babylonsk tradition. Materialet ar emellertid for sprott for att
tillata nagra val underbyggda slutsatser i fragan.

De obligatoriska delarna kommer klart fram i de aldsta tillgangliga tex-
terna, i1 det att de inkluderar fraserna ’for Israel ditt folk och for Jerusalem
din stad’, for det stora och heliga templet’, omnamnandet av det davidiska
kungadomet och avslutandet med ’den som bygger Jerusalem’. Detta visar
att det grundliggande bestandet i bonen fixerats formodligen redan i amo-
reisk tid.

Innehall. Bonen ar ett valtaligt vittnesbord om de daliga erfarenheter man
hade av att vara skuldsatt eller annars beroende av frammande manniskor, ett
tema som ofta aterkommer i Gamla Testamentet (jfr t.ex. Ordspr 22,7; Am
2,6.8; 2Kon 4,1; Lev 25,39.47). Viser hur starkt det eskatologiska elementet
framtrader aven i denna del av bénen. Man ber att Elia och Messias ben
David skall komma snart.

Den avslutande berakan prisar Gud for att han ar den som bygger upp
Jerusalem. Templet hade forstorts for lange sedan, och Jerusalem var i fram-
lingars hander. Nar man valsignar Gud for att han ar den som bygger upp
Jerusalem har det darfoér en klart eskatologisk klang. Denna del av birkat
ha-mazén ar mer eskatologiskt fargad an de tidigare delarna.

Andra beligg. Berakan boneh y°risalayim férekommer inte enbart i birkat ha-mazén,
utan dven pa tre andra stillen: i Adertonbonen (den 14 bonen), i bonerna efter haftarah-
lSsningen,u och i vigselritualet (HEINEMANN 1976,49). Béneh y®risalayim ir si svagt

belagd for det sistnimnda fallet, att jag limnar det ur rakningen.

11 Bfter tora-lasningen laser man pa sabbater och hégtider aven avsnitt frin profeterna.
Detta avsnitt kallas haftarah. Den aktuella berakan finner vi i den andra av de fyra

bénerna. I vira dagar avslutas denna bon vanligen med: 'Vilsignad vare Du, Herre, som
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I samband med kaftarah-lasningen ar den emellertid vanligare, och av allt déma var
den ratt vanlig i gaoneisk tid. Den andra bdnen 16d: "Férbarma dig éver Sion, ty det
ar vart livs hus. De sérjande ma du himnas snabbt i vira dagar.12 (M3 Du taga din
boning i det [dvs Sion] till evig t‘.id.)13 Vilsignad vare du som bygger Jerusalem.” Vi ser
att bonen inleds med forbarma dig’ (rahem). Hair dkallas Guds férbarmande &ver Sion,
medan det i béneh y®risalayim i forsta hand akallas Sver Israels folk. Jerusalem och Sion
niamns dock strax efterdt. Det ser med andra ord ut som om det i gaoneisk tid hoérde till
att man avslutade en bén, vilken inleddes med férbarma dig 6ver [...] (Jerusalem och
Sver) Sion’, med berakan béneh y°risalayim.

Den utan tvivel viktigaste parallellen till bének y° risalayim utgors av den fjortonde

bénen i Adertonbonen (Om Jerusalem). Den har idag i regel féljande utformning:

[37] Vandi barmhartighet ater till din stad Jerusalem och tag din boning i den, i enlighet
med vad du har sagt. Ateruppbygg den snart i vara dagar till en evinnerlig byggnad
och uppritta dar snart Davids tron.

Vilsignad vare du, Herre, som bygger upp Jerusalem.

Boénen borjar visserligen inte med 'férbarma dig’, men uttrycket 'vind dig i barmhartighet’
kommer néra, och bénen uppvisar i 6vrigt stora likheter med béneh y°risalayim, sarskilt
dess senare och utpriglat eskatologiska del; jfr 6nskan om att ater uppbygga Jerusalem
och uppritta Davids tron. Gar vi till dldre versioner av Adertonbonen, visar det sig att
betriffande just den 14 boénen finns det ratt stora skillnader mellan de texter som var i
bruk i Palestina och dem som var i bruk i exilen. Den text som Schechter publicerade 1898
ar den aldsta for oss tillgingliga palestinska texten (1970, 375f). Den 14 bénen har dar

féljande utseende:

[38) Férbarma dig Herre, vir Gud, i din stora barmhartighet, éver ditt folk Israel, och
over Jerusalem, din stad, och 6ver Sion, din hirlighets boning, och 6éver ditt tempel,
och 6ver din boning, och 6ver Davids, din rattfirdige smordes hus’ kungadéme.
Valsignad vare du, Herre, Davids Gud, som bygger Jerusalem.

glader Sion med dess séner’; jfr Gebetbuch, 194. Denna beraka har anor 4nda fran gaoneisk
tid, och kanske tidigare. Bioneh y°risalayim ir emellertid belagd i den jemenitiska riten
for den 9 Av, och i aldre texter, sdsom: Saadia (Siddur, 367), Amram (Seder 1972, del 2,
32, s 77), Maimonides (s.a. Sefer Akabah, slutet).

12 Denna mening har tydligen ansetts som anstétligredan vid en tidig tidpunkt. Silunda
laser vi hos Maimonides: ”De sorjande ma dufrilsa snabbt i vira dagar” (s.a. Sefer Akabah,
slutet), och den angivna texten ges i en not; Gebetbuch har: "und den Seelenbetriibten hilf
auf bald in unseren Tagen” (194), utan alternativ.

13 53 bara hos Saadia (Siddur, 367).
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Som vi ser ir denna text nastan identisk med béneh yérisalayimi birkat ha-mazén. Sarskilt
tydlig ar likheten med Saadias version, med de for honom karakteristiska uttrycken "och
over ditt tempel, och 6ver din boning” = Ja, likheterna med béneh yCrisalayim ar si
stora, att man maste anse dem som samma bén. Frigan om denna form skall anses som en
specifikt palestinsk version, i kontrast med den babylonska versionen, som skall bérja med
"Sver Jerusalem” (= den idag gingse formuleringen) later sig inte besvaras entydigt, men
det far val nog anses som sannolikt. Trots att Adertonbonen anses som en av de dldsta
fasta bonerna i liturgin kan vi inte n3 langre tillbaka i tiden an till 800-talet di det galler
exakta formuleringar av bonen i dess helhet. Detta giller dven den 14 bonen. Pa grund
av det synnerligen komplicerade forskningsliaget vad giller Adertonbonens uppkomst och
utveckling, har vi heller ingen klar bild av den nuvarande 14 bonens tidigare placering och
formulering. Att en bon om Jerusalem (eller Israel) forekommit mycket tidigt synes dock
vara klart.

Att bének yCrisalayim har gamla rétter ser man av Syr 36, 12-14 (sv. vers 36,14-16):

[39] Férbarma dig 6ver det folk som ar kallat efter ditt namn;
du gav det irenamnet Israel den (din?)'® forstfédde.
Foérbarma dig 6ver din heliga stad,
Jerusalem din vilas boning
Uppfyll Sion med din glans
och ditt tempel med din harlighet.

Foérekomsten av dessa formuleringar tyder pa att den version av den 14 bénen i Adertonbé-
nen som bdrjar med 'forbarma dig’ ir dldre i4n den andra. Béneh y®risalayim har silunda
uppenbarligen bibehillit den dldsta formen av bonen.

Det specifika fér hogtiden och haggadan

Jag har ratt utforligt drojt vid det centrala bestandet i boneh y®risalayim.
Det ar nu pa sin plats att granska det avsnitt som ar specifikt for hogtiden
och for haggadan. Jag har identifierat det ovan i borjan av avsnittet om
boneh y®risalayim. Vi ser att det ar en bon om att Gud pa hogtiden skall
komma ihag och radda de ”institutioner” som var av central betydelse bland

14 Dessa finns dven i den version av adertonbénen som ingar i Saadias Siddur (1978, 18).
Observera vidare den nagot avvikande version SCHECHTER anfor strax efterat i samma
artikel, och som han antar horde till minhah-gudstjansten (1970, 378). Denna innehaller
aven den for Saadia karakteristiska formuleringen med "Gver oss” i borjan.

15 Den syriska Sversittningen laser "din forstfédde” (BWKRK); jfr Ex 4,22; SEGAL
1972, 228.
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de troende—Jerusalem, Messias, gudsfolket sjalvt: Israel. Bonen ar identisk
for alla hogtider, med undantag av namnet pa sjalva hogtiden, som man
skjuter in i mitten (*pa denna det osyrade brodets hogtid” etc.). Den har
bevarats sa gott som oforandrad anda sedan gaoneisk tid. Hos Amram ar den
nastan identisk med dagens text. Hos Saadia ar den kortare, men inledningen
och strukturen ar densamma. Den ar av allt att doma betydligt aldre. I TBer
3,8 laser vi (jag anger endast slutet):

[40] Vid sabbatsaftnar och vid helgdagsaftnar finns det ett helgande av da-
gen over vinbagaren, och ett helgande av dagen vid bordsbonen (birkat
ha-mazén).

Pa sabbat, hogtidsdag, nymanad, och pa en vardag under helgtid, finns
det ett helgande av dagen vid bordsbonen, men det finns inte ett hel-
gande av dagen oOver vinbagaren.

Enligt texten skall man alltsa helga dagen tva ganger vid sabbats- och helg-
dagsaftnar. I paskhaggadan har vi mott helgandet av dagen redan i bérjan
(Helgandet), och enligt ovan angivna text skall det forekomma en gang till
i samband med bordsbénen. Var patraffar vi en sadan text? Jo, av allt att
doéma ar det just den bon vi nu undersoker som avses.

15.5. ”Den som &r god och gér val”

Den fjarde bonen, som samtidigt ar den femte delen av birkat ha-mazon, ar,
som namnet sager, en valsignelse over Gud, den gode, som gor val. Den
borjar med en lang och komplicerad berakah men slutar inte med en sadan,
och anges just darfor som ett undantag (bBer 46a, slutet). Den nutida texten
kannetecknas vidare av en lang rad gudsattribut i den inledande berakan.
Man far nastan intrycket av en bon fran hekalot-litteraturen (en litteratur
som handlar om beskrivningar av det himmelska templet och om vandringen
dit), till vilkens karakteristika hor bl.a. kedjor av gudsattribut. Vidare lagger
man marke till tva serier av satser sidana att det i var och en férekommer ett
och samma verb i imperfektum, presens (particip) och futurum (”ty alla dagar
har han gjort val, gor han val och kommer han att gora val ... han har givit
oss gavor, han giver oss gavor och han kommer att giva oss gavor...”). For
att framhava dessa satser ar sub jektet explicit utsatt vid var och en. Avsikten
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ar att markera bestandigheten i Guds aktivitet i att gora val och skanka gavor
at sitt folk. Vad galler innehallet ser vi att bonen skall borja med berakah-
formeln (bBer 46a). Av namnet framgar, att den skall handla om Gud, den
gode, som gor val. Enligt bBer 49a bor bonen omnamna Guds kungadome
(malkit) inte mindre an tre ganger, och det gor ocksa var text: forsta gangen i
den inledande berakah-formeln, andra gangen omedelbart darefter i uttrycket
’var fader, var konung’, och tredje gangen i uttrycket ’den gode konungen och
den som gor alla val’. Av citatet ovan fran bBer 48b (nr 31) framkom det,
att enligt de gamle forordnade man ”den som ar god och gor val” i Yabne,
dvs vilsignelsen anses som en tiggin d®rabbanan (en av rabbinerna inford
stadga).

Fran TBer 6,1 lar vi vidare att bonen till namnet var kand i tannaitiska
kretsar. Men ingenting ar kant om dess innehall under tannaitisk tid.

De aldsta belaggen for valsignelsen ar desamma som vi métt tidigare,
dvs Saadias och Amrams respektive Seder, och genizatexterna. De ar klart
kortare an den nutida, men grundstrukturen ar densamma. Hos Amram
finner vi redan en lang kedja av gudsattribut och i genizatexten den forsta
triaden av satser med samma verb.

15.6. Ha-rahaman (’den barmhairtige’)

Ha-rahaman ar den sista delen av birkat ha-mazon. Att den strikt sett inte
betraktas som en sarskild del av birkat ha-mazon har jag noterat ovan i det
inledande avsnittet till hela framstallningen om birkat ha-mazén, men jag
namnde ocksa att jag senare kommer att visa att det i alla fall &r motiverat
att betrakta den som en skild del, och det gor aven flera forskare.!® Detta
avsnitt bestar huvudsakligen av ett antal meningar, vilka bérjar med ordet
ha-rahaman (’den barmhartige’), som sdledes utgor den vasentliga struktu-
rerande faktorn i avsnittet. Efter det sista ha-rahaman-elementet foljer flera
citat av bibelverser fran olika stallen i Bibeln (2Sam 22,51; Ps 34,10f; 118,1;
145,16; Jer 17,7; Ps 37,25; 29,11), vilka efter det forsta bibelstallet avbryts
av interjektionen ”Han som stiftar fred i sina hojder, han ma stifta fred for
oss och hela Israel. Sag: Amen”.

16 Jf bl.a. FINKELSTEIN 1928-29, 234; Grace 1971, 838.
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Vid sidan av de aterkommande ha-rahaman finns en annan viktig om-
standighet av formell natur, som gor att detta avsnitt klart skiljer sig fran de
foregaende. I de foregaende avsnitten vander sig ledaren till Gud och frambar
sina forhoppningar och onskemal eller sitt lov. I denna del vander sig ledaren
emellertid till deltagarna i maltiden och ger uttryck at forhoppningar om att
Gud skall handla pa det ena eller andra sattet (men han tilltalar dem inte
i andra person). Man kan darfor fraga sig om detta avsnitt skall kallas en
samling boner eller inte. Heinemann visar pa forekomsten av en hel grupp av
boner till vars framsta karakteristika hor att de tilltalar Gud i tredje person.1?
Att det handlar om boner kan knappast fornekas, och darigenom har fragan
egentligen besvarats. Heinemann finner nagra andra gemensamma drag i
denna grupp och en gemensam ursprunglig Sitz im Leben (det institutionella
sammanhang i vilket texttypen normalt anvands). Till detta aterkommer jag
langre fram. Huvudsaken ar har att vi kan konstatera att den avslutande de-
len av birkat ha-mazén bestar av en samling boner, som till sin form avviker
fran de foregaende delarna och som darfor kan sagas konstituera ett fran det
foregaende avskilt segment.

Ha-rahaman ar emellertid inte sa isolerad fran de foregaende delarna som
man till aventyrs kunde tro. Det forekommer flera semantiska bindningar till
bonen ’den som ar god och gor val’: denna innehaller mot slutet ordet ” barm-
hartighet” inte mindre an tva ganger; jfr vidare betoningen av kungadomet
i ha-rahaman, vilket vi observerade var ett vasentligt tema i ’den som ar god
och gor val’; vidare forekommer upprepningar av bl.a. foljande viktiga ord:
’fred’, ’gott’, i evighet’.

Ha-rahaman namns inte med namn i den tidiga rabbinska litteraturen,
och det ar ur den synpunkten forstaeligt att man i traditionslitteraturen ar
ovillig att betrakta den som en konstitutiv del av birkat ha-mazén. Finkel-
stein sager: ”The only reference to such prayers [scil. series of prayers begin-
ning with ha-rahaman] in the Talmud is the statement that a guest should
invoke a blessing on his host when reciting the grace.” (1928-29, 234). Gar
man emellertid till bBer 46a visar det sig att den valsignelse som citeras dar
hor till en annan typ av boner an ha-rahaman-bonerna. De senare forekom-
mer emellertid som en del av birkat ha-mazén redan i vara tidigaste texter,
dvs hos Amram, Saadia och i genizan.

En jamforelse mellan de aldsta texterna visar att avsnittet ha-rahaman va-

17 & HEINEMANN 1976, 252-257, sarskilt s. 257; han namner uttryckligen ha-raha-
man-bonerna: 260.263; i birkat ha-mazon: 268.
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rierar i langt storre utstrackning an de foregaende avsnitten. Det behover
i och for sig inte bero pa att det har tillkommit senare an dessa, aven om
detta faktum formodligen inte ar betydelselost. Viktigare ar den omstandig-
heten att det var har de enskilda maltidsdeltagarna hade tillfalle att frambara
sina speciella 6nskemal (Grace 1971, 838). Jamfor man de aldsta texterna
med dagens text (efter att sidana avsnitt som adderas vid sabbat och hogtid
avlagsnats), ser vi att den ar en direkt utveckling frain Amrams text.

Uppkomst. Det sigs ingenstans i texterna om ursprunget till Aa-rahaman-bonema. Jag
skall har dréja en stund vid den frigan om ursprunget, med utgingspunkt i Heinemanns
resonemang i " Prayer in the Talmud”.

Heinemann agnar ett helt kapitel it att demonstrera att den ursprungliga Sitz im
Leben for flera grupper av boéner med vissa gemensamma drag star att finna i bét midrash
("studiehuset”). Han inleder kapitlet pa foljande satt (1976, 251):

[41] Apart from the statutory prayers of the Synagogue and the spontaneous prayer of
the individual, there is an additional category of prayer whichmay be termed prayers
of the Bét Midras, since it came into being in conjunction with the public reading,
study, and exposition of the Térah. It is only to be expected that assemblies devoted
to preaching and interpretation of Scriptures should frequently open and conclude
with words of praise to Him who gave the Térak to Israel; that in the course of the
sermon, when God’s mighty deeds or His qualities of mercy, etc., were extolled, short
clauses of praise and adoration should be added; and finally that, in the case of a
formal sermon at least, either further praise or a brief prayer, usually for Redemption,
the coming of the Messiah or the like, should follow in conclusion. Usually the latter
would grow organically out of the sermon itself, which frequently would end with
quotations of biblical passages referring to Messianic Salvation.

Heinemann ger darefter en rad beldgg, genom vilka han ger exempel pa vilka slag av boner
han inkluderar bland dem som stammar fran bét midrash, och vilka skall utgora basen for
hans vidare argumentation. Det ar friga om korta lovprisningar i samband med nimnandet
av en valgirning av Gud; upprakningar av gudsattribut; korta lovprisningar av Gud fére
en predikan, tora-valsignelser; en kort bon efter predikan (1976, 252-256).

Till de mest anmarkningsviarda dragen i dessa grupper av béner hor att de tilltalar
Gud i tredje person. Det ar ocksa typiskt for dem att de antingen kommer fére eller, for det
mesta, efter en bibelutliggning eller ett undervisande avsnitt i allmanhet. Vidare tenderar
de att vara korta (1976, 256f). Efter att ha visat pa dessa karakteristiska drag i bonerna
gar Heinemann over till att granska vilka boner i bonboken kan sagas vara besldktade med

dem.
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[42] One would expect to find Bét Midras prayers located in the prayerbook in the com-
mon ground, as it were, of both the synagogue and the Bét Midras, namely, the public
reading from the Térak which was accompanied by a translation of the pericope and
of the Haftarah into Aramaic. This Targim, no doubt, mostly offered not just a
literal rendering, but an explanatory paraphrase, that is, a kind of Midras. There
were, furthermore, times and places where the sermon followed immediately upon the
Torah reading, e.g., within the framework of the congregational morning service on
the Sabbath and festivals. In fact, we do find in this part of the prayerbook—before
and after the Torah reading—a whole series of prayers whose style and contents
point to their Bét Midras origin. Among them we shall also mention those prayers
which are known to us only from comparatively late periods, since even if they came
into being at a late date—and this assumption is not always inevitable—the fact
that they were composed in the special Bét Midras style proves that the pattern and
its characteristic forms still constituted a living tradition at those times. (1976, 259)

Heinemann namner ocksd uttryckligen ha-rahamaen-bonerna i birkat ha-mazén (och an-
norstides) som horande till den grupp av boner som stammar fran bét midrash (1976,
260.263.268). Dessa boner ar var for sig korta, och de kommer i slutet av bdirkat ha-mazén,
vilken dock knappast kan anses som en bibelutliggning eller som ett undervisande avs-
nitt éverhuvud. Heinemann hanvisar till det starka eskatologiska inslaget i de enskilda
bénerna och till att i flera ritual férekommer ocksd en bén om torastudiet, och han sager
att den mest sannolika forklaringen till detta ar att dessa formuleringar flyttades hit fran
avslutningen av den offentliga predikan (1976, 268).

Mycket av detta ar riktigt. Jag finner det dock motiverat att komma med nigra
kritiska synpunkter, dels av allman karaktar, dels sidana som beror specifikt ha-rahaman-
boénerna. Rent allmant kan man siga, att Heinemann tydligen stravat till att systematisera
de olika bénetypernas Sitz im Leben genom att hanféra dem till utrymmen, i vilka olika
slags aktiviteter utspelade sig. Han talar om boner som gar tillbaka till templet (kapitel
V och VI, och passim), om bdner som uppvisar ett domstols-ménster (kapitel VIII, och
passim), om boner som utvecklades i synagogan (kapitel IX, och passim), och slutligen
om béner med ursprung i bét midrash (kapitel X). Vid sidan av dessa férekommer enskild
bon, som kan férrattas var som helst, och som darfér inte kan fixeras till ndgot bestamt
utrymme (kapitel VII). Detta ar en olycklig kategorisering, eftersom bonerna kanske helst
borde relateras till de aktiviteter inom vilka de forekom. Till detta kan man genmala, att
det hos Heinemann méjligen ar friga om aktiviteter som ar typiska for utrymmena ifraga.
Salunda siger han just om bét midrash-bonerna:

[43] In drawing this distinction between prayers of the Synagogue and of the Bét Midras,
respectively, we do not intend a topographical differentiation. As is well known, the
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Synagogue, too, served as a place of study; on the other hand, communal prayers
were also held, at times, in a House of Study. We rather refer to a difference in
nature and function, the source of which lies in the ultimate raison d’étre of the two
types of prayers: communal prayer as an end in itself, in the one case, and brief
words of praise, thanks and request, incidental to the exposition of the Térak, in
the other. (1976, 251)

Har ser man tydligt att det ar ett slags systemtvadng som gjort att Heinemann kallat
den grupp av boner vi underséker si som han gjort. Det hade varit klarare att relatera
bonerna till de aktiviteter det ar fraga om, dvs den offentliga lasningen och utliggningen av
bibeln. Da hade han kunnat undvika den konstgjorda boskillnaden mellan synagoga och
bét midrash som uppkommer, trots hans markering. Det visar sig namligen att vi utéver
nigra allndnna upplysningar vet mycket litet om vad som forsiggick i b ét midrashk. Isjilva
verket sigs det inte mycket mer dn att man satte toran hégt, dvs studerade tora. Det
ar betecknande att det inte finns bevarad nagon speciell ritual att brukas i bét midrash.
Heinemann kan i sina exempel inte heller ange nagot stille dir de béner han hanvisar till
uttryckligen kopplas samman med torastudiet. Dessutom vet vi att de dldsta exemplen pa
recitation och utlaggning av bibeltexter placerar dem inom ramen f6r synagoggudstjansten
(Luk 4,15-21; Apg 13,14f). Framvaxten av bét midrask institutionen behover i och for sig
inte innebara att torastudiet omgardades med boner pa det sitt som Heinemann antyder,
utan de kan ha utvecklats inom ramen fér den utlaggning som dgde rum just i den offentliga
bonegudstjansten, medan torastudiet i bét midrash (eller bét sefer!) foérmodligen hade en
mera neutral ram.

Betraffande ha-rahaman-bonerna har jag inte funnit att Heinemann pa ett Sverty-
gande satt kopplat dem till bibelutliggningen. Att de tilltalar Gud i tredje person har
egentligen ingenting med bibelutliggning att gora; att de innehiller eskatologiska motiv ar
inte specifikt for bibelutliggningen. Det enda argumentet till formén fér en sammankopp-
ling av ha-rahaman-bonerna med bibelutlaggning ar att det finns sidana boner, i vilka man
ber att Gud matte upplysa ”vara 6gon med torans ljus”. Mot Heinemanns argumentering
i detta hanseende kan man invanda pa tva olika satt: dels kan man havda att en sidan
bon inte med nédvandighet hér hemma i samband med bibelutliaggning; det ar sannolikt
att man kunde bedja sd inom ramen fér en offentlig predikan, men det utesluter inte att
man p3 ett naturligt sitt bad si adven utanfor predikan, utan att man for den skull behéver
hivda att predikosituationen ar den Sverordnade; sidlunda férekom en sddan bon i birkat
ha-mazén hos Saadia och Amram, som vi har sett. Man kan ocksa invidnda att, &ven om
vi antar att bonen om att Gud maitte upplysa vara 6gon med torans ljus p3 ett intimt
satt ar kopplad till bibelutldggningen, sa innebar det inte att ha-rahaman-bonerna som
sidana behéver kopplas till dem. Dessa kan ha ett helt annat ursprung for att darifrin

komma till ndrheten av bibelutldggningen. Mot bakgrunden av att ha-rahaman-bonerna
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samlats i grupper just i birkat ha-mazén, och att denna bon aven i de tidigare elementen
understrukit Guds barmhartighet, ligger det egentligen nirmare till hands att antaga att
de vuxit fram i nara anslutning till birkat ha-mazén.

Ha-rahaman-avsnittet avslutas med en rad bibelverser, vilka framst betonar fortros-
tan pd Gud som i sin barmhartighet uppratthiller sin skapelse. Darigenom anknyter man
till den inledande birkat ha-zan.

Omedelbart darpa valsignar ledaren den tredje bagaren, fralsningens bagare, och man
dricker for tredje gangen.
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16. AVSLUTNINGEN AV HALLEL

Den forsta delen av Hallel reciteras eller sjungs fore maltiden. Avslutningen
av Hallel foljer efter denna, eller rattare sagt efter bordsbonen (MPes 10,7),
och den har vuxit ut till ett langt och komplicerat avsnitt, vilket stracker sig
fram anda till valsignelsen av den fjarde bagaren. Det stora avsnittet inne-
haller foljande komponenter: en samling bibelstéllen innehallande en 6nskan
om att Gud skall lata sin vrede ga ut 6ver hednafolken; Ps 115-118; bonen
y®hallelika ("Ma [alla dina verk] lova dig”); den s.k. Stora Hallel (Ps 136);
bénen nismat kol hay ("Ma allt levandes sjal”); valsignelsen over den fjarde
bagaren, utkorelsens bagare, och tommandet av den. Jag tar inte upp Ps
115-118 har, utan hanvisar till avsnittet om Hallel

16.1. ”Utgjut din vrede”

Denna samling bibelstallen (Ps 79,6-7; 69,25; Klag 3,66) hor till de mest om-
debatterade avsnitten i paskhaggadan, pa grund av den bén om hamnd den
ger uttryck for. En liknande samling finns representerad i alla lokala traditio-
ner, aven om det finns stora variationer mellan dem i urvalet av bibelverser.!
Samlingen finns inte i Amrams text, ej heller i Saadias text. Den saknas
ocksa hos nagra andra av de tidiga teologerna (den Seder som tillskrivs Ra-
shi, och hos Maimonides) och i de flesta av genizatexterna. Men den finns
i Machzor Vitri, och i Haggadatexter som ar yngre an den finns den nastan

1 GOLDSCHMIDT riknar upp féljande (1969, 63f): Ps 79,6-7; Jer 10,25; Ps 69,23—
26.28-29; 35,5-6; 2,9; 5,11; 28,4; Hos 9,14; Klag 3,64-66; Jer 17,18; Ps 37,15; Ps 83,18);
)fr aven KASHER 1961, 177f. De férekommer inte allihop i en enda text.
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overallt. Aven om den saknas i flera av de viktiga tidiga texterna ar den
sakert gammal. Den finns belagd i genizan, och Goldschmidt tror att bruket
att forbanna de onda folken forekom enskilt redan tidigt, och att det spreds
smaningom, som en foljd av det judiska folkets daliga erfarenheter.

I reformjudendomen lamnar man idag garna bort denna samling. I Pas-
sover Haggadah ersatts den istallet med ett avsnitt rubricerat ” Kés Eliyahu,
the Cup of Elijah”, som erinrar om Elias orddda upptradande mot fortryc-
kare, och dirmed aven om fortrycket, och som samtidigt innehaller en bon
(en rahaman-bon, som tilltalar Gud i tredje person!) om att Gud skall sinda
Elia med trost om fralsning och med losningar i svara fragor (1973, 70). I den
nya svenska oversattningen sags det att samlingen enligt traditionen “hanfor
sig [...] till tiden for Messias’ ankomst och [att] Guds vrede riktar sig mot
dem, som d3 ej erkanner hans sindebud och rike” (Hagada 1983, 73).2

16.2. Birkat ha-sir och Stora Hallel

I MPes 10,7 laser vi:

[44] Den fjarde [bagaren):
Over den avslutar han Hallel och reciterar valsignelsen for sangen (birkat
ha-sir).

Har framkommer det alltsa, att Hallel formellt stracker sig fram anda till
den fjarde bagaren och att birkat ha-sir kopplas nara samman med Hallel.
Det foreligger inget tvivel om att man med 'Hallel’ avser Ps 113-118 som en
helhet, och att reciterandet av dessa psalmer delas upp i tva delar i samband
med paskfirandet i hemmiljo, da Paskhaggadan lases. Jag forbigar har Ps
115-118.

Enligt bPes 118a fragade redan de gamle ’Vad ar birkat ha-3ir’? Rav Ye-
hudah svarade: ’Ma [alla dina verk] lova Dig, Herre, var Gud (y*hallelika yy
’€lohéni)’. Men Rabbi Yochanan svarade: Ma allt levandes sjal [valsigna
ditt namn] (nismat kol hay)’. Bada dessa boner finns bevarade i den tra-
ditionella Paskhaggadan; y°hallelika laser man efter den ’egyptiska’ Hallel,

2 Den tidigare svenska dversittningen lamnade texten odversatt och okormmenterad, jfr
Haggada 1954, 42.

125



dvs omedelbart efter Ps 118 och nismat kol hay lases efter Ps 136 och strax
fore valsignelsen over den fjarde bagaren, och det ar den bonen som idag i
praktiken kallas birkat ha-3ir.

I de tidigaste texterna och kommentarerna identifierades birkat ha-sir i
regel med y®hallelika. Enligt Goldschmidt ar ingen annan form for birkat
ha-sir an y®hallelika kand i de genizatexter som innehdller Paskhaggadan
(1969, 65). Han publicerar den hittills dldsta kanda versionen av den, och
jag aterger den i svensk Gversattning:3

[45] M4 alla dina verk lova Dig, Herre, var Gud,
och ma de prisa och vilsigna ditt namn,
ty det ar gott att prisa Dig
och angenamt att lovsjunga ditt namn
och fran evighet till evighet ar Du Gud.
Valsignad vare Du, Herre, lovad i lovprisningar.

Vi ser att, med undantag av den avslutande valsignelsen, ingar denna text
sd gott som helt och héllet i den nutida texten.* Den forandring som agt
rum ar en kraftig expansion av den andra raden. Den nutida texten saknar
valsignelsen pa grund av att den inte langre omedelbart foregar vinbagaren.

Aven de andra gamla texterna forutsatter i regel att birkat ha-sir ar
lika med y®hallelika. Sa ar det hos Saadia, som ger en text som, utover
de utvidgningar den nutida texten har, innehaller ytterligare expansioner
(Siddur 1978, 148). I fraga om denna text ar Saadia alltsa inte lika asketisk
som i fraga om birkat ha-mazon. Efter y®hallelika lutar man sig bekvamt
tillbaka och tdmmer bagaren (ibid.), utan en sarskild valsignelse over den.
Darefter kan den som onskar, fortsatta och man reciterar Ps 136, dvs den
Stora Hallel, 6ver den femte bigaren. Ingenting sags om niSmat kol hay
(Siddur 1978, 148f); mera om detta lingre fram! Amram citerar bPes 118a,
med de delade meningarna, och han sager att halakan ar i enlighet med Rav
Yehuda, dvs birkat ha-$ir ar lika med y®hallelika.

Y® hallelika ansluter sig ur innehallslig synpunkt val till den foregaende
Hallel, och den kan latt raknas som en utvaxt ur tidigare psaltartradition,

3 GOLDSCHMIDT aterger WIEDERS originalutgava i JJS 4 (1953), 69, och papekar
att den ar nastan identisk med Machzér Roma’ (1969, 65).

4 pa grund av ett forbiseende (homoioarktdn!) har en mening blivit odversatt i min
svenska Oversittning av Piskhaggadan. I 6versattningen skall allts3 tilliggas: Ty det ar
gott att prisa Dig och angenamt att lovsjunga ditt namn.”
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isynnerhet de former som inte raknar upp flera kategorier i den andra vers-
raden.

Den femte bagaren. Innan jag gar over till nismat kol hay ar det skal
att droja en stund vid den Stora Hallel och fragan om en femte bagare. I
bPes 118a (uppe) laser vi: ” Vara rabbiner larde: Over den fjarde [bagaren]
avslutar man Hallel och yttrar den Stora Hallel; Rabbi Tarfons ord.” Kasher
visar, med hanvisning bade till handskrifter och uttalanden av gaonim och
andra larde, att texten ratteligen borde lyda: ” Vara rabbiner larde: Over den
femte [bagaren] avslutar man Hallel [...]” (min kursiv). Orsaken till att den
traditionella talmudtexten har ”den fjarde” ar att Rashi och hans svarson
Rashbam var overtygade om att det forekom ett fel i texten, eftersom de inte
kunde forestalla sig att det var riktigt att dricka en femte bagare vin.> Om
den lasart som namner en femte bagare vin ar riktig innebar det att bruket
att dricka en femte bagare gar tillbaka anda till amoreisk tid, ja, kanske anda
till tannaitisk tid. Det ar emellertid vanskligt att fa nagon saker uppfattning
om kronologin, i all synnerhet som det drojer anda fram till gaoneisk tid
innan ytterligare uppgifter blir tillgangliga. I varje fall var bruket utbrett
i gaoneisk tid. Saadia sager att den som oOnskar, kan fylla en femte bagare
och over den recitera Ps 136. Aven Amram kanner till och tilliter en femte
bagare. Over den reciterar man, enligt honom, den Stora Hallel och avslutar
den med y®hallelika. Han refererar till skiljaktiga uppfattningar om vad som
konstituerar den Stora Hallel (bPes 118a), men stannar, med hanvisning till
Sar Salém, for Ps 136 (Seder 1972, 123f, avsnitt 87).6 Auktoriteterna ar dock
overens om att den femte bagaren inte ar obligatorisk, utan frivillig. Den ar
alltid sammankopplad med den Stora Hallel.

Som vi vet dricker man idag inte den femte bagaren, pa grund av att
framfor allt Rashi och hans efterfoljare motsatte sig bruket, och hans asikt
vann intrade i det autoritativa halakiska verket Arba®ah Tirim. Men en rest
av bruket finns kvar i seden att stilla fram en bagare at Elia. En foljd av
bruket att dricka en femte bagare var att Stora Hallel fick en definitiv plats
i Paskhaggadan.

5 Jfr KASHER 1961, 94.QS'ff; jfr ocksa LEWIN 1930, 126.

6 For andra gaoneiska uttalanden jfr framfér allt KASHER 1961, QS'fl; aven LEWIN
1930, 126f. I texterna hinvisas det ofta till att den text som anfors till stéd for fyra bagare
(Ex 6,6-7), dvs att de motsvarar fyra Guds girningar, fortsatter i vers 8 med: "och jag
skall féra eder till det land som jag med upplyft hand har lovat giva 4t Abraham, Isak

och Jakob.” Detta uppfattas som den femte garningen, som borde markeras.

127



16.3. Nismat kol hay

Vi noterade att det redan tidigt forekom att niSmat kol hay ansags vara lika
med birkat ha-sir. Vi har emellertid inga vittnesbord om att den verkligen
fungerat som birkat ha-3ir fore gaoneisk tid. Men da den borjar anvandas
blir situationen ytterst komplicerad och jag amnar inte ga in pa detaljer har.
Man kunde lasa niSmat kol hay och y°hallelika alternativt, eller ocksa bada
tva; de kunde placeras fore eller efter Stora Hallel, antingen samtidigt, el-
ler sa att den ena kom fore, den andra efter; den avslutande berakan kunde
forekomma i bada eller enbart i den ena. Situationen ar, som vi ser, inte
latt att 6verskada. Nuvarande praxis, som innebar att y®hallelika kommer
efter den egyptiska Hallel, utan avslutande beraka, foljd av den Stora Hal-
lel med nismat kol hay med den avslutande langa berakan som borjar med
orden ”M4 ditt namn bli prisat i evighet” (kallad yistabbah—ma det [dvs
ditt namn] bli prisat-—efter det forsta ordet), introducerades av R. Hayyim
berabbi Hanan’el Ha-Cohen, en av ba®alé tésafét (om dessa, se not 1 i det
andra kapitlet i inledningen). Denna praxis skulle knappast ha segrat om
den inte hade accepterats i *Arba®ah Tdurim (GOLDSCHMIDT 1969, 66f).

Nismat kol hay ar, i likhet med birkat ha-mazén, en lang och komplicerad
bon. Eftersom indelningen av ni§mat kol hay inte ar etablerad pa samma satt
som indelningen av birkat ha-mazén ar det motiverat att inleda behandlingen
av den med en kort analys.

Analys. Avslutningen ar latt att identifiera, eftersom den ar en valkand
och aven pa annat hall anvand berakah med namnet birkat yistabbah (jfr
ovan), som borjar med ”Ma ditt namn bli prisat i evighet”, och som slutar
med sjalva valsignelsen. Den senare innehaller dock inte den vanliga berakah-
formeln med ”var Gud, varldens konung” och darpa foljande relativsats med
omnamnandet av vad Gud har gjort (fér det mesta en befallning); utan har
ar berakan att forliknas vid en lovprisning, en tillbedjan. Den ar darfor en
eulogi-beraka (HEINEMANN 1976, 86fF). Birkat yistabbah ar en klart markerad
del, vilken som sadan ingar aven i andra sammanhang. Salunda reciteras den
som den avslutande bonen i avsnittet p®sigé d®zimra’ (avsnitt av sang) i den
dagliga morgonbonsgudstjansten.

Vad resten av bonen betraffar, ar det inte latt att entydigt bestamma
dess konstitutiva element. Den inledande meningen atféljs omedelbart av
forsakran om att Gud i evighet ar konung och att det utom honom inte
finns nagon fralsande konung ”for oss”. Denna forsikran upprepas med en
rad gudsbestamningar i apposition ”vi har ingen konung . ..och sina varelser
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med barmhartighet”. Med ”och Herren sover icke, han slumrar icke” —ett sa
gott som ordagrant citat av Jes 5,27—overgar bonen till en annan stilform.
Vi har inte langre en rad med gudsbestamningar, som nastan har karaktaren
av namn, eftersom de ar inryckta i ett langt tilltal, vilket ar karakteristisk for
hekalot-litteraturen (om denna term jfr ovan avsnitt 15.5.), utan texten har
overgatt till att beskriva Gud i tredje person i hymnisk participialstil, bekant
fran Psaltaren. Detta avsnitt slutar med forsakran ”dig allena tackar vi”,
vilken alltsd oférmedlat Svergar till andra person—en intressant reversion
fran vad vi ar bekanta med fran den traditionella berakan, vilken ju startar
med andra person och oférmedlat 6vergar till tred je person. Denna forsakran
avslutar det forsta huvudavsnittet i1 nismat kol hay, i vilket den sista delen,
borjande med Jesaja-citatet ar ett klart markerat underavsnitt. Att det ar
sa framgar framfor allt av fortsattningen, vilken ar en tydlig nyansats.

Med ”aven om var mun vore fylld av sang likt havet” (’illi pini male’
Sirah) 6vergar bonen fran att direkt karakterisera Gud och hans garningar till
att gora det indirekt genom att visa att manniskokroppen i alla dess delar
inte ar tillfyllest att lova Gud. Observera vagen fran huvud till fot: mun,
tunga, lappar, 6gon, hander, fotter—organ med vilkas hjalp manniskorna tar
intryck fran omvarlden och meddelar sig med den. Nu vidtar en upprak-
ning, i tilltalsform, av Guds fralsningsgarningar for sitt folk (* Ut ur Egypten
loskopte du oss [...]”). Det foregaende avsnittet ar sjalvstandigt. Men det
slutar med att ”vi” inte ar tillfyllest att tacka och valsigna ”for de tusen
sinom tusen, ja, tusendes tusen och myriaders myriader valgarningar som du
gjort med vara fader och med oss”. Harigenom ansluter det sig val till den
darpa foljande upprakningen av valgarningar, och kan saledes betraktas som
ett slags inledning till den. Upprakningen av valgarningar borjar, karakte-
ristiskt nog, med uttaget ur Egypten, och inte med Abraham. Det beror
inte pa att den finns i Paskhaggadan, eftersom nismat kol hay reciteras alla
sabbater och hogtider vid morgongudstjansten som avslutning till avsnittet
pesiqé dzimra’. Ett ytterligare tecken pa att ’illi pind male’ §irah och upp-
rakningen av valgarningar troligen ar tva sjalvstandiga enheter som arbetats
samman ar, att den senare far en omedelbar fortsattning med ett jamforbart
innehall: ”Darfor skall de lemmar ...och den ande och sjal ...och den tunga
...; de skall tacka och valsigna ...ditt namn, var konung”. Man kan vidare
notera de darpa foljande satserna som betecknar att olika kroppsdelar pa
varierande satt lovar och tillber Gud. Upprakningen ar annorlunda an den
tidigare, men betecknar i princip samma sak. Allt detta utmynnar i citatet
av Ps 35,10. Efter Psaltarcitatet aterkommer bonen till en beskrivande stil
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i du-form, och vi kan alltsa konstatera, att avsnittet fran ’illi pini male’
Sirah till citatet hor thop som en enhet, i vilken det finns en stark nyansats i
samband med upprakningen av Guds valgarningar.

Som jag konstaterade foljer nu ett kort avsnitt, i vilket bedjarna vander
sig till Gud och under bavan och tillbedjan karakteriserar honom; darfor
maste de prisa och lova honom, i likhet med David (Ps 103,1). Darpa féljer
ett kort avsnitt som ar starkt praglat av tronmystik (jfr det direkta citatet
av Jes 6,1). Efter citatet av Ps 33,1 alluderar bonen tillbaka till citatet, jfr
den khiastiska ordningen mellan orden ’rattfardiga’ och ’redliga’. A vsnittet
mynnar ut i forsakran att det ar vars och ens skyldighet att till och med mera
an David prisa Gud.

Analysen har lett fram till att nismat kol hay pa litterara grunder (inte
= traditionshistoriska) kan indelas i fyra huvudavsnitt. Det forsta avsnittets
borjan ar sjalvklar; det andra bérjar med ’illé pind male’ Sirah; det tredje
bérjar med ”Vem kan val likna dig” (mi yidmeh lak); och det fjarde bestar
av yistabbah.

Goldschmidt (1969, 67f.107f) anser att den nutida bonen ir sammansatt av minga korta
béner, vilka alla var for sig fungerat som birkat ha-sir, och vilka alla avslutats med den
korta berakan " vilsignad vare Du, Herre, lovad i lovprisningar” eller ”[. . .] stor i lovpris-
ningar”. Han identifierar sju béner, av vilka tva skall ha undergatt kraftiga utvidgningar.
Han ger emellertid inga litterara skal for sin indelning. I ett par fall kan han visa pa belagg
fran tidiga kallor. Dessa ar emellertid kdnda sedan tidigare, och stéder inte tanken att den
nutida bénen ar ett potpurri av flera korta boner. Ingen bestrider tanken att den nutida
nismat kol hay ar satnmansatt, men Goldschmidt har inte 6vertygat forskarna. Heinemann
staller sig sdlunda kritisk till dennes forsdk att etablera de ursprungliga texterna for dessa
béner och till hans grundliggande argument: de tidigaste texterna maiste med nodvan-
dighet varakorta (1961, 407f); enligt Goldschunidt omfattade den ursprungliga ni§mat kol
hay inte heller mer an tre rader, plus den avslutande berakan; orsaken ar att den till om-
fanget skulle motsvara y°hallelika (1969, 67). Enligt Davidson bestar nismat kol hay av
tre delar. Den forsta striacker sig fram till "dig allena tackar vi”; den andra stricker sig
fram till 7. . . vilgArningar som du gjort med vara fader och med oss”; den tredje gir fran
"ut ur Egypten 16sképte du oss” till slut;7 detta forutsatter sikerligen att den avslutande
berakan yistabbah inte medraknas. Utgivarna av Encyclopedia Judaica omfattar Davidsons
indelning (Nismat 1971, 1177).

Tackbon efter regn. Det avsnitt som borjar med ’illi pind male’ $irah, dvs

U DAVIDSON, Israel, ’6sar ha-sirah weha-piyyit. signum 50, 769, enligt Goldschmidt
1969, 67f.
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borjan av det andra avsnittet, kopplas ofta ssmman med en gammal tackbon
efter regn. I bBer 59b laser vi:

[46] och for regnet reciterar man val valsignelsen ”den som ar god och gor
val” 78
Men sade inte R. Abbahii (det finns sddana som sager att man larde
det i en baraita): ”Fran vilken tidpunkt valsignar man for regnet? Fran
den tidpunkt di brudgummen gar bruden till motes!” ?°
Hur valsignar man?
Rav Yehudah sade: ” Vi tackar Dig for varje droppe du har latit komma
ner for oss.”
och Rabbi Yochanan avslutar den pa foljande satt: ” ’Aven om var mun
vore fylld av sang likt havet’ (’illi pind male’ $irah) osv. ’sa skulle vi
inte racka till for att tacka Dig, Herre, var Gud’, anda fram till: [allt
som ar uppratt) skall kasta sig ned [inf6r dig). Valsignad vare Du, Herre,
med en myckenhet av tacksagelser’.”
’En myckenhet av tacksagelser’ och inte ’alla tacksagelser’?
Raba sade: ”Sag: ’Tacksagelsernas Gud’!”
Rav Papa’ sade: ”Lat oss darfor saga dem badadera: ’med en myckenhet
av tacksagelser’ och ’tacksagelsernas Gud’!”

Det foljer en diskussion om nar man ber ’den som ar god och gor val’, och nar
man ber ’vi tackar Dig [...]". Jag gar inte in pa den diskussionen, eftersom
den ar ratt lang och komplicerad och eftersom den till sitt tema inte hor hit.
Det blir inte riktigt klart vilken bon som skall betraktas som den normala
bonen, trots att ’den som ar god och gor val’ ar given i mishnan. Man far inte
heller det intrycket att det alternativ i vilket ’illi pind male’ Sirah ingar ar
en specifik bon for regn,'® med undantag av den forsta satsen ’Vi tackar Dig

8 Bekant fran bordsbénen—den fiarde bonen. Den ar en allroundbon for att uttrycka
tacksamhet, och det ir den bénen som uttryckligen namns i mishnan (MBer 9,2), som
kommenteras i den pagaende gemaran.

& Enligt Rashi avses med frasen "da brudgummen gar bruden till métes” ett sadant
starkt regn att dropparna studsar tillbaka frin marken, och si att siga gar de efterféljande
dropparna till métes. Jag kanner inte till ndgon battre forklaring, och det accepteras t.ex.
av redaktorerna for ET (4, 322).

10 j& KRONHOLM (1974, 68), som hanvisar till den kuridsa medeltida traditionen
att det var aposteln Petrus som koncipierade bénen, och med ratta avvisar den; jfr dven
Nishmat 1971, 1177.
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for varje droppe du har latit komma ner for oss’. Texten citerar inte bonen
i sin helhet, och vi vet darfor inte i hur hog grad den 6verensstammer med
den vi har i ni§mat kol hay. Om man beaktar borjan och slutet enbart, sa
overensstammer den i stort sett med det jag definierat som det andra avsnittet
i niSmat kol hay. Det som saknas ar det avslutande citatet fran Psaltaren
och ett par rader av sjilva bonen. Intressanta ar ett par fragment fran Kairo-
genizan, vilka aterger texter fran den dagliga morgonbonsgudstjansten, och
i vilka y®hallelika och ’illé pini male’ Sirah kommer efter varandra i namnd
ordning (MANN 1970, 389). Texten ar sa lika en del av den nutida texten,
att det kan sagas vara samma bon. Men texten i fragmentet slutar atskilligt
fore den nutida versionen av ’illd pini, och vi har samma beraka som det ena
alternativet i bBer 59b. Harav kan vi sluta oss till att det redan tidigt fanns
en bon, vars stomme i stort sett overensstammer med den andra delen av
den nutida nismat kol hay, och som vi kan kalla ’illi pini male’ strah. Den
har knappast koncipierats som en bon for regn, utan har kunnat fylla flera
funktioner (HEINEMANN 1976, 55fF). Ingenstans i de aldsta texterna atergivs
emellertid mittstycket, som borjar med ” Ut ur Egypten 16skopte du oss”; och
det ar tillsvidare osakert om detta ingatt som en konstitutiv del av bonen
anda fran borjan.

Den tredje delen, den som borjar med ”Vem kan val likna dig”, har
knappast fungerat som en sjalvstandig enhet i aldsta tid; atminstone finns
det inga tecken pa det. De aldsta formerna av nismat kol hay visar ocksa
stora avvikelser just pa denna punkt.
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17. AVSLUTNINGEN

Efter att man druckit ur den fjarde bagaren vin, reciterar man berakan som
ar ’ett sammandrag av tre’. Den ar avsedd att vara ett sammandrag av birkat
ha-mazén. Namnet syftar pa de tre forsta bonerna i den, men i verkligheten
ingar aven drag av den fjarde bonen (’den som ar god och gor val’). ’Ett
sammandrag av tre’ varierar i borjan och slutet, beroende pa vad man for-
tart eller druckit. I detta fall valsignar man for vinrankan och vinrankans
frukt, respektive for landet och vinrankans frukt, eftersom man druckit vin
omedelbart fore.

Slutligen vinder man sig till Gud med forsikran om att sedern blivit
genomford i enlighet med foreskrifterna och med bon om att Gud skall aven i
fortsattningen halla sitt folk uppratt. Namnet pa det sista avsnittet (nirtsah)
syftar pa offret som blivit mottaget med valbehag. Detta poetiska avsnitt
har tillkommit sent, och ar egentligen slutet pa en lang hymn forfattad av
Josef Bonfils (Tov Elem), som levde i Frankrike pd 1000-talet.
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FORKORTNINGAR

Systemet for forkortningar av bibeltexter och rabbinska texter ar det sed-
vanliga. Eftersom forkortningarna av bibeltexter ar valkinda gar jag inte
in pa dem har. Hanvisningar till Mishna, Tosefta och de bada talmuderna
ges i regel i forkortad form, medan hanvisningar till andra rabbinska texter
ges fullstandigt. Jag inskranker mig salunda till att forklara pa vilket satt
hanvisningarna till Mishna, Tosefta och Talmud ges.

Med undantag av vissa mindre skiljaktigheter indelas Mishna, Tosefta,
den palestinska Talmud (aven kallad den jerusalemska Talmud, Yerushalmi)
och den babylonska Talmud pa samma satt i ett antal sa kallade traktater.
Traktaternas namn i de olika textsamlingarna ar, med fa undantag, identiska.
For att identifiera den textsamling i vilken en angiven text ingar, brukar man
placera bokstaverna M(ishna), T(osefta), b(avli=den babylonska Talmud) el-
ler y(erushalmi=den palestinska/jerusalemska Talmud) framfér namnet pa
traktaten ifriga. MPes, TPes, bPes, yPes syftar salunda pa ett stalle i trak-
taten Pesachim i respektive Mishna, Tosefta, den babylonska Talmud, den
palestinska Talmud. I den foljande listan anger jag forkortningarna i alfabe-
tisk ordning. De motsvarande traktaterna kommer emellertid i en helt annan
ordning i textsamlingarna.

Abot Chul Chullin
Ar Arakhin Dem Demai
AZ Aboda zara Ed Eduyot
BB Baba Batra Er Erubin
Bek Bekhorot Git Gittin
Ber Berakot Hor Horayot
Betsa Kel Kelim
Bik Bikkurim Ker Keritot
BM Baba Metsia Ket Ketubbot
BQ Baba Qamma Kil Kilayim
Chag  Chagiga Maas  Maaserot
Chal Challa Mak Makkot
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Makh
MSh
Meg
Meila
Men
Mid
Miqw
MQ
Naz
Ned
Neg
Oh
Orla
Para
Pea
Pes
Qid
Qin

Makhshirin
Maaser Sheni
Megilla

Menachot
Middot
Migwaot
Moed Qatan
Nazir
Nedarim
Negaim
Ohalot

Pesachim
Qiddushin
Qinnim
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RH
San
Shab
Shebi
Shebu
Sheq
Sota
Suk
Taan
Tam
TebY
Tem
Uq
Yad
Yeb
Yoma
Zab
Zeb

Rosh ha-Shana
Sanhedrin
Shabbat
Shebiit
Shebuot
Sheqalim

Sukka
Taanit
Tamid
Tebul Yom
Temurot
Uqtsin
Yadayim
Yebamot

Zabim
Zebachim
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