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Jakob Dahlbacka

Ibruktagandet av Lutherkyrkan 1 Helsingfors som en
sakraliseringspraktik

Inledning

Ar 2016 atertog den finlindska, inomkyrkliga vickelseorganisationen Suomen Luterilainen
Evankeliumiyhdistys (Sley) den s4 kallade Lutherkyrkan i Helsingfors i kyrkligt bruk.! Det var
pa pingstdagen den 15 maj som kyrkan vélsignades till gudstjénstbruk i samband med en missa
med efterfoljande invigningsfest. Pa sétt och vis hade festligheterna inletts en vecka tidigare 1
och med den procession som ordnades fran Abo till Helsingfors, i vilken kyrkans ursprungliga
altarkors bars tillbaka till kyrkan. Samtidigt 4r det inte fel att pasta att hindelsekedjan, som
utmynnade 1 festligheterna 2016, hade paborjats redan ndgra ar dessforinnan, nér beréttelsen om

kyrkan borjade kanaliseras ut 1 s gott som samtliga nationella dagstidningar.

Kyrkobyggnaden i frdga har ett minst sagt brokigt forflutet. I slutet av 1800-talet uppfordes den
av den dé dnnu odelade Evangeliféreningen som ett bonehus, vilket pa 1930-talet byggdes om
och invigdes till kyrka. Under Vinterkriget skadades byggnaden av en bomb, som omdgjliggjorde
gudstjinstfirande under ett ars tid. Pa 1980-talet ockuperades kyrkan av husockupanter, varefter
den mot slutet av drtiondet saldes till ett forsidkringsbolag. Dérefter kom den att i cirka 25 ar
fungera bade som restaurang och nattklubb innan den ater blev kyrka.? I foreliggande artikel ir
det atergangen till kyrka som stér i forgrunden, ndrmare bestimt det som tilldrog sig pa

pingstdagen 2016.

I en tidigare artikel har jag i allminna ordalag argumenterat for att ibruktagandet av
Lutherkyrkan kan beskrivas som en sakralisering av densamma, dér de ovanndmnda momenten —

valsignelsen av kyrkan, processionen med altarkorset samt det narrativ som skapades kring

1Sley &r en vickelserdrelse med rotter i 1840-talets evangeliska véckelse i Finland. Lutherkyrkan pa Fredriksgatan 42
var ursprungligen ett av féreningens bonehus, byggt 1894. Redan 1878 fanns pa Malmgatan 12, bredvid den
nuvarande kyrkan, ett bonehus. 1931 invigdes det senare bonehuset till kyrka. Den aterinvigdes 1940 efter att de
skador den tillfogats under Vinterkriget hade reparerats.

2 Se t.ex. Kymaldinen 2016, 124-133.



kyrkan — vart och ett utgjorde en s kallad sakraliseringspraktik.® Vad jag avser med detta, samt
hur sakraliseringen tog sig uttryck rent konkret skall jag d&terkomma till. Har kan kort konstateras

att bland sakraliseringspraktiker ir det historiskt sett kyrkoinvigningen som #r den vanligaste.*

Nér Lutherkyrkan éter togs i bruk ar 2016 dgde visserligen ingen formell invigning rum, om man
med formell avser den ritual som 1 Kyrkohandbok for den evangelisk-lutherska kyrkan i Finland
heter "invigning av kyrka”.> Istillet ordnades vad man kallade for vilsignelse till kyrkobruk,
som dock till valda delar f6ljde det officiella invigningsformuléret fran Kyrkohandboken.

Vilsignelseakten efterfoljdes dérefter av en hogméssa och en fest.

I foreliggande artikel analyserar jag i detalj dessa hindelser och argumenterar for att de utgjorde
en rituell sakraliseringspraktik som jdmte processionen och kyrkans narrativ bidrog till att
sakralisera Lutherkyrkan.® Det jag sirskilt kommer att fista uppmirksamhet vid ir vilken roll
vélsignelseakten spelade i sammanhanget, vilken syn pé kyrkobyggnaden och dess helighet som
framtradde, samt hur man vid ibruktagandet askadliggjorde eller iscensatte kyrkans helighet.
Dessa dr de forskningsfrdgor som driver undersékningen. I ett vidare perspektiv kastar
undersokningen ett visst ljus 6ver hur en specifikt luthersk syn pa kyrkobyggnaden ser ut. Fore

sjdlva analysen redogdr jag for den begreppsapparat med vilken jag ndrmar mig Lutherkyrkan.
Ar kyrkan helig? Kyrkorummet i luthersk tradition

I sin redogorelse for begreppet “helighet” konstaterar Arie L. Molendijk att trots avsaknaden av
konsensus géllande definitionen av helighet, rdder det en storre enighet kring att det heliga maste
avskiljas for att anses heligt, samt att denna avskiljning ofta astadkoms genom nagon form av
ritual.” Detta stér i linje med en allmén uppfattning om att det heliga ir avskilt frén nigot

och/eller for nagot — vilket &tminstone inom kristendomen bottnar i antagandet att roten till ordet

3 Dahlbacka 2020.

4 Delbeke 2012, 217.

5> Den tryckta bokens titel &r Kyrkohandbok Il fér den evangelisk-lutherska kyrkan i Finland. Kyrkliga férrdttningar.
Boken bestar av tre delar. Formular for vigningar, installationer och valsignelseakter aterfinns som del 2 i Handbok
for kyrkliga férrdttningar 1-3. Den godkandes av kyrkomotet ar 2003. Pa titelbladet i den tryckta boken star det
felaktigt 2004, det &r d& boken trycktes. Aven sidnumreringen i pdf-filen, som finns tillganglig p& nétet, avviker fran
den tryckta boken fran och med formuladret Konfirmationsmassa A. | foreliggande artikel foljs pdf-filens numrering.
6 Jag deltog sjalv i invigningsgudstjidnsten och festen. Ljudinspelningar finns hos férfattaren. Filminspelningar fran
invigningen finns pa Youtube. Se Helsingin Lutherkirkon avajaismessu och Helsingin Lutherkirkon avajaisjuhla.

” Molendijk 2010, 89, 82.



gadosh och godash betyder "hugga av, hugga bort”. Molendijk &r dérfor inte ensam om
slutsatsen. David Chidester och Edward Linenthal hdvdar i sin inflytelserika bok American
Sacred Space att just “ritualen utgdr ett av sakraliseringens definierande sirdrag”.® De bygger sin
argumentation pa en annan namnkunnig forskare, Jonathan Z. Smith, som i sin tur aberopar

etymologin bakom begreppet “’sakralitet” for att understryka ritualens viktiga funktion vid

sakralisering:
langt fore “det sakrala” borjade framtrdda som ett substantiv [- — —] anvéndes det framst
som ett verb, framfor allt 1 syfte att gora en person till kung eller biskop [-——] eller som

ett adjektiv for att beteckna resultatet av en sakralisering. Ritualen &r inte ett uttryck for

eller ett svar pa “det heliga™; snarast ir det ritualen som &stadkommer att nagot blir heligt.’

Poédngen ér att ritualen ofta dr en forutséttning for att det sakrala skall uppstd. Det ar ritualen som
astadkommer det heliga, varfor jag menar att man kan tala om en “rituell
sakraliseringspraktik”.!% I ett lutherskt ssmmanhang kan dylikt tal om sakralisering kanske
uppfattas som provocerande, sdrskilt om man dédrmed forstér att ’helga” eller ”géra nagonting
heligt” i bemirkelsen att objektet for helgandet forldanas ndgot slags kraft. Gjorde inte
reformationen upp med platsers och foremals formenta helighet, precis som den dverlag rensade
bort magiska och vidskepliga inslag fran religionen?'! Och i den man mirakel och underverk
fortlevde, var man noga med att tillskriva dem Gud och inga mellanhdnder, vare sig manskliga

eller materiella. '?

Foljaktligen har kyrkoinvigningen som ritual pd lutherskt héll i regel syftat till att avskilja for

gudstjinstbruk” snarare in att “helga”.!3 I den man man har talat om sakralitet, har man ansett att

8 Chidester & Linenthal 1995, 10.

9 Smith 1987, 105. Knott (2005, 43) har en liknande formulering: “Den heliga platsen ger inte upphov till ritualer;
ritualen —som ett sakralitetsskapande beteende — astadkommer den ‘heliga’ platsen. | denna bemarkelse bade dger
och skapar ritualen rum [plats].”

10 Dahlbacka 2020.

11 Samma retoriska fraga stiller Coster & Spicer (2005, 5) da de syftar p& den spridda uppfattningen om
reformationens verkan som cementerades inte minst i och med Max Webers (1985) tal om varldens avfortrollning.
Precis sasom tesen om moderniseringens oundvikliga resulterande i 6kad sekularisering numera ifragasatts — nyligen
bl.a. av den tyske sociologen Hans Joas (2017) — ifragasatts ocksa tesen om att reformationen gjorde rent hus med
den katolska kyrkans seder och bruk géllande det sakrala — atminstone pa grasrotsniva, se t.ex. Scribner 1993.

2 McGuire 2008, 38.

13 Unger 2008, 356. Aven i Evangelisk-lutherska kyrkans formuldr anvdnds termen “helga”. Som Martola (1990, 20—
21) noterar, forekommer ocksa motstand mot termen “avskilja” da det inte klart uttrycks vad det innebar att
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denna inte uppstar rumsligt utan tidsligt — under tiden for och inte vid platsen for forsamlingens
gudstjinst.'* Det dr med andra ord bruket som helgar kyrkan, varfor kyrkorummet tillfilligt kan
anses heligt nir gudstjinst firas dir.!®> Den antydda skillnaden hiinger samman med att den i
historien stundom férekommande dualistiska distinktionen mellan det sakrala och det profana i
och med reformationen anses vara upphévd, varfor foljaktligen kyrkobyggnaden inte tillskrivs
nagon helighet i sig sjilv.'¢ Kyrkorummet uppfattas inte lingre som ett domus Dei utan ses som
den plats dir forsamlingen samlas for att 8hora ordets predikan och ta del av sakramenten. Den

ar domus ecclesiae."’

Vid en forsta anblick, och rent dogmatiskt, kunde man saledes slé fast att kyrkobyggnaden till sin
konstitution inte enligt luthersk teologi skiljer sig frin andra byggnader, platser eller rum,'® och
att darfor kyrkoinvigningen (eller vélsignelsen) — med avseende pa kyrkorummets helighet — kan
avfardas som ointressant. Detta skulle problematisera pastdendet om att ritualen ar en
forutséttning for sakralisering. I verkligheten later sig frigan om kyrkorummets helighet inom
lutherdomen inte avgoras sé enkelt, utan en tydlig diskrepans verkar foreligga mellan dogmatik,

praxis och folklig forstaelse.

Utifrén ett dogmatiskt perspektiv kan man konstatera att de tidiga reformatorerna visserligen
avskaffade just invigningen av kyrkor som den forsta av ’de narraktiga och barnsliga

foreskrifter” som paven forvarar i sin “taskspelarsick™.!® Luther sjilv — liksom de nordiska

byggnaden avskiljs, vad den avskiljs ifran och varfér den avskiljs. En del menar att "bestamma” eller “reservera for
gudstjanstbruk” teologiskt ar battre.

14 |saijasz 2012, 23. Isaiasz hanvisar till Diirr 2006, 110.

15 Martola 1989, 30-31.

16 Svarigheten i att sla fast en entydig luthersk syn pa kyrkobyggnaden gor att vissa forskare konstaterar att vi bor
omprova den ofta svartvita uppfattningen enligt vilken reformationen avskaffade och motreformationen bevarade
heliga platser. En antydan om hur mangbottnad fragan ar, ar att det lutherska synsattet ibland tillskrivs attributet
"preserving power”, nar man jamfor den lutherska kyrkans avslappnade férhallande till kyrkobyggnaden med den
reformerta kristenhetens anspdnda dito. Med detta vill man peka pa hur den lutherska kyrkan, tack vare sin
medgorlighet eller likgiltighet, i sjdlva verket bidrog till att bevara sadant som andra protestantiska riktningar gjorde
sig av med. Se Coster & Spicer 2005, 7; Heal 2005, 41.

17 Martola 1989, 69—73; Jaggi 2007, 76. Enligt Martola (1989, 3—-8) ar definitionen av sakralitet problematisk inom
lutherdomen. | den katolska kyrkan anses Kristus vara konkret narvarande i kyrkobyggnaden i den invigda hostian
samt i de reliker som ofta finns placerade i kyrkan. Det gor att kyrkan blir ett ”’heligt skrin” omkring gudomen, den
far m.a.o. sakral karaktar”. Avsaknaden av ldran om massoffret i den protestantiska kyrkan omojliggor en dylik
sakralitetsforstaelse, varfor man ofta menar att kyrkan ar helig nar gudstjanst firas i den. Ocksa da ar det snarast
forsamlingen, inte byggnaden, som uppfattas som helig. Wennas 2008, 385-386 namner flera studier som landar i
liknande slutsatser som Martolas, t.ex. Segerbank 1996, 33—42 och Unger et al. 2002, 15-53.

18 |saiasz 2012, 21; Post 2010, 33.

19 Schmalkaldiska artiklarna 1537, ”Om Manniskostadgar”.
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reformatorerna — tog avstand fran den katolska kyrkoinvigningen, den s kallade konsekrationen,
och utgick overlag frdn att mycket av kyrkans materiella interiér med tiden skulle avskaftas eller
4ndras.?’ Att altaren, ljusstakar, krucifix, bilder och en del &vriga kyrkoinventarier fick sta kvar
berodde dels pa att de betecknades som adiafora. Dels var Luther, av hinsyn till ”de svaga i

tron”, tveksam till att driva igenom omfattande liturgiska forindringar pa kort tid.?!

Enligt Andrew Spicer var det dock delvis det faktum att man stimplade dessa saker som
adiafora, samt Luthers ovilja att i detalj fastsld hur de kyrkliga ceremonierna skulle utformas,
som ledde till att synen pé kyrkobyggnaden och kyrkoinvigningen i praktiken fick en sé
skiftande uttolkning som den fick.?? Att Luther sjilv medverkade vid invigningen av
slottskyrkan 1 Torgau (om &n inte enligt det katolska formuléret) 6ppnade sannolikt upp for
ytterligare tolkningsméjligheter.?® Foljaktligen drojde det inte léngre én till andra hilften av
1500-talet innan flertalet konsekrationsritual hade utformats 4ven pa lutherskt hall.>* Det har
argumenterats for att dessa inte bor ses som en direkt kvarleva frdn den katolska tiden utan som
nagot sprunget ur den lutherska traditionen.? Likvil kom ritualerna med tiden att fjirma sig fran
de tidiga reformatorernas kyrkosyn.?® Och trots att man i teorin tog avstind fran den katolska
konsekrationen och fran merparten av dess konstituerande element (exorcism, vigvatten, olja,
rokelse),?” s& var de lutherska kyrkoinvigningarna till viss del priiglade av andra av dess element.

Jan Arvid Hellstrom menar exempelvis att vissa inslag med tiden &terupptogs i

20 Spicer 2020, 258-259, 270-271.

21 Spicer 2020, 262.

22 Spicer 2020, 270-272.

2 |saiasz 2012, 22.

24 Spicer 2012, 14; Andrén 1985, 52-56. En liknande utveckling kan pavisas i det svenska riket. Aven om de nordiska
reformatorerna hade en liknande instalining till kyrkorummet som Luther (Martola 1989, 37-44) fanns redan 1609
ett kyrkolagsforslag, enligt vilket en bon garna kunde lasas av en biskop efter att en kyrka hade byggts (Laitinen
2004, 143). Med tiden — paradoxalt nog under ortodoxins tid — kom invigning av kyrkor att bli pabjudet, nagot som
framjade uppfattningen om kyrkorummets sakrala karaktar. Man tog bl.a. ater i bruk invigningsakten, man
betraktade kyrkan som oren efter att slagsmal gt rum i den, man talade oftare och i enlighet med ett
gammaltestamentligt sprakbruk om kyrkan som ett tempel och inte ett hus och man sag invigningen som ett verk av
manniskan och inte av Gud (Martola 1989, 45-55).

% Scribner 2001, 286.

26 T ex. Isaiasz (2012, 25-28, 32) skriver: "I ett klart avstdndstagande fran Luthers likgiltiga instalining utvecklades
med tiden en specifikt Luthersk semantik kring det heliga, vilken innebar att det blev méjligt att identifiera en
sakralisering av kyrkobyggnaden.”

7 |saiasz 2012, 33.



invigningsritualen, dven om en fullstindig atergang till det medeltida formuléret inte kom 1

fraga.?®

Om sé den kyrkliga praktiken ofta avvikit fran den teologiska teorin, géiller det samma om den
folkliga forestédllningen. Exempelvis askédliggor Riitta Laitinens artikel om den folkliga
forstaelsen av nattvarden pa 1600-talet hur upplevelsen av kyrkorummets helighet kvarstod i de
breda befolkningslagren dven om den dogmatiska forstdelsen omforhandlades. Hon patalar att
koret uppfattades som en heligare plats én resten av kyrkan, eftersom straffsatsen for begangna
brott blev stdrre ju niirmare altaret brottet hade begétts.?’ Kaarina Koski i sin tur héinvisar till
dokumentation dver folkliga seder forknippade med kyrkobyggnaden som levt vidare in pa 1900-
talet och som vittnar om en vordnad for kyrkans helighet. Som exempel nimner hon kndbdjande

och bon varje gdng man triider in i kyrkan.*

Det ér i och for sig inte nddvindigt att soka sig sa 1dngt bak i tiden for att finna en hos folket
rotad forestédllning om kyrkans helighet. I sin undersokning om kyrkobyggnadens roll i det
svenska samhdllet frdn ar 1995 konstaterade Anders Béackstrom och Jonas Bromander att deras
enkétsvar vittnade om “en transcendent yta representerad bdde genom det heligas nirvaro i
byggnaden och genom de ddda pa kyrkogéirden”.3! Peter Ebenbauers begrepp for detta ér
beskrivande d han talar om ”sakramentalt sediment” — ett slags religios laddning som drdjer

kvar i sjilva byggnaden.*
Narvaron av det frainvarande som uttryck for platsens sakralitet

Hur skall vi 1 ett lutherskt sammanhang forsta uttryck som ”sakramentalt sediment” eller
“transcendent yta”, vilka vittnar om den diskrepans mellan dogmatik, praktik och folklig
forestillning 1 frdga om synen pa kyrkobyggnaden som av allt att doma existerar och som jag

pekat pé 1 det foregdende? Fragan bor besvaras innan vi ndrmar oss Lutherkyrkans ibruktagande.

28 Hellstrém 1987, 145, 147.

29 Laitinen 2004, 142-143. Andrén (1985, 29) skriver att heligheten intensifieras i styrka ”i ett antal skikt som
koncentriska cirklar” fran kyrkogarden som markerar gransen mot den profana marken och in mot altarets
sepulchrum eller confessio dar relikerna placerades under den katolska tiden. Intressant &r Meredith McGuires
(2008, 29) papekande att helighetens intensitet inte bara berodde pa rummet utan ocksa pa tiden. Sa ansags t.ex.
prastens upphojande av det konsekrerade brédet och vinet som en mer helig stund an det 6vriga nattvardsfirandet.
30 Koski 2018, 59.

31 Bickstdm & Bromander 1995, 98. Citeras i Wenn&s 2008, 382.

32 Termen hamtad fran Kroesen (2010, 192) som hanvisar till Sussmann 2004, 128.
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En mer sentida term, som illustrerar samma diskrepans men till viss del ocksa 6ppnar upp den, &r
’levd religion”. Termen anvéinds av Meredith McGuire for att beteckna hur religion eller
trosutdvning pa individ- eller lokal niva sidllan ryms inom ramen for de institutionaliserade
religionernas officiellt sanktionerade dogmer eller trossystem.** En konsekvens av McGuires tes
som jag menar att bor beaktas nir levd religion undersoks, dr det problematiska i att ndrma sig ett
undersokningsobjekt med en alltfor rigid eller statisk begreppsapparat. Man loper da risk for att
dels gora anakronistiska felbedomningar, dels forbise sadant som faller utanfér den snéva
begreppsapparatens radar.>* Letar man exempelvis i ett samtida lutherskt ssmmanhang efter
tecken pa sakralitet utifran en senmedeltida, katolsk forstielse av det sakrala, ar risken stor att
man inte finner nagra. Men ocksé; utgar man fran en statisk forstaelse av det sakrala exempelvis
a la de forsta reformatorerna, noterar man inte nddvandigtvis sddana nyanser som inte ryms inom

ramen for en sddan forstaelse.

Niér det géller Lutherkyrkan menar jag foljaktligen att vi har mycket att vinna pa att inte enbart
se pa det officiella formuléret for kyrkoinvigning utan dven ta i beaktande det som dger rum runt
omkring det. Nér det handlar om analysen av Lutherkyrkans ibruktagande begrinsar jag mig
saledes inte till den inledande vilsignelsen i den man den foljer invigningsformuléret, utan vager
aven in den efterfoljande méssan och festen. Pa sa sétt blir det mojligt att identifiera den syn pa

kyrkobyggnaden som trader fram 1 praktiken, inte bara pé pappret.

Jag menar ocksé att vi gor bést i att ndrma oss Lutherkyrkan med en fOrstaelse av det sakrala som
inte pd forhand utesluter Lutherkyrkan pé basis av det i sten huggna antagandet att
kyrkobyggnader i protestantiska sammanhang inte kan betraktas som sakrala.*> Det betyder att vi
tar talet om ett ’sakramentalt sediment” och en “’transcendent yta” pa allvar, d&ven om det skulle
visa sig framst vara ett uttryck for levd och inte officiell religion. Jag menar att detta ar mdjligt,
oberoende av om man bekédnner sig till den falang av vetenskapssamfundet som ser platsens
helighet som en inneboende kvalitet (som hérleds till det numindsa) eller till den som menar att
platsens helighet uppstatt till foljd av minsklig aktivitet.*®* Aven om det senare och numera

vedertagna perspektivet delvis har uppstatt som en kritik mot forestdllningen om att den sakrala

3 McGuire 2008, 12.

34 McGuire 2008, 12-24, 28.

35 Halgren Kilde 2008, 6.

36 Chidester & Linenthal 1995, 5-7; Kong & Woods 2016, 2-9.
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platsen anses besitta en sirskild kraft eller kvalitet som skiljer den fran andra platser, kan man

hivda att dven det perspektivet implicit rdknar med en motsvarande kraft eller kvalitet.

Sa gor exempelvis Arie L. Molendijk som menar att kopplingen till det numindsa eller
overnaturliga i det senare perspektivet ersétts av eller finner en motsvarighet i samhaélleliga eller
kollektiva ideal som tillskrivs platsen nir den sakraliseras. Det hade varit behéndigt att avfarda
dessa ideal som sprakliga konstruktioner, sdrskilt som de inte kan iakttas sinnligt, men Molendijk
hévdar att sakraliseringen kan forstds som en “performativ talakt” — alltsa att den sakrala platsen
blir “verklig” till 61jd av att den uttalas eller deklareras.?’ I liknande banor beskriver Jeanne
Halgren Kilde hur man kan forsta att sakrala platser skiljer sig fran sekulira dito. Aven hon talar
dels om en 6vernaturlig kraft och dels om en kollektiv eller social kraft, men tilldgger att platsens
sakralitet for det tredje ocksa kan forstas utifran den betydelse och inverkan som platsen erbjuder

den enskilda individen p4 ett personligt plan.*

En dylik forstéelse av det sakrala gér det mojligt att forsta talet om ett kvardréjande sakramentalt
sediment som utovar inflytande 6ver dem som kommer i kontakt med det, eftersom den erkdnner
att detta inflytande visserligen kan hérledas till upplevelsen av det numindsa men lika vl till det
sociala eller personliga. Skillnaden kan askéadliggdras med hjélp av Hans Ulrich Gumbrechts
distinktion mellan begreppen “’representation” respektive re-presentation”. Bada begreppen
handlar om att framstélla eller presentera en nirvaro av nagot frinvarande. Representation avser
det i det vasterldndska samhillet forhdrskande synséttet enligt vilket ndgot franvarande gors
ndrvarande med hjélp av en beteckning eller en symbol. Re-presentation (med bindestreck)

handlar om att faktiskt gora det franvarande nirvarande, inte bara symbolisera det.’

Forstéelsen av det sakrala som antingen representation eller re-presentation gor det i sin tur
mdjligt att analysera hur kyrkoinvigningen i allménhet och ibruktagandet av Lutherkyrkan 1
synnerhet fungerar som en sakraliseringspraktik som bidrar till att synliggdra nérvaron av det
transcendenta eller frinvarande. Da kan ibruktagandet ses som en verksamhet — en praktik — som

syftar till att knyta forestillningar om helighet — i bemirkelsen Guds nérvaro — till byggnaden.*°

37 Molendijk 2010, 85.

38 Halgren Kilde 2008, 9.

39 Schaper 2019, 18-19. Schaper hanvisar till Gumbrecht 2001, 70. Det senare begreppet (re-presentation) kan
sdgas beskriva den katolska synen pa Kristi narvaro i kyrkan, enligt vilken Kristus anses vara konkret ndrvarande i
kyrkan i den invigda hostian samt i de reliker som ofta finns placerade i kyrkorna, se Martola 1989, 3-8.

40 Jfr. t.ex. Kong & Woods 2016, 4; Ivakhiv 2006, 172; Knott 2005, 98-99, 221; Heynickx 2012, 69.
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Ibruktagandet ses da som ett sétt genom vilket platsens helighet eller gudsnérvaro antyds eller
iscensitts, oberoende av om heligheten anses vara en egenskap hos platsen eller om den anses

beskriva platsen som avskild for gudstjanstbruk.

For att operationalisera analysen av Lutherkyrkan tar jag hjilp av Karl-Siegbert Rehbergs
typologi 6ver medel som anvénds for att astadkomma det han kallar for ’det franvarandes, det
osynligas och det transcendentas nérvaro”. Rehberg rdaknar upp fyra symboler eller bilder som
han menar att inte enbart betecknar det franvarande utan rentav forkroppsligar det och som
dirfor dr viktiga vid politiska ritualer nir olika institutioner skall legitimera eller stabilisera sig.*!
De dr 1) kroppsliga symboler, 2) rumsliga och materiella symboler, 3) tidssymboler och 4)
textsymboler. Aven om ibruktagandet av Lutherkyrkan inte var en politisk ritual, menar jag att
samtliga av Rehbergs symboler kunde identifieras och att de fyllde funktionen av att pivisa en

nédrvaro av Gud och det heliga 1 kyrkobyggnaden.

Lutherkyrkan som forsamlingens viloplats och Guds hus

Nér Lutherkyrkan togs i bruk 1 maj 2016 poéngterade man fran Sley:s sida att den inte invigdes,
utan att invigningen hade skett r 1931 da det tidigare bonehuset invigdes till kyrka.*? Istillet
talade man om “vilsignelse till bruk”,** ndgot som kanske kunde tolkas som att man ville
podngtera en luthersk tillhdrighet, eller antyda en kontinuitet i byggnadens kyrkovarande. Till
valda delar foljde vilsignelseakten dndé invigningsformuléret fran Kyrkohandboken. Det
framgick av officiantens inledningsord, da han — anspelande pa formuléret — konstaterade: ”Om
sadana tillfdllen, som vi nu befinner oss 1, sdger var kyrkohandbok att kyrkan &r Guds rikes

tecken och gudsfolkets viloplats”.**

41 Rehberg, 2004, 28.

42 Intervju med Reijo Arkkila, verksamhetsledare fér Sley nar Lutherkyrkan séldes; Intervju med Silja-Kaisa Paylio,
Sley:s marknadsféringsansvariga. Noteras kan att kyrkan de facto aterinvigdes (inte valsignades) 1940 efter att den
hade traffats av flygbomben. Signaturen E. J. H. (rimligen Eeli Johannes Hakala, redaktor for Sanansaattaja)
konstaterar i Sanansaattaja (15.11.1940) att det rérde sig om en aterinvigning (”uusintavihkimys”) som
genomfordes “enligt handbokens formular” ("K&sikirjan mukainen vihkimys”). Ocksa inbjudningskortet beskriver det
som en aterinvigning (uusintavihkimistilaisuus). Suomen Luterilaisen Evankeliumiyhdistyksen arkisto I, Lehtileikkeet
1928-1949, S23.

4 Programblad for “Helsingin Luther-kirkon avajaiset”.

4 Helsingin Lutherkirkon avajaismessu. Sd&som namnts, deltog jag i invigningsgudstjansten och festen.
Ljudinspelningar finns hos forfattaren och filminspelningar finns pa Youtube. Samtliga harefter foljande citat ar, om
inte annat anges, fran invigningsgudstjansten. Citat fran invigningsfesten anges skilt.
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Till de mest uppenbara och avgorande skillnaderna 1 forhallande till invigningsformuléret horde
det faktum att det inte var en biskop som forréttade vilsignelsen, utan Sley:s ddvarande
verksamhetsledare — prasten Lasse Nikkarikoski — liksom att inga liturgiska foremal vare sig bars
in eller vilsignades under akten.*’ Istillet for de bibelldsningar som vanligtvis ackompanjerar
valsignelsen av dessa foremal, ldste assistenterna andra bibelstéllen. Det rorde sig anda om
bibelstillen som finns foreslagna att ingad 1 hogmassan just vid invigning av kyrka. Jag skall

aterkomma till dessa.

Gillande likheterna mellan vélsignelseakten och formuléret, kan framfor allt den sé kallade
valsignelsebonen, som utgor det sista momentet av invigningsakten, noteras. Bonen var tydligt
inspirerad av formuliret. Annu i formuliret av ar 1984 utgjordes nimnda bon av en s kallad
invigningsformel, ett inslag som sedermera medvetet tonats ner och omvandlats till en bon.
Enligt Johan Unger &r invigningsformler ovanliga i lutherska kyrkor, nagot som, enligt honom,
bidrog till att det datida finldndska formuléret stack ut i jamforelse med 6vriga nordiska
formulir.*® Samtidigt kan konstateras att dven vilsignelsebonen i det senaste formuliret till sin
utformning alltfort pAminner om en formel: "M4é Gud, den treenige, Fadern och Sonen och den
heliga Anden, vélsigna denna kyrka och alla som samlas hdr. Ma denna kyrka helgas till att vara
ett Guds hus och ett hem for forsamlingen.”*’ Vid vilsignelsen av Lutherkyrkan upprepades i
vilsignelsebonen visserligen den redan antydda atskillnaden, ndmligen att kyrkan ansags invigd
och nu enbart vilsignades. Det skedde genom att officianten inledde vilsignelsebonen med att
markera att en redan invigd kyrka vélsignas: Vi vilsignar nu denna kyrka pé nytt till det bruk
som den ursprungligen invigdes till.” And4 fick bonen, till f6ljd av officiantens ord: Vi

valsignar nu...” en om mojligt &nnu mera formel-lik karaktar.

Intressant dr att notera den tudelade funktion som Lutherkyrkan genom vilsignelseakten och
sarskilt vélsignelsebonen tillskrivs, ndmligen att kyrkorummet inte bara ér en viloplats for Guds

folk utan ocksa ett Guds hus”.*® Unger kallar detta for en “tva-fokusordning, dir Guds nirvaro

45 Nikkarikoski assisterades vid vélsingelsen av bl.a. Sley:s hemlandsledare Juhana Tarvainen och missionsledare
Pekka Huhtinen som ocksa fungerade som liturger under méassan.

4 Unger 2008, 356—366.

47 Handbok for kyrkliga férrattningar 1-3 2003, 373.

48 Handbok for kyrkliga férrattningar 1-3 2003, 373. Kyrkans dubbla funktion uttrycks annu tydligare i ett betdnkande
utarbetat av den s.k. “Kirkkotilatyéryhma” ar 2019. Enligt betankandet ar kyrkan:

“ett rum helgat 3t Gud (domus Dei). Heligheten innebar framfor allt att kyrkan ar en plats for Guds narvaro och en
plats for gudsmoten. [- — =] Kyrkan &r alltsa samtidigt platsen for Guds boning och férsamlingens hem.”
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finns 1 bade byggnad och férsamling”. Tva-fokusordningen skiljer sig fran en-fokusordningar”
som framhéver den levande forsamlingen som Guds hus. Generellt sett dr en-fokusordningen

vanligare i lutherska kyrkor.

Unger gor ytterligare en distinktion mellan en funktionell och en strukturell syn pa kyrkorummet.
Diér lutherska formulér i regel kdnnetecknas av en funktionell syn — att formuléret sdger vad
kyrkan skall brukas till men inte huruvida kyrkan till sin konstitution ar eller genom invigningen
blir helig — menar Unger att det finlindska formuléret uttrycker bade en funktionell och en
strukturell syn.*” Hirvidlag har invigningsformuliret fran 2003 4ndrats p4 vissa punkter,® men
fortfarande kvarstar formuleringar som indikerar att kyrkorummet genom invigningen “helgas” —
att det 1 och med invigningen blir “’ett Guds hus”, ett heligt rum” och “’skall anses som ett at
Gud helgat rum”.>! Ocksa vid vilsignelsen av Lutherkyrkan talades om “ett 4t Gud helgat rum”
och om ”Guds hus”, ndgot som ytterligare forstérktes av att officianten pé flera stillen talade om
kyrkan som en plats fylld av Guds narvaro. Exempelvis i1 inledningstalet uttryckte pristen sin
forhoppning om att ’kyrkan mé vara en plats dir du kan fa kdnna Guds helighet och hans

nirvaro”.

Pépekas bor att d&ven den funktionella aspekten forekommer 1 vélsignelseakten av Lutherkyrkan.
I officiantens formulering om att kyrkan &r ”himmelrikets tecken och gudsfolkets viloplats”,
samt att Kristi kyrka byggs upp av de gavor som gudsfolket fatt av Gud sjélv, framhdvs bade den
funktionella aspekten av kyrkobyggnaden, men ocksa tanken pé att den levande forsamlingen
utgor kyrkan. Bada aspekterna dr allméint kénnetecknande for lutherska kyrkor. Ytterligare
moment som kunde tas som tdckning for en luthersk syn pa kyrkobyggnaden finner man 1
hogmaissans predikan 6ver Apostlagdrningarna 2. Predikan var i grunden en utldggning Gver

kontrasten mellan ménniskobyggnader (med Babels torn som utgangspunkt) och det bygge dér

Betdnkandet sager ocksa att “kyrkorummet skiljer sig alltsa fran exempelvis en bank, en teater eller idrottshall
satillvida att det ar “ett rum helgat &t Gud” (domus Dei). Heligheten innebar framfor allt att kyrkan ar en plats for
Guds narvaro och for att mote Gud.” Saman katon alle 2019, 9.

49 Detta syns, menar Unger, i att formuléret frdn 1984 ”sager att kyrkobyggnaden ar ‘Gudens tempel’ och att altaret
ar ett 'helgat bord’”. Se Unger 2008, 353—356. Det ar oklart vad han syftar pa, enar ordalydelsen inte ar sadan i
formularet fran ar 1984, som han pastar. Ungers slutsats — att Evangelisk-lutherska kyrkan i Finland sallar sig till den
dominerande grundsynen inom kristenheten, och ddrmed inte den typiskt lutherska — genom sin betoning av
kyrkobyggnaden som bade Guds och forsamlingens hus, torde dock i viss man alltfort aga giltighet. Andrén (1985,
123) kommer till denna slutsats redan 1985, liksom Martola 1990, 61-64.

0| det dagsaktuella formularet sags t.ex. inget om altarets konstitution eller struktur.

51 Handbok for kyrkliga férrattningar 1-3 2003, 371, 373, 380.
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”Gud sjdlv ér arkitekt” och dér den Helige Ande bygger ett osynligt tempel 1 vilket varje kristen
ar en sten”. Har framkommer alltsd dter tanken pa att forsamlingens medlemmar utgor kyrkan.
Redan det faktum att en hdgmissa firas i samband med vélsignelsen stér i och for sig 1 samklang
med en reformatorisk tradition,> pa samma sitt som officiantens konstaterande att kyrkan

»vilsignas genom Guds ord och bén” kan ses som typiskt lutherskt.>

Sammantaget kan om vélsignelsen av Lutherkyrkans ibruktagande sdgas att man visserligen var
tydlig med att papeka att man viélsignade, inte invigde Lutherkyrkan. I den man som Martolas
konstaterande om att de grundldggande motiveringarna for att viga kyrkor har fallit bort eftersom
kyrkoinvigningen forutsitter en indelning av tillvaron i sakralt och profant,>* kunde man siledes
till Sley:s forsvar séga att de rent formellt hade sitt pa det torra. Men dven om Sley kallade
tillfallet for vélsignelse dr det inte létt att veta vari skillnaden till en invigning i praktiken bestod.
Resultatet blev ndmligen det samma, eftersom liturgen efter avslutad hdgmaissa och med orden
tagna ur invigningsformuléret konstaterade: ”Kéra forsamling. Genom Guds ord och bén har nu
denna kyrka helgats for gudstjanstbruk. Den skall anses som ett at Gud helgat rum och far
anvéndas endast for sddana dndamal som ar forenliga med dess helgd.” For att knyta an till tva
av de fragor jag inledningsvis stéllde — namligen vilken roll vélsignelseakten spelade och vilken
syn pa kyrkobyggnaden som framtriddde — kan konstateras att vélsignelseakten utmynnade 1 att
kyrkan helgades och blev ett rum helgat at Gud, precis som fallet hade varit om kyrkan hade
invigts. Detta bidrar till att frdgan om huruvida kyrkorummet &r en plats for en sirskild gudomlig

uppenbarelse eller inte, inte far ndgot entydigt svar.
Narvaron av det franvarande 1 Lutherkyrkan

Kroppsliga symboler

52 Andrén 1985, 49-50; Martola 1989, 57.

53 Detta anspelar pd 1 Tim. 4:5, en ofta anvand text i evangeliska sammanhang som faller tillbaka p& Luthers
anvandning av bibelstallet vid invigningen av slottskyrkan i Torgau. Se Unger 2008, 346 och Martola 1990, 63.

5 Martola 1989, 70. Underforstatt ar allt skapat lika heligt enar det &r del av Guds skapelse, se Andrén 1985, 39, 51;
Martola 1989, 25. Denna uppfattning framtradde tydligt i Jaakko Gummerus (1931, 260) predikan vid den
finsksprakiga invigningen av Lutherkyrkan 1931. Han sade: ”l sak har det varit en kyrka, eftersom varje rum, dar
Guds ord bor och som i praktiken har helgats och atskilts for att férkunna evangelium, enligt den evangeliska
uppfattningen kan benamnas kyrka. En formell invigning har harvidlag ingen storre betydelse. [-——] Nar vi nu ocksa
formellt inviger den till kyrka med Guds ord och bon i enlighet med var férsamlings kristna bruk sa innebar det att vi
ber till Gud om nad att den alltfort skulle fa vara en plats for Guds ords forkunnelse.”
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For att besvara den sista fragan som jag inledningsvis stéllde, ndmligen pa vilket sédtt man vid
ibruktagandet av Lutherkyrkan askadliggjorde eller iscensatte dess helighet eller sérstéllning, tar
jag hjélp av Karl-Siegbert Rehbergs typologi. Néar Rehberg talar om “kroppsliga symboler” avser
han den auktoritet — med hénvisning till Max Weber — som olika ledares verkliga medverkan
eller symboliska ndrvaro har pa legitimeringen av den politiska ritualen eller institutionen. I fraga
om invigningen av en kyrka konkretiseras detta i handboksformulérets konstaterande om att ”en
nybyggd kyrka invigs och en renoverad kyrka tas i bruk vid en hogmaéssa som leds av
biskopen”.>® Att kyrkans hogsta ledare forrittar akten siger ndgot om den episkopala prigel som
kyrkoinvigningen alltid har haft.>® Hinvisande till Webers idealtyper forirar biskopens nirvaro
invigningen framfor allt med en legal respektive traditionell auktoritet. > Med andra ord
demonstreras dels en lojalitet gentemot kyrkliga ordningar, dels antyds att en apostolisk

succession ar verksam.

Naér det géller Lutherkyrkan medverkade ingen biskop vid vélsignelsen eller hgmassan.
Eftersom det inte var fraiga om en regelritt invigning forelag inget formellt krav pa biskoplig
nirvaro. Diremot medverkade biskop emeritus Eero Huovinen vid den efterfljande festen.®
Man kan dérfor frdga sig om inte Huovinens nérvaro (atminstone till viss del i egenskap av
kyrklig representant och med informell kyrklig fullmakt) indirekt bidrog till att han skinkte
invigningen en traditionell auktoritet. Atminstone var han utannonserad som biskop, och
hélsades ocksa som sddan vid festen. Om inte annat tog han sig rollen av kyrklig representant,
dé han i sitt tal citerade biskop Jaakko Gummerus, som hade invigt Lutherkyrkan 1931. I det
citat som Huovinen hade valt ut, patalar Gummerus ndmligen att Sley &r en i raden av flera

aktdrer som arbetar for att fora ut evangeliet, men att det arbetet inte 4r nigons ensamritt.>’

Huovinen menade att Gummerus hér anspelade pa sin samtids slagord “kansankirkko
yhdistyskristillisyyden tukemana”. Huovinen hénvisade sdledes till Sigfrid Sirenius
synodalavhandling fran ar 1922 som, liksom Huovinen annorstédes patalar, var en appell till

folkkyrkan att omfamna olika slags kristna rorelser, och till de kristna rorelserna att bli kvar

55 Handbok for kyrkliga férrattningar 1-3 2003, 370.

56 Martola 1989, 18-19; Isaiasz 2012, 33.

57 Weber 1983.

8 Helsingin Lutherkirkon avajaisjuhla. De harefter féljande citaten och iakttagelserna ar, om inte annat anges, fran
invigningsfesten.

%9 Gummerus 1931, 260.
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inom folkkyrkan. Huovinen skriver: ”Sirenius ar 6vertygad om att folkkyrkan behovs, for att
evangeliet matte na ut till s& manga méanniskor som mdojligt. Féreningar kan vitalisera kyrkan,
men de kan inte ersitta en sddan omfattande arbetsvision, enligt vilken kyrkan é&r till for hela
folket.”%" I ljuset av detta kan kanske Huovinens medverkan vid vilsignelsen av Lutherkyrkan
forstds som en kyrklig sanktion av Lutherkyrkan och dess verksamhet, men ocksé som en
paminnelse om Sley:s officiella anknytning till Evangelisk-lutherska kyrkan i Finland. Aven om
han inte hade ndgon formell fullmakt, fungerade biskop emeritus Eero Huovinen som en

“kroppslig symbol” som tillforde kyrklig auktoritet at vilsignelseakten. ¢!

Tidsliga symboler

Lika mycket som en kroppslig symbolik ger Huovinens nérvaro uttryck for en tidslig symbolik.
Dylika tidssymboler forkroppsligar institutioners karaktér av kontinuitet och bestdndighet genom
att pavisa deras samband med forfluten tid, nutid och framtid.®* I Huovinen framtrider
Lutherkyrkan som del i ett skeende som stricker sig bakét i tiden men som numera ocksé innebér
att kyrkan med tillforsikt kan blicka framat. Det var nimligen knappast ndgon slump att just
Huovinen hade bjudits in att tala vid invigningsfesten. Lika mycket som han var en representant
for Evangelisk-lutherska kyrkan genom kyrkans dmbete var han dér for att han har en personlig

koppling till byggnaden.

I sitt tal berdttade Huovinen ndmligen att han som liten pojke bodde i samma kvarter som kyrkan
befinner sig i, att det var i denna kyrka han borjade ga i sondagsskola och att han som ung prist
sjdlv hade predikat i kyrkan. Huovinens koppling till kyrkan striacker sig ldngre tillbaka i tiden &n
sé, eftersom hans foréldrar gifte sig 1 kyrkan. Hans mortfar, Vihtori Virta, predikade i kyrkan
redan 1 borjan av 1900-talet och arbetade sedermera som ekonomiansvarig i Sley i mer én trettio
ar. Huovinen papekade att liksom hans morfars eftertrddare, Heikki Kymaéldinen, bidrog till att
Lutherkyrkan ater togs 1 bruk pa 2000-talet, s var hans morfar med nir bonehuset pd 1930-talet
blev kyrka. Morfadern tog med sig bade sin dotter, sin sviarson och senare sitt barnbarn till
kyrkan. Fddernas kyrka blev sonernas i en hindelsekedja dér kyrkan — trots de turbulenta

tilldragelser som utspelade sig senare — med facit i hand framstar som en fast punkt i tillvaron.

0 Huovinen 2019.
61 En liknande tolkning féreslar ocksa Reijo Arkkila i min intervju med honom.
62 Rehberg 2004, 32-33.
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Det ar knappast fel att pasta att denna tidsaspekt — de tidsliga symbolerna” for att tala med
Rehberg — genomsyrar hela det rituella ibruktagandet av kyrkan och ger det dess barande
struktur. Kyrkans forflutna r ett &terkommande inslag i talen och bonerna som ldses vid
invigningen. Men det forflutna balanseras ocksa upp av en framtid som é&r fylld av hopp.
Kontrasten, men samtidigt kontinuiteten mellan tidsdimensionerna, ar tydlig nér officianten
jamfor Lutherkyrkan med Jerusalems forstorda tempel 1 Haggais bok, och nér han pa
Lutherkyrkan 6verfor Guds 16fte till israeliterna om kommande frid och framgéng. Minst lika
tydlig dr tidsdimensionen i ovanndmnda Heikki Kymaldinens tal vid invigningen som har
rubriken ”Lutherkyrkan 1 gér, 1 dag och i morgon”. Redan inledningsvis sammanfattar han
kyrkans essens 1 det bibliska loftet: ”Jag skall ge er en framtid och ett hopp.” Tydligare @n sa kan
Guds handlande och den med Guds vilsignelse forbundna omsorgen om kyrkan — inte bara i

historien utan ocksa med tanke pa framtiden — knappast uttryckas.

Text-symboler

Som exempel pa “textsymboler” nimner Rehberg heliga skrifter, ursprungsurkunder och
testamenten, vilka i sig sjdlva kan erhdlla och béra pa en kraft. Vid en kyrkoinvigning spelar
sjdlvklart lasning av bibeltexter en central roll. Det géller inte minst en luthersk invigning, vilket
kommer till synes 1 att Kyrkohandboken uttryckligen fastslar att det dr genom ”Guds ord och
bén” som kyrkan helgas och avskiljs till att vara forsamlingens gudstjianstrum.®® Denna poing,
att det 4r Guds ord och bon som verkar vélsignelsen, papekades i flera repriser av officianten vid

vélsignelsen av Lutherkyrkan.

I ljuset av den lutherska kontexten dr det 4nda vért att notera att samtliga bibeltexter som léstes
himtades ur gamla testamentet (Haggai 1 och 2, Ps. 122, Ps. 84 och 1 Kung. 8). I merparten av
fallen handlade texterna alltsd om det gammaltestamentliga templet. Detta medfor att
tempelideologin blir ett slags forebild for sjilva kyrkobyggnaden.®* Det dr anmérkningsvirt

eftersom reformatorerna avvisade forestéllningen om templet och dess invigning som en modell

63 Handbok fér kyrkliga forrattningar 1-3 2003, 371, 380.

% | sin analys av det finldndska invigningsritualet av &r 1984 slar Andrén (1985, 122) fast att Idsningen av
psaltarpsalm 84 markerar att kyrkan uppfattas som GT:s tempel, vilket understryker kyrkobyggnadens dubbla
funktion. Se ocksa Martola 1990, 19. Angdende det sistnamnda bibelstallet, som utgérs av Salomos bon vid
invigningen av Jerusalems tempel, skriver bade Andrén (1985, 53) och Hellstrom (Hellstrom 1987, 146) att bruket
darav vittnar om en syn pa kyrkobyggnaden som ett Guds hus och ett heligt rum. Bibelstallet anvandes namligen
under medeltiden for att motivera kyrkoinvigningen.
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for den kristna kyrkobyggnaden, enér den senare inte skulle vara ett hus som manniskan byggde
4t Gud i samma bemirkelse som det gammaltestamentliga templet hade varit det.® Sérskilt
officiantens lasning ur Haggais bok, diar Gud befaller sitt folk att bygga ett tempel som han kan
ta till sitt, gor att en direkt parallell uppstir mellan det gammaltestamentliga templet och

Lutherkyrkan:

Ar det d4 tid for er att sjilva bo i panelklddda hus medan detta hus ligger i ruiner? [- — -]
Ga upp till bergen, himta virke och bygg upp mitt hus, sa ska jag glddja mig 6ver det och
visa min hérlighet, siger Herren. [ — —] Den kommande hérligheten hos detta hus ska bli

storre dn den forra, sdger Herren Sebaot, och péa denna plats ska jag ge frid, sdger Herren

Sebaot. %

I inledningsorden fortydligas kopplingen genom att bibelstéllet parafraseras och anvénds for att
beskriva byggandet av Lutherkyrkan. Officianten forklarar att Gud, i kraft av sitt l6fte och
genom profeten Haggais formedling, uppmuntrade sitt folk till arbete. Han konstaterar vidare att
situationen var snarlik nir projektet med Lutherkyrkan “gavs till oss”. Ocksa dé& hade Sley att
forlita sig pa Guds 16fte. P4 samma sétt som Gud uppmanade sitt folk att ga upp till bergen och
hémta virke sa kidndes det for beslutsfattarna inom Sley. Och pa samma sitt hade dven de ett

16fte om att “jag [Gud] skall ta den [kyrkan] till min, jag skall ge frid och framgang”.%’

Trots att det alltsé inte rader ndgon tvekan om den lutherska inramningen, bidrar bibelstéllena till
att frdgan om huruvida sjélva byggnaden uppfattas som helig eller inte, knappast fullt
tillfredsstéllande kan besvaras. Detta blir &n mer tydligt av att inte ett enda av de nytestamentliga
bibelstillena — som talar om forsamlingen som den levande kyrkan, och som finns att vilja bland
i kyrkoinvigningsritualet®® — listes vid vilsignelseakten. De gammaltestamentliga bibelstillena,
tillsammans med bonen om att kyrkan skall vara "helgat till att vara ett Guds rum och ett hem {or
helighet, forlételse och frid” samt den i inledningsorden uttalade 6nskan om att “kyrkan ma vara

en plats diar man kdnner Guds helighet och nirvaro”, 6ppnar upp for en forstaelse av byggnaden

85 Andrén 1985, 40; Hellstrém 1987, 141, 145. Texter fran GT har lange dominerat i finldndska formular, och dar
texter fran NT har inforts har de inte sallan syftat pa gudstjansten i GT. Harvidlag har successivt skett en forandring,
sarskilt i formuldren fran ar 1984 och fran ar 2003. | dessa har bibelcitaten minskat i antal och texterna fran NT ar i
majoritet. Se Martola 1989, 56—73 och Handbok for kyrkliga forrattningar 1-3 2003.

%6 Haggai 1:4, 1:8, 2:10. Den hir angivna svenska texten &r hamtad fran Svenska Folkbibeln.

67 Helsingin Lutherkirkon avajaismessu.

%8 Handbok fér kyrkliga forrattningar 1-3 2003, 371, 377.
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som helig och som en plats for Guds sirskilda uppenbarelse.®® Eller, for att tala med Rehberg, sa

kan dessa text-symboler bidra till att formedla en kdnsla av det transcendenta i kyrkorummet.

Rumsliga och materiella symboler

Den fjérde kategorin i Rehbergs typologi dr “rumsliga och materiella symboler”. Nér det géller
kyrkoinvigningar, ligger det ndra till hands att tinka sig att dopfunten, altaret, altarljuset och
kyrkklockorna fyller denna funktion eftersom det finns sérskilda moment i formuldret da man
uppméirksammar och tar dessa i bruk. Hartill kan nimnas de liturgiska foremal som bérs in under
procession — evangelieboken, dopskalen, ljusstakarna och nattvardskarlen. I fallet med
Lutherkyrkan spelade dessa foremal inte ndgon framtrddande roll, eftersom man tog i bruk en

gammal kyrka.

Utover materiella symboler kunde Lutherkyrkan i sig ses som en tydlig rumslig symbol {or det
gudomliga. D4 avser jag inte framst den gudsnérvaro som aterspeglas i arkitekturen utan det som
man kunde kalla f6r kyrkans "omvéndelsenarrativ”. Jag tdnker pa beréttelsen om kyrkans
historia som man fran Sley:s sida formulerade, bland annat i marknadsforingssyfte. Enligt detta
narrativ paminner sjidlva kyrkobyggnaden och dess historia om Gud, ndgot som exempelvis
kommer till synes i uttrycket “kyrkan som uppstod fran de déda”, som anvindes i samband med

marknadsféringen av kyrkan.”

I frdga om Lutherkyrkan ar det dnda ett foremél som framom andra framtrader som en symbol
for ndrvaron av det transcendenta. Det dr kyrkans ursprungliga altarkors, ett enkelt kors 1 trd
formgivet av kyrkans arkitekt Hilding Ekelund. I samband med att kyrkans interior
nedmonterades, forpassades ocksa altarkorset till soptippen. Det undkom sitt 6de i sista stund
tack vare att en ung teologie studerande, Jukka Hildén, gick forbi Lutherkyrkan och begérde att
f4 behalla korset. Hildén forde korset till Abo, och erinrade sig det forst tjugo &r senare nir ryktet

spred sig om att byggnaden ater skulle tas i kyrkligt bruk.”!

En tid innan invigningen lanserades hemsidan “Takaisin kotiin” (tillbaka hem) for att annonsera

korsets vig tillbaka till kyrkan. Frivilliga fick anmaéla sig for att béra korset en del av den drygt

% Helsingin Lutherkirkon avajaismessu.
70 Hemsidan for altarkorsets &terbérdande 2016.
"1 Dahlbacka 2016, 165-175.
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160 kilometer 1anga strickan mellan Abo och Helsingfors.”? Drygt 150 personer tog del i
processionen som pabodrjades en vecka fore invigningen. Betydligt fler fick hora om korset 1
nyheterna, eftersom sd gott som samtliga nationella dagstidningar rapporterade om korset. Enligt
uppgift i Sanansaattaja kom berittelsen om altarkorset rentav att bli en av de tio mest l4sta

nyheterna i Helsingin Sanomat.”

I sin artikel ”De-sacralisation and New ’Sacralisation’ of Religious Buildings” skriver Anders
Jarlert om svenska Sankta Katarina kyrka i S:t Petersburg och ndmner en hindelse som mycket
paminner om Lutherkyrkan och dess altarkors. Nér kyrkan i S:t Petersburg avsakraliserades och
gjordes om till idrottshall, férde man i hemlighet bort kyrkans arkiv for att forvaras i Sverige och

for att hindra Sovjetiska myndigheter frén att konfiskera det. Jarlert skriver:

Bortforandet av arkivet &r en intressant historisk garning som ur ett kulturellt perspektiv
kunde jimforas med translatio av heliga bilder, kirl etc. Platsen for arkivet och dess

uppritthallande har kommit att bli viktigt for det aktualiserade minnet av forsamlingen.’

Precis som Jarlert menar att man pa ett kulturellt plan kan jimfora bortférandet av arkivet med
translatio — ett rituellt forflyttande av reliker — sd kan man pé ett kulturellt eller psykologiskt
plan se en liknande funktion med Lutherkyrkans altarkors. Att korset inte betraktas som en relik i
samma bemaérkelse star klart redan av att altarkorset idag hdnger pa viggen i kyrkans kéllare. Det
ar alltsé inte korset som anses viktigt utan dess historia och symbolik. Detta framkom inte minst
av den video om korsets vég tillbaka till kyrkan som visades i borjan av festen, och i vilken
korset som symbol for aterkomsten till kyrkan understroks. Aven i dvrigt har det faktum att
korset bevarades och aterfanns kommit att forknippas med Guds ingripande.”> Med tanke pa det
som Marie Clausén — hdnvisande till Robert Scruton sdger — kan man konstatera att altarkorset,
och dess dterforening med kyrkan, utgjorde en materiell symbol f6r Guds nérvaro och dirmed

bidrog till att sakralisera kyrkan:

Scruton hédvdar att en allmén uppfattning om heliga platser &r att de ar beskyddade fran
forstorelse. Om beskyddet upphdr dr platsen per definition inte langre helig. Ifall vi

daremot misslyckas med att forsvara den heliga platsen under en attack kan det i

72 Sjirila 20164, 5; Siirila 2016b, 3; Siirild 2016c¢, 4.

73 Median kiinnostus herasi 2016, 3.

74 Jarlert 2018, 391.

75 T.ex. att Jukka Hildén hittade korset beskrivs som ett Guds ingripande. Se Hemsidan fér korsets aterbérdande.
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slutindan hinda att platsen blir &nnu mera helig én tidigare genom att nya lager av

berittelser om beldgring och uppoffring, hjilteddd och lidande adderas till platsen.’®

Sammanfattande reflektioner — Ibruktagandet av Lutherkyrkan 1
Helsingfors som en sakraliseringspraktik

I en tid nér otaliga kyrkor stings eller gérs om for att tjina andra syften &n religiosa, utgor
ibruktagande ar 2016 av den sé kallade Lutherkyrkan i Helsingfors nagot fran trenden avvikande.
Det gor den ocksa till en intressant fallstudie som kan belysa synen pa kyrkobyggnader i ett samtida

lutherskt sammanhang — i detta fall den finldndska véckelseorganisationen Sley.

Med utgangspunkt i iakttagelsen att sakrala platser dven i lutherska sammanhang ofta uppfattas
besitta ett “sakramentalt sediment” eller en “transcendent yta” har jag fragat mig vilken syn pa
kyrkobyggnaden som formedlades vid ibruktagandet av Lutherkyrkan, hur denna syn rent konkret

iscensattes samt vilken funktion ibruktagandet tillskrevs.

Vigledande for analysen har varit det av Meredith McGuire inspirerade antagandet att ett
undersdkningsobjekt — sdrskilt om det faller inom ramen f6r sa kallad ”levd religion” — inte bor
nagelfaras med en allt for strikt begreppsapparat. Jag har forsokt visa att denna insikt finner stod i
det historiska kdllmaterialet rorande kyrkoinvigningar i den lutherska traditionen, och jag har
forsokt anamma dess implikationer 1 min egen undersdkning. Det har jag gjort genom att inte
begrinsa fokus enbart till invigningsformulédret utan vidga fokus till att omfatta det som sker

utanfor formuléret; 1 hogméssan och den efterféljande festen.

Vidare har jag ndrmat mig ibruktagandet av kyrkan utifran en forstaelse av det sakrala som medger
att heliga platser visserligen skiljer sig fran sekuléra platser, men som hérleder atskillnaden till det
numindsa, det sociala eller det personliga. Pa sa sétt behover den inverkan som sakrala platser
uppenbarligen utdévar pd ménniskor — deras “transcendenta ytor” — inte nddvéndigtvis forklaras
vara inneboende utan kan ses som konstruerad. Det innebir att ibruktagandet av kyrkan kan ses
som en sakraliseringspraktik som bidrar till att synliggora eller framkalla ndrvaron av det

franvarande.

76 Clausén 2016, 130 (hanvisar till Scruton 2014, 139).
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Sammantaget kan konstateras att framfor allt den del av ibruktagandet som baserar sig pa
Evangelisk lutherska kyrkans invigningsformuldr béar drag av det jag med hanvisning till H. U.
Gumbrecht kallar for “’re-presentation”, dér det frdnvarande faktiskt gors nérvarande — inte bara
betecknas eller symboliseras. Det beror dels pa ett flertal formuleringar i formulédret som
understryker byggnadens funktion av att vara ett Guds hus och dels pa att flera av bibeltexterna
anspelar pa det gammaltestamentliga templet. Detta gor att det inte spelar nagon storre roll att
ibruktagandet av Lutherkyrkan i Helsingfors bendmndes “’vilsignelse”, eftersom vilsignelseakten
uttryckligen utmynnade i att kyrkan blev ett rum helgat &t Gud, precis som fallet hade varit om
kyrkan hade invigts. Med andra ord skapas en forestidllning om att ocksa kyrkobyggnaden blir
helig 1 och med ritualen. Ur ett lutherskt perspektiv kan en dylik re-presentation rent dogmatiskt
ifragasittas, samtidigt som min korta genomgang av den “’levda religionen” 6ver tid — alltsd hur
kyrkoinvigningen har sett ut i praktiken och hur manniskor har forestéllt sig kyrkan — vittnar om

att synen pa kyrkobyggnadens helighet knappast ndgonsin har varit enhetlig.

Med hjélp av Karl-Siegbert Rehbergs typologi 6ver medel som anvédnds for att astadkomma det
franvarandes ndrvaro har jag vidare kunnat identifiera flera exempel pd hur Guds nérvaro
iscensattes. I exemplen har det frimst handlat om “representation” i bemirkelsen att gudsnirvaron
symboliseras. Ytterligare exempel hade sidkert kunnat anféras, men redan den givna
sammanstédllningen askadliggoér hur ibruktagandet som helhet kan betraktas som en rituell
sakraliseringspraktik — om vi med sakraliseringspraktik avser en verksamhet som syftar till att

knyta forestdllningar om Guds nérvaro till platsen.

Slutligen kan konstateras att officiantens uttalande om att vélsigna kyrkan till sitt ursprungliga
dndamal” jamte symboliken kring hur altarkorset ’atervinde hem” kan forstds utifrdn den géingse
uppfattningen av sakralisering som nagot som avskiljs fran eller avgransas at ndgot. Lutherkyrkan
avskiljs fran sitt forflutna som nattklubb samtidigt som den avskiljs for sitt nya dndamaél, att
fungera som forsamlingens viloplats och Guds hus.

TD Jakob Dahlbacka (jakob.dahlbacka@abo.fi) &r docent i kyrkohistoria vid Abo Akademi. For tillféllet innehar

han en postdok-tjénst vid Inez och Julius Polin-institutet for teologisk forskning, ett sjdlvstandigt forskningsinstitut
verksamt vid Abo Akademi.
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