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F o r t a l e .  

Acn Oversættelse as den evangelisk , protestantiske Rir, 

kes Hoved - Lekjendelse, den Augsburgfke, og sammes 

?lpologie, som hermed rrcrder frem for Lyjer, er ud-

arbeider ncrrmest med Hensyn paa christelige Laseres Tarv 

i vore Dage, som af Rilderne selv ville gjsre sig be-

fjende med den Lcrre, som fsrst skaffede Evangelier Fri

hed fra verdslig Undertrykkelse og aandelig Formsrkclse. 

D e n  e r  u d a r b e i d e c ,  o m  e j  m e d ,  s a a  d o g  i k k e  u d e n  

Hensyn paa den danske Rir kes na?rvc?rende Tilstand, 

i hvilken vi see de samme Modsætninger bev<?ge sig og 

udtales, snart i Lsndom, snart lydeligt, som alt la?nge 

have ssnderrever stsrste Delen af den protestantiske Me

nighed. Thi der er vitterligt for enhver, der ei som hi

ne Forblindede, hvorom Frelseren raler i Evangelier, med 

seende V»ne ikke vil see, ar en stor Secre, hvis 

Tilhængere kalde sig F orn u ft - Th e o l o g e r fRario-

nalister) i den protestantiske Rirkes Skjod selv arbeide 

paa Kirkens Oplosning og Undergravelse. Om Rerscvr-

diggjsrelse af Troen og ikke af Gjerninger, om Thrlsti 

Fyldestgjorelse som det eneste Offer, om Troens Frugt og 
Rampe, om L-rrens guddommelige Besegling ved under

lige Gjerninger og Spaadomme, om Frelsens Forjættel

se i Guds pagt med Fcrdrene og Thristl Evangeliums 

Rrast ril Salighed for hver den, som troer, ville de 

intet vide, » der mindste i den simple eenfoldige For

s t a n d  a f  d i s s e  L å r d o m m e ,  s o m  e r  d e n  e n e s t e  c h r i s t e -
lige, og enren i deres Foredrag reenc ud forbigase 

dem, som om Evangelier kunde staae paa noger an



der Lundamenr, eller ansee der for deres Rald, som 

Bsrne- og prcrste - Lcrrere, ar bestride og fordunkle dem 

ved de usleste, men dog, fordi de smigre den kjodelige 

Fornuft, hsist farlige Sophismer. I saadan en Tio maa 

der da ingenlunde agres for meger forlangt, naar Me

nigheden, eller saa mange af den, som end holde fast 

ved der Apostoliske Ord - „Med Hjerrec rroe vi ril Ret

færdighed, med Munden bekjende vi nl Salighed," krcr-

ver Symbolerne tilbage som sin lLiendom, og esrer bir

kens fsrste levende Bekjendelse prover, om den Erkjen-

delse, som Lcrrerne forkynde som er Guds Ord, er den 

samme, som den, der sremscrrres i der, som esrer hele den 

menige Christenheds Sremme fra de crldste Dage, ustri-
d e l i g  i n d e h o l d e r  d e r  r e r r e ,  l e v e n d e ,  e v i g e  G u d s  O r d .  d e  

propheriske, evangeliske og apostoliske Skrifter. Ar Me

nigheden har denne Rer, med sin Bekendelse i Haan-

den ar spsrge om sine prcrsters Troe, sorsaavidr der an-

gaaer dens Salighed, ja ar derre er enhver Christens 

uforkrænkelige Rer, der tilegner sig denne Bekjendelse, 

derom rurde vel nu ei bloc christclige T h e o l o g e r rrindr 

om i Landene, men og christelige I u r » st e r va>re enige; 

j der mindste rsr jeg, hvad de sidste angaaer, med Frimo

dighed her n«evne een, som Fcrdrelander med Rerre er 

ftolr af, Ni c. Falk, der i der vorum, han afgav i den 

Harmsiske Thesestrid, udtrykkelig betragtede de symboliste 
Bsger og navnlig der hele Lorpus af disse, som der i de 

schleswig-holsteenske Lande er anrager, for der eneste 

Vcrrn og Berryggelsesmiddel, som Menigheden havde 

imod falske Lcrrere. Saa meger er oist og klarr, ar 

hverr Medlem af Christi, den evangeliske, Rlrke, som 

med Forstand l<?ser disse Boger, skal opdage, ar den 
Modscrrning, som i vore Dage Srriden gjelder om l og 

uden for Rirken, (rhi Rationalisterne have med deres 

Principer ligefrem udelukt sig selv af den christne Rir-

ke) i de samme paa der stcrrkeste er beregner, og ar de 

romers?-karholfke Modstandere for Reformatorerne var 

der samme, som de »evangeliske Fornuft - Theologer ere 



der nu for alle christelige Bekendere. Der skal da og 

Menigheden tillige lcrre af disse Boger, ar Srriden. som 

nn fores mellem dem, der paa begge Sider kalde sig 

Theologer, ei er blor r h e o l o g i sk , der vil sige: ei blor 

berorer sor^jellige videnskabelige Udfsrelfer af derre el

ler hunr punkr, men er egenrlig kirkelig, der er: gjel-

der de Helliges Samfunds Tarv, (Lhristi Ivirke, faaledes 

som den er bygger paa Order, paa den levende, klippe

faste Bekjendelse. 
Overscrrrelsen er udarbeider med den muligste Tro

skab; hvad <Lonsessionen angaaer efrer den tyske og 

larinske Terr (der 'begge med Rerre berragreo som Grund-

T e x r e r ) ,  h v a d  7 l  p o l o  g i  e n  a n g a a e r ,  e f r e r  M e l a n c h -

rhons larin^e Original, skjondr Hensyn hist og her er 

rager paa Justus Jonas's ryske Oversættelse. Lc?se-

maadernes Fori?jcllighed i de enkelce crldste Exemplarer af 

Confessionen, der ere ar berragre som ligesaa mange iLopier 

og for stsrste Delen b!ev ragne paa Rigsdagen selv, medens 

Religionshandlingcn gik frem, ansaae jeg, ved derre Ar-

beides egenrlig prakrifke Bestemmelse, saa meger mere 

for overstadige ar anmcrrke, som Original - Concep-

r e n ,  s o m  b c k j e n d r ,  h i d t i l  s o r g j e v e s  e r  s s g r i B r j u s -

sel og Mainz og fslgelig indtil den findes (maa-

skee i Tridenr!) den ssrste aurhenriske wirrenberger 

O.varrudgave af Aarer i5zi maa rrcrde i der oprindelige 

Haandskrifrs Sred. — Ar jeg har benyrrer den gamle 

danske Gversa?rrelse (af Oluf Iacobson Rjsbingh) fra 1617, 

hvor jeg inree bedre formaaede ar give, vil mail ikke 
forarge mig. 

paa er storr Apparar var ikke ar rcrnke ved en Be-

arbeidelse af derre Slags. De nodvendigste Dara af 

Rigsdagens Historie, med specielr Hensyn ril Lonfessio-

nens Assarrelse, gav jeg alrsaa » en Forerindring. Hvad 

der forresten var ar sige ril Oplysning af enkelre vanske

lige Sreder, sammenfattedes i korre Anmærkninger under 

Texren. Ogsaa af Lirarerne vil man kun finde de uom

gængelig nodvendlge. I svrigr er Apologien, som 



man af Erfaring vil overbevise sig om, den bedste og 

fuldstædigste Lommenrar ril konfessionen. 

Dersom derre Arbejde skulde vinde christelige Lcrse-

res Bifald, som der allerede fsr sin Fremkomst har gli

der sig ved deres Deelragelse, ågrer jeg ar lade sslge i 

Dansk Overscrrrelse en liden Samling af vidneskrisrer, 

henhsrende ril denne samme periode, der gav vor Me

nighed sin faste Skikkelse, om hvis Indhold en ncrrmere 

Meddelelse i saa Fald skal finde Sred. 

R j o b e n h a v n  d .  8  S e p r .  1 8 2 5 .  

vr. A. S. Rudelbach. 



Histor isk Forcr indr ing-

?llt gjeimein Aarhundreder havde den christelige Kirke, 
verdsliggjort ved sit Hoved, som alt mere og mere an
tog Skikkelsen af en jordist Magthaver og lidet bekym

rede sig om sin Charakteer som Sjelehyrde, sukket efter 
en Reformation. Hele Menigheder afsondrede sig fra 
den store Romerffe Kirke, og trostede sig under de haart 
desie Forfslgelser ved Guds hellige Ord. Enkelte kraft
fulde og i Christi Skole dannede Mcrnd harvede vel og 
hist og her deres Rost imod Pavedommets Misbrug; de 
s a a e  v e l  m e d  N i k o l a n s  d e  C l e m a n g i s ,  J o h a n n e s  
G er son og andre, hvor liden eller sier ingen Dejlighed 
Kirken havde i Herrens Sine, og varslede om tuuge 
Skjebner, der maatte komme, hvis den ei snarlig vendte 
om til den levende Gud; men alligevel forverlede mange 

Christi Kirke med Pavens Herredomme, og vovede ei at 
angribe dette, af Omhed for hiin, deres elffede Moder. 
Og dog — det antichrisielige Boesen maatte afhugges 
ved sin Rod, ja Hovedet selv, fra hvilket al Fordær
velse var udstrommet over Lemmerne, lcrre at boie sig 
for Christi Navu eller falde. Egentlig havde det nn 
vel mere end hundrede Llar fsr Reformationen bereder 

sig selv sit Fald; thi, som John Wickliffe dengang 
A 



uden Skye sagde, havde tre Aarhundrcder igjcnnem alt 

de siesie Paver vcrret Kj ettere. Men selv Wickliffe 
og den bohmi>7e Martyr Johann Hnsi ivrede dog for 
en stor Deel mere mod Liver end Lcrren i den van
artede Kirke, stjondr visselig de i enkelte Punkter ogsaa 
forberedede en renere Erkjendelse af den paa Skriften 
grundede evige Sandhed. Hvad disse Mcrnd ved en 
sand christelig Opoffrelse ei bevirkede — en Reformation, 
der i Sandhed kunde kaldeS saa — ndrettede endnn min
dre den Tids Kirkemoder, endstjvndt de alle fra det i 

Costnitz af (1414) lydeligen fordrede en Reformation 
af Kirken i alle dens Dele og en alvorlig Gjenoprettelse 
af den forfaldne Kirketngt. Thi ved disse Forsamlinger 
blandede sig saa oste jordisk Interesse med i Spillet, 
og Paverne vidste snildeligen i Gjerningen at tilintet
gjort de uucrgtelig snnde Grundsætninger, som de op
stillede over Kirkens Ret til at forkaste et ucbristeligt 
Hoved. Men selv om de dermed vare trcrngte igjen-
nem, vare dog deres Forholdsregler iugenlnnde gennem
gribende nok; ja det blev mere end vitterligt ved de 
Frugter, man saae deraf, at de, som raadede derved, 
siet ikke havde kjendt de rette Lågemidler, om end Syg
dommen selv og dens Beskaffenhed ei var dem fremmed. 

Men i Begyndelsen af det fertende Aarhnndrede 
ffildte Lyset sig fra Morkct paa en mere utvetydig Maa-
de. Saudhedsvidnerne bleve alt mere og mere hoimcr-
lede, og Aanden, der vidnede med dem, talte et Sprog 
for Konger og Fyrster, som Verden ei lcrnge havde vcr-
ret vant til at hore. Alt, hvad Middelalderen af evan
gelist Sandhed endnn havde reddet, samlede sig nn lige
s o m  t i l  e e n  s t o r  S a n d h e d ,  s o m  f o r s t  M o r t e n  L n t h e r  
ndtalte paa en saa kraftig og i Folkeues Liv indgribende 
Maade, at Lognen for en Stnnd, i det mindste paa 
mange Steder, maarre tie og flye. Thi vel var evan-



geliff Sandhed og netop i de Hovedpunkter, hvorom al 

p r a k t i s k  E h r i s i e n d o m  d r e i e r  s i g ,  f o r k y n d t  a f  J o h a n n e s  
W e s s e l  ( G a u s v o i t )  f r a  G  r o e n  i n g e n ,  J o h a n n e s  
G o ch fra M echel n og andre (for ei at tale om den 
gamle bohnnste Brsdrekirke); men sin egentlige Mnnd 

og Basnne fandt den forsi i dette Gnds udvalgte Red-
ffab. Nu bleve Folkenes Klager lydeligere og kunde ei 
lcrngere neddysses '); og saa mange, som havde felt en 

sand og aandelig Huugcr, lode sig ei lcrngere afspise 
med de Brokker af Lovens Lcrre, som den romersse Kirke 
udgav for Evangeliet. Det kom til en Uenighed i den 
udvortes Kirke, som tidligere Tider ei havde seet Mage 

til; thi det gjaldt her ei om en Forestilling af et enkelt 

') Fremfor alle andre Nationer dreve Tyskerne deres Klager 
videst mod det romerste Hofs Anmasselser og dets Tjene
res Ugudelighed. I 67 Hovedstykker eller 100 Klagepunkter 
sammenfattede Standerne allerede i Worms 1521 deres 
billige Fordringer, for at kunne bestaae i et christeligt Sam
fund med den romersse Bistop. og kundgjorde disse under 
Keiserens Vine paa Sammenkomsten i Nurnberg i For-
aaret 1522. De klage der ei blot over Klerkernes Laster 
og offentlige Uteerlighedcr formedelst den ugifte Stand, 
over Misbrug i alle Dele af den rirkelize Forvaltning, 
over Afladskrcrmmcrnes bedragerste og al Sædelighed for
giftende Prædikener, der kun fandt alt for let Indgang i 
de lettroende Tysteres Aren; men de gaae og les paa de 
leiede og for det meeste uvidende Pruster, som for Evan
geliets klare Sandhed bede det arme Folk deres urene og 
taabelige Eventyr, der intet gave de hedensse Fabler efter; 
de betegne den falste Helgendyrkelse som et Muukepaafnnd, 
og stille tydeligt nok den udvortes Kirkes Fordcrrvelse fra 
den sande christelige, hv.'s Gjensedelse saa mange sukkende 
sorventede (Zeckenclciill Instorla I!Ii. I j,. 

-55 ff.). 
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Dogme (som da den romerffe Kirke ffildte sig fra den 
grcrffe), eller om en krcrnket Skik og Vedtcrgt imoo 

Christi Befaling (som da Hussiterne afsondrede sig^, 
men om hele Grnndvolden for der christelige Liv i Tro
ens Lcrrdomme; der var ei Sporgsmaal om en pavelig 
Dispens eller Eremlion, som den romerffe Cnrie mere 
end gjerne under saa beffalne Omstændigheder havde for
smået sig til, men, om Roms Biffop vilde atter vorde 
(5hristi Tjener, eller vedblive at vcrre hans Kirkes Fjen
de. Alligevel, saa siore disse SporgSmaale vare, og 
scia meget de gjaldt en Fred, som er hoiere end nogen-
somhelst, som denne Verden formaaer at give, opgav 
man dog ei Haabet om en christelig Enighed i den ud
vortes Kirke; i det mindste opgave de det ikke, som pro

testerede for evangelist Sandhed, om end Modstanderne 
fra Begyndelsen af foragtede dette Vidnesbyrd som en 
enkelt Bekjendelse, eller senere, da det hertes af tusinde 
og atter tusinde Muude, ffjeldte det for et farligt Kjer-
terie, som burde udryddes af Kirken. Ja selv trods 
denne Skjelden vare de Bedre og Dygtigere af Mod
standerne, som meente det årligt med en Kirkeforbedring, 
s a a  e n i g e  m e d  d e m ,  d e r  p r o t e s t e r e d e  f o r  d e n n e ,  a t  L e o  
d e n  t i e n d e s  E f t e r f o l g e r  p a a  P a v e s t o l e n ,  H a d r i a n  
den sjette (en Nederlcrnder), i sin Instruction til Le
gaten paa Rigsdagen i Nurnberg (som holdtes mod 
S l u t n i n g e n  a f  A a r c t  1 5 2 2 ) ,  F r a n c e s c o  C  h e r e g a t  o ,  
trods al sin Bitterhed imod Luther, dog egentlig selv pro
testerede for en Reformation, som den romerffe Curie 
maatte ansee for sin Dsdsdom. Thi saaledes hedder 
det i bencrvnte Instruction : „Vi vide vel, at paa denne 
„hellige Stoel allerede i mange Aar afffyelige Gjernin-
„ger ere gaaede i Svang, at Misbrugene i de aandelige 
„Ting og Udffeielserne i de pavelige Mandater have 
„varet mangfoldige, kort at alt er blevet forkeert og 



„forandret til det Vcrrre. Og intet Under, om Syg

dommen fra Hovedet har udbredt sig til Lemmerne, 
„fra de ypperste Vistopper til de ovrige ringere Proela-
„ter. Vi alle (Kirkens Foresatte og Hoveder) have 
„afveget hver paa sin Vei, og alt lcrnge har der ikke 
„vcrret nogen, som gjorde Godt, end ikke een eneste; 
„hvorfore det er »udvendigt, at vi alle give Gud LEren 

„og ydmyge os for ham. Enhver af os faaer da sce 
„til, for hvad Stod han er falden, og domme hellere 
„sig selv, forend han lader Gnd domme og hjemsoges af 
„Hans Vredes Forfærdelse. Desaarsag hvad oS an-
„gaaer, stal Du, Legat, love, at vi ville anvende al 

„vor Flid, at fremfor alt derre romerste Hof, hvorfra 
„tilvisse alt det Onde er ndgaaet, stal vorde forbedret; 
„at ligesom Fordærvelsen derfra er ndstrommet over alle 
„de Underordnede, saaledes og alles Helb.edelse, en 
„fuldkommen Reformation, derfra stal begynde. Til 
„dette at iværksatte ansee vi os saa meget mere for
bundne, som vi sce, at hele Verden med storre Lcrngsel 
„end nogensinde for forventer en saadan Reformation." '). 

Saavidt var det nu kommet, som denne årlige 

Pave bekjender, at hele Christenheden folle det Aag, 
der hvilede paa den, som ntaaleligr. Der eneste, som 
undet denne KirkenS Tilstand, der trnede, som sagt, med 
en alvorlig Adstillelse, syntes de veltankende Romerst-

Katholste, og deriblandt selv Tystlands mcrgtige Keiser, 
Karl den femte, ar der burde gribes til, og hvoraf 
efter deres Mening saavel den kirkelige Forbedring som 
Cendrcrgtighed maatte gaae nd, var er almindeligt Kirke

mode. Dette var neger, man forudsatte som vist fra 

2) Lnelestini 

^cim. i. jol. 4—5. il luslvris 1^urlier^ni!>lui 
I:li. i. p. 



det Aieblik af man faae, at den Protestation, Luther ei 
i sit, men i Guds og Kirkens Navn havde nedlagt, talte 
flere Stemmer for sig, end at den kunde oversees eller 
neddysses som en enkelt Mands Vildfarelse. Og paa 
den anden Side var dette ogsaa de Protesterendes Onske, 
ja det, hvortil de altid have appelleret fra den Stund 

af, de nedlagde deu forste formelige og hoitidelige Pro-
testation ') , at deres Lare maatte proves og veies af 
dertil beskikkede fromme og retsindige Mand paa et srit 
og christeligt Eoncilium. Allerede i Afflutuingen af 
Rigsdagen ril Nnrnberg 152Z hedder det blandt an
det: „at Fyrsterne skulde hver i sir Rigsgebet udvcclge 
larde og gooe Mand, som af Luthers og audres Boger 
maatre samle det, hvorom de troede at der kunde dispu
teres, og dette skulde de forelagge deres Fyrster paa 
det narmeste RigSmode, paa det at Sagen kunde have 
des lettere Fremgang, naar det forst var kommet til et 
Concilium." Ved samme Rigsdag havde Kciseren 
sendt en aaben Befaling til de forsamlede Stander, 
hvori han forefloq dem Staderne Strasburg, Mainz, 
Collu eller Metz til Holdelseu af saadaut et Kirkemsde, 
som de ved disse Bestemmelser vilde forberede og indle
de ^). I den Jnstructiou, som medgaves de keiserlige 
Commissarier paa Rigsdagen ril Speyer 1526, hedder 
der: Hans Maiestcrt vilde i Religionssagerne inret be-
siutte, men anholde hos Paven om et Concilium (ril 
hvis Ivarksattelse hau samme Aar med Kongen af 

') Dette sseete nemlig paa Rigsdagen i Spe ver 152Y, 011 
hvis Forhandlinger i det Hele og Enkelte see: 

lik. ir. I?. 127. Salig Historie der 

Angsb. Confession, Band i. S. 129 ff. 
') See: Ilititoiia "I'vin. I, 5, 6. 
2) ctt! s, S2» 



Franker>g, FrantS den forsie, havde forbundet sig')). 
O g  i  s a m m e  R i g s d a g s  A f f l u t n i n q  g i v e S  U d s i g t  t i l ,  a r  
inden eet Aar et almindeligt Kirkemode eller i det mind

ste en Nationalforsamling i Tystland ffnlde komme istand; 
„man vilde sende et Gesandtstab til Kejseren, sor at 
bede, at han saa snart som muligt vilde komme til Tyst
land og foranstalte delte; imidlertid stnlde enhver Fyrste 
holde det med Religionen i sine Lande saaledes, som han 
tankte det at forsvare for Gnd og HanS Keis. Maic-
stcrt.^ Det samme stadfæstedes paa Rigsdagen til 
Regensburg 1527 og i Afsiutningen af ovennævnte 
Rigsdag til S p e » c r 1529 tilsiges udtrykkeligt, at 
hvis i eet Aar derfra at regue er almindeligt Concilinm 

ci var bragt istand, vilde Kejseren selv ndstrive cn For

samling af alle Stcrnder i den tyste Nation, og jelv 

tage Forfadet i denne ^). 
Imidlertid havde Keiseren, allerede i flere Aar fra

værende fra Tystland, togtet i Italien og andensteds. 
Krigslueu flammede overalt; og til Fyrsterues iudbyrdes 
Stridigheder kom endnn Frygten for Enropas falles 
Fjende, Tyrken, der 1526 havde taget Rigets vigtige 
Grandsefastning, Velgrad, bort. Under faadanne Om-
staudiqheder blev fornemmelig dette sidste Puukt ogsaa 
eu vigtig Gjeustand for Standernes Raadforsel og Over
vielse paa de forstjellige Rigsdage; og Keiseren maatte 
alene som statsklog Regent, for at satte hiin farlige 
Oversvømmelse af Tyrke« cn Dauining, onste at Rigets 
Stander maatte blive ndvortes enige. Men denne nd-
vorres Enighed beroede, fom Tiven viiste, fremfor alt 
paa en hoiere Eenhed i christelig Troc, om den knnde 

Ukl^lizlllns »6 2. 1626 ^0. 4. 
) Lockeildvljf I. ti. 42. Oucllzstin. I'um, i I'ul. 6. 

I. 11. 127. ' 



tilveiebringes; thi saaledes erklarede sig overalt, hvor 
det gjaldt at bestemme, antage eller afvcrrge noget, de 

evangeliske Fyrsier, at forst maatte de have Frihed for 
deres Samvittigheder og Troe. Det var altsaa vel 
gjort af Kejseren, at han i Raadet, som fandt Sted, 
fer hans Afreise fra Spanien til Italien, angaaende 
hvad Forholdsregler Riget og han, som dets Hoved, 
fremdeles stnlde grive mod Protestanterne, gav den mil» 

dere og sindigere Mening Rum. Thi nogle af hans 
Raadgivere erklcrrede: „man maatte udrydde Vildfarel
serne med Svcrroet; der var stsrre Fare ved at taale et 
saa forargeligt Erempel af Kjetterie i Kirken, end ved 
at lcrge Sygdommen selv med de strengeste Midler; og 
om man overlod Afgjsrelsen til en Kirkcforsamling, da 
var det meer end rimeligt, at denne, istedet for at qvale 
det Onde, knn vilde give de urolige Hoveder end mere 
Naring." Derimod meenre nu andre: „at i Kirken 
burde man fornemmelig have Guds LEre for Oine, og 
ikke alene Erholdelsen af verdslig Fred; men nu var 
det aabenbart, ar mange Vildfarelser og ffjcrndige Mis
brug havde indsneget sig, og at nedflaae de retfærdige 
Klager derover med Svardet, var visselig ikke at frem
me Guds Villie; tilmed saa svmmede det sig ei for 
Christi Kirke at fare tyrannis? afsted; selv i Starer 
havde man ofte, hvor hele Borgernes Velfcrrd stod paa 
Spil, mildnet de alt for strenge Love, og nu vilde man 
i Kirken selv gribe til Vold, hvor det saa ofte var hort 
og pradiket, at man stal staane de svage Brodre: en
delig var der jo og vitterligt, hvor mange anseelige Fyr
ster der begjerede et Concilinm, og hvor mange fromme, 
retskafne og lcrrde Mand i alle Lande der alt lange 
havde anseet dette for nomgjangelig nodvendigt ril Kir
kens Fred; disses Mening burde man da vist ikke kran
ke, naar noget Middel endnu var tilovers til at fremme 



den." Keiseren, som sagt, der af Naturen var god og 
fjendff mod alt Tyranni og gudfrygtig, valgte denne 

sidste og eneste rette Vei, og gav nu saameget hellere 
Standernes Forstag Ore, snart i egen Person at komme 

til Tystland. 
Fra Spanien gik Keiser Karl i Aaret 1529 til Ira

lien for at krones. I Bologna, hvor han afhandlede 
m e g e t  o g  m a n g e  S l a g s  m e d  P a v e n ,  d e n g a n g  C l e m e n s  
den 7de, kom da og Luthers og de protesterende Fyrsters 
Sag paa Bane. I et Raad, hvor foruden Paven og 
Keiseren, som den Tid levede ret venligt sammen, en 

Deel af de spanste og italienske Fyrster samt de gamle 
Cardinaler, Gennlio og Farnese, vare rilstede, stod Kej
serens Kantsler Mercuriuo Gattiuara op og tilkjen-
degav i en lang, velbetænkt og alvorlig Tale sin Herres 

Villie: „det havde fra hans forste Regjeringstiltradelse 
„varet hans ivrigste Bestrabelse at gjengive faavel Riger 
„som Kirken Fred, og hvad der sidste, Kirkens Fred, 
„angik, gladede han sig nu overmaade, derom at kuuue 
„handle med dens fromme, vise og bedagede Hoved; 

„det syntes ham da fsrst og fremmest tjenligt, at en 
„Larenorm blev fastsat og en Samling af Troens Lar-
„domme foranstaltet efter Gnds hellige Ord, at Tngten 
„i Kirken forbedredes og for dens Saar overhovedet 

„ffaffedes betimelig og kraftig Lagedom; men til derre 
„at opnaae kjendte han intet bedre Middel end Sam-
„menkaldelsen af et almindeligt Kirkemode, hvor fromme 
„og larde Mand af alle Nationer maatte komme sam-
„men, for i venlig Forhandling og Overeenskomst at 
„bilagge alle Uenigheder, efter christelig Sandheds Vold-
„g>ft, og straffe de aabenbare Misbrug; dog alt med 
„christelig Kjerlighed; som Kirkens Fosterssu lagde han 
„da deus Hoved dette paa Hjerte, alt eftersom Ret til 

„at sammenkalde saadanne Moder altid ustrideligt havde 



„vcrret dette tillagt." Pave Clemens svarede hertil med 
fin sadvaulige Fiinhed og Veltalenhed: „han tvivlede 
„ikke om, at Kejseren af crrligt og troe Hjerte, for 
„ G u d s  S L r e s  S k y l d ,  b e g j e r t e  e t  C o n c i l i n m ;  m e n  h a n  
„kunde ingenlnnde raade dertil, fordi han ei indsaae, det 
„vilde tjene til Efterkommernes Fred og Velfard, om 
„Neligionsfagerne paa den Maade bleve forhandlede; 

„hvad hans Person og den romerste Stoels Herlighed 
„angik, havde han intet derimod; thi han selv havde 
„lcrrt Livet at kjende fra alle Sider, havde fristet alle-
„haande Lykke og Ulykke, tilsidst og varet fanget, og 
„saaledes kjendt, ar ei bloc LEre og Magt men Livet 
„selv er en flygtig Skygge; derfor han vel knnde onffe 
„at vcere fri for denne Byrde ar regjere Land og Folk, 
„naar altid saadanne Keisere sadde paa Thronen.- Men 
„hvad nn Lårdommens Stykker angik, hvorom tvistedes, 
„saa vare nogle, som Gjendobernes, ei alene aabenbart 

„falffe men imod al Fornuft, nvlig var selv det Samo-
„sateniffe Kjetterie igjen dragt paa Vane, og at dispn-
„tere om siige Tiug var kun ril Forargelse; andre Ar
tikler derimod, hvorom der siredes , (som om Messen, 
„Hostiens Tilbedelse o. s. v.) vare saa indviklede og 
„vidtlsftige at tale om, ar man gjorde bedst i siet ikke 
„at rore ved dem; endelig var der nogle Punkter, som 
„udelukkende vare Gjenstande for Pavens Dispensation 
„(som Klosterlofter, Prcrsternes Mg te stab, Adstillelse 
„mellem Spiser), og om disse, som klare og visse, be-
„hsvedeS ikke at disputeres paa et Coneilium; paa Fyr-
„sierues Vegjering kuude jo den romerste' Sroel ved eet 

„eneste Mandat ffaffe Formildelse og Forandring i disse 
„Poster. Hvad aabenbare Misbrug var ffulde man bede 
„den samme, som dette Embed af Kirken var overdra-

„get, at afstaffe, men ei af egen Magt og Befaling 
„forandre hvad man lystede. Desaarsag havde nu Kei-
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„seren intet andet at gjsre end med Magt at ssaffe 
„Fred i Kirken; ei at tale om, at alt ordentligt Negi-

„mente og Lydighed i Christenheden beroede paa den 

„romerske Stols Anseelse." G at tinara stod nn op, 
for at svare i sin HerreS Navn; men nappe havde han 
talt nogle Ord, fsr Paven, som allerede det, hvad han 
havde sagt, knn lidet behagede, faldt ham i Talen og 

spnrgte: hvorfor han saa trodsede ham og vilde ophidse 
sin Herre. Da reiste sig den unge Keiser selv i sit Scrdc, 
til alle Fyrsters og Cardinalers store Fornndring, og 

fremsatte saa ffarpt og fyndigt som beskedent sin Me
ning om en Kirkeforsamlings Nodvendighed. „Kants-

„leren havde talet af hans Befaling. Pavens Betcrnk-

„ning knnde maaffee synes sommelig og tcrkkelig for dem, 
„som lidet bekymrede sig om Kirkens Nod, men ei for 

„dens sande Sonner. Ei alt, hvorom der nn tvistedes, 
,,var aabenbart stridende imod Gnds Ord og Fornuften; 
„desnden maatte der i Gnds Kirke ei gives saa ind, 
„viklede Spergsmaal om Ting, der hsrte til vor Sa
ligheds Sag, at de jo maatte kunne besvares; siig 

„Tale sommede sig kun ilde for en christelig Bistop. 
„Og selv hvad Dispenserne angik, var det jo bedre at 
„de eengang for alle bleve fastsatte paa et Concilium, 
„saa at alle Nationer eendragtelig antoge dem." „Hvor 

„Faren er falles, bor ogsaa holdes falles Raad." „Og 
„vilde hau efter de gamle Keiseres Erempel selv vcrre 

„tilstede ved saadant Kirkemsde oq sorffaffe, at den 
,,gamle årlige Lov blev holden, ar begge Parrer hortes. 
„Men ingenlunde vilde han lade sig bruge til, udeu fo-
„regaaende Undersøgelse at udrydde alr, det Gode med 

„der Onde." Alle de tilstedevcrrenoe Fyrster og Pa-

') Chytrcius 5?istoria der angsp. Conf. Bl. 6—y. (^la. 
I'uni, I, kul. tv—tb Lticlvcndvrtl 1. I I. I>. I !->z. 
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ven selv forundrede sig over Keiserens hoie Forstand og 
store christelige Mod, og svarede denne sidste ganste 
spagfærdig: han vilde betanke Sagen narmere og tage 
den i Overvejelse med sine Cardinaler. Alligevel erholdr 

dog Paven tilfidst Kejserens Tilsagn, at han forst vilde 
fo-ssge det i Godhed med de Lnthersse, men naar dette 
ei ffnlde hjelpe, dampe dem med Magt. 

Planck (Geschichte des protestant« Lehrbegrlffs zt Th. S. 
?z No. 7) betvivler disse Talers AEgthed, saaledes som 
d e  l å s e s  u d f s r l i g t  i  C o e l e s t i n  o g  i  U d t o g  h o s  P a o l o  
Sarpi og Seckendorff, fordi ingen af dem angiver 
de Kilder, hvoraf de have ost; det var altsaa Anekdoter, 
mener han, der cirkulerede mellem Protestanterne, som fsl-
gelig Chytrans (hvilken Planck ikke omtaler) eller Coele-
stin, som de forste Fortællere, maa have sat i Stiil. Men 
visselig maa man overhovedet ikke give Plancks Skepsis for 
meget Rnm; thi han ffulde nu engang pragmatiscre Histo
rien , som var ham overleveret, nnderlagge de handlende 
Personer passende Motiver, og saaledes maatte alt betviv
les, hvad der forstyrrede denne forelsbige Reflerion. Saa
ledes synes ethvert Skridt af Keiseren i denne Sag ham 
kun forklarlig, ved at forudsatte en Trajkhed hos denne, 
fom af de samtidige og tidligere Skribentere ingen kjender 
noget til; tvertimod beremme de ham eenSstemmig som 
god, menneskekærlig og christeligsiudet: og hvad Forholds
regler han siden greb, som ikke syntes at svare til den 
Mildhed, han fra forst af havde lagt for Dagen, finde 
vist en simpel og naturlig Forklaring i den forjkjellige 
Maade, hvorpaa han stemtes af sine ofte verlende Omgi
velser. Men hvad i Sardeleshed Plancks Betankelighed 
mod disse Taler angaaer, saa har den kun lidet at sige; 
thi, som han selv tilstaaer, kan af P allavi c ini s afvi
gende Fortalling intet Beviis feres; og netop det Sted, 
han efter Seckendorff anforer af Melanchthons Deklamatio
n e r  ( v s c i - i m s t .  l o m .  V .  p .  8 7 ) ,  t a l e r  f o r  o g  i k k e  i m o d  

Trovardigheden af hine Taler. 



— IZ — 

Saavidt var det kommet, da Kejseren endelig her 

fra Bologna den 2ide Jannarii 15ZO udskrev den lcrnge 
forventede RigSdag, at skulle holdes ril Augsburg den 
8de April s. A. Her, hed det i Udskrivningen, vilde 

han, hvad Tvistigheden i Religionssagerne angik, hore 
og veie enhver StandS Godtbesindende og Mening i 

Venlighed og Godhed, og soge at bringe dem tilbage 
og forlige dem til een (kristelig Sandhed; alt hvad paa 
begge Sider ei ret var ndlagt eller afhandlet, skulde af-
gjores, „saa ar vi alle knnde holde og antage den ene 
sande Religion, og som vi alle ere og siride under een 
Christo, vi faaledes og alle kunde leve i eet kirkeligt 

Samfund og Enighed." 
I Tystland vare nu Rigs- og Churfyrsterne alle 

tilsagte at mode til den berammede Tid i Augsburg. 

Churfyrsten af Sachsen, Johannes, Hovedet for de Evan
geliske, en from og retviis Herre, der traad i sin salige 
Broders, Frederik den Vises, priselige Fodspor, la
vede sig da til at efterkomme Keiserens Befaling; og saa 
stor Protestanternes retfærdige Frygt monne vare trodS 
Keiserens egen gode Villie '), var det dog knn et Oie-

Thl allerede IZ2Y var der sluttet et Fordrag mellem Kek-
seren og Paven til Barcellona, hvori blandt andet det 
Punkt var fastsat: „at hvis Kjerterne forhærdede sig som 
hidtil i deres Haardnakkenhed, skulde Keiser Carl den 5te 
og hans Broder, Konge Ferdinand, paafere dem Krig, og 
Paven bevcrge de svrige Konger og Fyrster til at forene 
deres Magt for at udrydde et saa stort Onde af Christen
hede!! 'I'om. IV. I. 26 II. s. No. 
K2). Tilmed havde Keiseren, paa Granvellas Anstiftelse 
formodentlig/ behandlet de evangeliske Standers Gesandter, 
som bragte ham i Piacenza Protestationen fra Rigsdagen 
til Speyer, meget uvenligt, og blev paa Veieu til Tyskland 

tildeelv stemt af de ivrig katholske Fyrster, Joachim af 
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blik, han tankte paa Nsdvarge. „Eders C!)urfyrsielige 
Naade" strev Luther ham til, da hau i denne Anledning 

havde asset hans Raad, „maa nn vel sidde i Fare — 
men det stader intet; vor Herre Chrisius er magtig nok, 
han kan vel'finde Middel og Veie, at saadan Fare intet 
stader Eders Naade. Christi Kors maa jo bares; Ver
den vil ikke bare det, men paalagge det, og saaledes 
maae da vel vi Chrisine bsie os dernnder, at det ei stal 
ligge orr'eslost eller vare intet. Vi have jo tidt nok er

f a r e t  a f  G n d s  n a a d i g e  H j e l p ,  a t  v o r  S a g  e r  i k k e  v o 
res, men Herrens selv; det er jo vort Mod og vor 
Trsst. Vi ville, om det er Gnds Villie, med Bon og 
Paakaldelse til Ham udrette mere end de med al deres 

Trodsen; kuu at vi holde vore Hander rene fra Blod. 
Thi hellere maatte vi vare tigange dsde, end have en 

saadan Samvittighed, at vort Evangelium stulde have 
varet Aarsag til nogen Blodsudgydelse." ') Paa samme 

Brandenburg, Georg af Sachsen, Wilhelm af Bayern, alle 
den evangeliske Sags afsagte Fjender, som vare reiste ham 
imode til Jnsprnck. Endelig var og den sindige og from
me Gat tinara ded paa Veien her i Znspruck den 4de 
IllNii (8ec^en»Ic>rK' Iiist. lib. II. s>. 
l>. -55. 157), og Nygtet gik almindeligt, at Keiferen vilde 
bringe Cardinal Caietan med, en Mand, som Protestan
terne ikke kunde vente sig meget godt af. „Jeg tanker," 
siger Melanchton i eet af sine Breve, „han vilde holde 
mere paa fin Thomas's Auctoritat" (Cardinalen var en 
l'ekjendt ivrig Thomist) „end bekymre sig om Statens eller 
Kirkens Fred. Han er eet af de Mennesker, man ei kan 
tale sig tilrette med" eps>. I. IV. 93^. 

') Dette Vrev, som jeg her har uddraget nogle Steder af, er 
skrevet den 12te Mail og låses hos Lveiesiin. lom. 1. 
jol. 20 og Chytraus Historia der augfp. Conf. Bl. 11— 
12. Selv M aimbonrg, en Jesuit, der ellers har faldt 
saa mangen Misdom over de Evangeliske, kan her ei andet 

-



Tid, da manqe kun ncrrede sig med bange Forventninger 
og moite Udsigter, fordi ingen endnu kjendte men alle 
frygtede for Kejserens Stemning, digtede Luther efter 

Davids 46de Psalmc siu bekjendre herlige Psalme: „Vor 
Gud han er saa fast en Borg^ (der ligesom indeholder 
Grnndtonen til alle de Evangelisies Forhandlinger i 
Augsbnrg) oq opsatte fiere aand- og trosierige Sprog, 
som Historieskriverne af den Tid have opbevarer 

Den Zdie April brsd Chnrfyrsten af Sachsen op 
f r a  T o r q a u ,  i  h a n s  F s l g e  f o r u d e n  h a n s  S s u  J o h a n  
F r e d e r i k ,  H e r t u g  F r a n t s  a f  L  u  u  c  b  u  r  g ,  W o l f 
g a n g  F y r s t  a f  A n  h a l t .  G r e v e n  a f  M a n s f e l d  o g  
mange af det sachsisse Ridder og Adelssab, af Theolo-
g e r :  J u s t  n s  J o u a s ,  G e o r g  S p a l a t i u ,  P h i 

lipp Melauchr Ho n og - forst af alle Fyrsterue 
drog han med sit Fslge ind i Augsburg den 2den Maii 

end vidne, at Luther, ved at give sin Fvrste dette Maad, 
opferte sig, som det egner sig for den retssafnc Mand, og 
med mere Maadehold — lcrgger han til — end han selv havde 
(See Svclieiillorss I. II. p. i5o). Frappant er det ved 
Siden af denne Dom, ssjendt Maimbourg visselig ikke 
var den Mand, der kunde vurdere fuldkomment en saadan 
christelig Resignation, at hore en Neformcert, Perizonius's, 
Betænkning over det samme Skridt. Han mener nemlig: 
at det var en stor Feil af Churfnrsten, at han i dette 
Stykke foiede sig efter Luthers ukloge Raad. 

') ^»elesl.!,,. I. sul. 21—24 b. Chytra'us Vl. IZ -76. 

) Thi Morten Luther, som fsrst gik med, lod han blive 
tilbage paa en befæstet Borg udenfor Coburg, hvorfra 
han nu, som fra sin Eremitbolig (thi saaledes hedder det 
sædvanlig i Understristen as hans Breve derfra), jevnlig 
h e r t e  o m  B e v a - g e l s e r n e  i  d e n  s t o r e  S t a d  A u g s b u r g .  

' )  J o h a n  A g  r i  c o l a  f r a  E i s l e b e n  v a r  o g f a a  m e d  i  
Greven af Mansfeld s Felge. 
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I5ZO. Medens NN Kciserens Ankomst forsinkedes fra 
Dag til Dag , lagde Mela n ch thon med de andre 
Theologer og de evangeliske Standers Raad Haand paa 
Barket, at opsatte vor chrisielige Troesbekjendelse'), 

for at overanlvordes Keiseren, som i sin Udskrivning af 
Rigsdagen havde begjert, at begge Parter, de proteste
rende og de katholffe Fyrster, skulde opsatte og indkom
me med deres Betankning over de stridige Hovedpunkter. 
Allerede den ilte Maii sendte Chnrfyrsten det fsrste Ud

kast af ConfeSsionen til Luther, for derom at erfare hanS 
Mening. Luther strev tilbage: „Jeg har gjennemgaaet 
M. Philipps Apologie?), den behager mig ret meget, 

Allerede fer sin Afreise fra Torgau var Churfyrstcn be-
t a n k t  p a a  d e t t e  o g  f f r e v  t i l  M .  L u t h e r ,  I .  J o n a s ,  
M e l a n c h t h o n  o g  J o .  B u g e n h a g e n  ( P o m  m e r ) ,  
at de snarest stnlde samle alle stridige Artikler baade i 
Troen og udvortes Kirkestikke og meddele ham deres Godt-
besindende derover for at man fer Rigsdagens Begyndelse 
kunde tage en fast Beflutning om og hvorledes og hvorvidt 
man med Gud, Samvittighed og god Feie, ogfaa uden For
argelse , kunde indlade sig i Underhandling med Modstan
derne. (Brevet sindes i Mullers Geschichte der Protestation 
der evangel. Stande S, 438—441). Disse ere nu de be-
kjendte 17 Torgiste Artikler, som man med Feie kan ansee 
for een af Kilderne eller, som Chytraus siger, for den 
ferste Formnlar til den Augsburgste Confession. De 
sindes aftrykte hos Loelvstinns sol. 25 b — 28 Chys 
trans Bl. 17—22 og andensteds. At disse vare de samme 
som de saakaldte schwabachske Artikler antoge alle aldre 
Literatorer, indtil Weber troede at have overveiende Grunde 
til at antage det Modsatte (See hans: kritische Gefch. der 
A n g f p .  C o n f e s s i o n  T h .  1 .  S .  1 6  f f . ) .  M e n  P l a n c k  
tiltraad atter den aldre Mening. See hans: Geschichte 
des protestantifchen Lehrbegriffs zn Bdes ir Thl. S. 23. 
No. 14. 

2) Saaledes kalder Luther her C o nfe s si onen, og under dette 
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og veed jeg intet deri at bedre eller crndre; som ei heller 

vilde stikke sig, aldenstund jeg ikke kan tra-de saa sagte."') 
Hvad Melanchthon siden den Tid tilfoiede angik, som 
man seer af hanS Breve ^), iscrr Artiklerne om Mis-

brngene, hvor han paa noget Sted fandt vidtløftigere 

Forklaringer fornodne. 
E n  S a g ,  s o m  i  d e n n e  M e l l e m t i d ,  d a  K e i s e r e n  

endnn tovede med at komme, fornemmelig bestjeftigede 
de protesterende Fyrster og Stcrnder, var Spsrgsmaalet 
om Friheden til at prcrdike, et Sporgsmaal, der saa 
meget mere angik dem, som de med Rette betragtede 

denne som et væsentligt Stykke af den evangelists Fri
hed. Det er godt her at fortcrlle Forhandlingerne der

om, og hvorledes man fattede sig mod hemmelig Uvillie 
eller aabenbar Modstand; da dette netop, om ellers no

get andet, klart viser, hvorledes den evangeliste Frihed 

Navn forekommer den overhovedet i Luthers og Melanch-
tkwns Breve, ferend den var bleven overgivet. Bedst op
lyser os herom det Brev af Melanchtkion, han netop ved 
Oversendelsen af samme under iode Maii ssrev til Luther. 
Det hedder her strar i Begyndelsen: „Hermed oversendes 
Eder vores Apolo g ie, ssjendt det meget mere er en 
Con session; thi Keiseren har ikke Tid til at here paa 
lange Disputationer. Men alligevel har jeg sat alt det, 
som jeg formener kunde vcrre nyttigst eller tjenligst at 
l<rre." Meget iscrr i den anden Afdeling i Artiklerne om 
de afskaffede Misbrug, saavel som dens Hensigt overhovedet 
at retfcrrdiggisre de protesterende Fyrster og Stcrnder mod 
salske BeMdmnger kunde og nicd Nette hjemle den Nav
n e t  a f  e t  F o r s v a r s f f r i s t  ( A p o l o g i e ) .  H o s  S l e i d a n n s  
k a l d e s  d e n  b e s t a n d i g  d e n  S a c h s i s k e  C o n  s e s s i o n .  

') LoelcsUli. lom. I. sol. d« Chytraus. Bl. 27—28. 

2) Loolesun. '1'om. I. to!. 4^. Chytraus. Bl. 29. 

B 



indforleS i Verden, at den nemlig ei paa nogen revolu
tionen Ba>ls vilde grundfæste sig, men netop paa den 
snilde cl)lidelige ydmygheds Grnnd, hvoraf alt crgte 

chtisteligt Vtod og Frimodighed alene har sin Oprindelse. 

Htnsi havde M. Jo. Agricola paa El)»rfyrstens Befa
ling prcrdiket i Dominikanerklosteret; derefter var det 

samme ffeet, paa Landgreven af Hessens Befaling, af 
Erhard Scbnepff i Doinkirken; og flere, endog Zwing-
liffe Prcrdikantere, havde ladet sig hsre i de forffjellige 
Kitket i Ang^bnrg. Nu indjaae vel Ehnrfyrsten og de 
andre Evangeliffe, at dette vilde finde megen Modsigelse, 
og forend endnu den keiserlige Instruction kom fra In-
fprnck, hvori Keiseren ogsaa blandt andet bebrejder Chnr-
syrsten dette, havde denne allerede raadspnrgt Theolo» 
gerne om, hvad herved var at gjsre. En tredvbbelt Ve-
tankning derover gaves ham af disse, af hvilke, den 

forste, Melanchthons, var den korteste. De troede forst 
at bnrde gjsre opmarksom derpaa, at ingen controvers 
Materie, hvorover der kunde disputeres, prædikedes af 
de Evangeliffe, at derimod Præsterne af den anden Part 
ofte bestrede den evangeliffe Lare; hvad Kejserens Ind
sigelse an-gik, da meente de, at naar han forbod Kir
kerne, men gav Priva:hnse frie, knnde man intet ind
vende; og selv naar hver Krog i Staden blev lukket 
for dem, maatte mau holde det med Apostlene, som Chri-
sius gav den Befaling: „Naar man uddriver eder fra 
een Stad, saa flyer til den anden." Den tredie af disse 
Betænkninger er affattet i startere Udtryk, ffjondtlngen-
luude den ydmyge Fslelse, som sommer sig for den 
Ehristne, deri er sornagtet. Vel mene Raadgiverne, at 
Keiseren havde grebet saadan Forholdsregel, kun for at 
forstrakte og prsve, hvor meget man var til Sinds at 
give efter, ingenlunde for at true med virkelig Fare; 

man maatte altsaa strar fra Begyndelsen af ved ct nfor-
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fcrrdet Mod nedflaae flige Beregninger. Men paa den 

anden Side mene de og, at naar Keiseren ssuloe lnkke 
Kirkerne, maatte man ei ville aabne dem med Magt i en 

Stad, hvor de evangelists Fyrster intet Herredomme eller 
Ret havde, men hellere drage hjem, og forkynde Guds 

Ord i sine egne Huse og Herberger '). Og paa samme 
Maade loste Luther Sporgsmaalct, da Ehnrfyrsten kort 
efter tilsendte ham disse Betænkninger, og udbad sig 
hans Godtbesindende derover 

Den 15de Iunii Aftenen for Christi Legemsfest drog 
Keiser Carl den 5te ind i Augsbnrg. Nappe var han 

steget af, fsr han lod de evangeliste Fyrster kalde for 
sig, og ved sin Broder, Konge Ferdinand, tilkjendegive 

sin Villie og sit Onste, fsrst at de stulde indstille Præ
dikenerne, og derncrst at de den folgende Dag vilde deel-

tage i den store Procession. Dette undfloge de sig ved, 
at deeltage i en Ceremonie, som ei havde Christi Befa
ling (ved denne Fest ombares nemlig Hostien), og da 
Kejseren bortstikkede dem med den Bested, at de til i 
Morgen vel vilde fatte bedre Tanker, foredroge de den 

fslgende Dag deres faste Beflntninq i endnu alvorligere 
Udtryk: „at deslige aabenbart mod Guds Ord og Chri

sti Befaliug stridende menneskelige Anordninger kunde og 
vilde de ingenlunde bestyrke, ved at lcrgge deres Stemme 
dertil." Mcn hvad Keiserens Begjering at paalcrgge de 
evangeliske Pradikantere Taushed angik, saa udsatte 
Markgreve Georg af S a ch s c u i de protesterende 
Standers Navn Aarsagerne, hvorfor de ei knnde samtykke 
deri, tilsoiede og i sit Navn et Ord om sine og sine 

') (^oclesUn. I'om. I. sol. —36. 

') Loelestin. I. sol. 4o k. Ehytr^ll6 Bl- 28-
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Forfcrdres Fortjenester af det osterrigffe Keiserhuns ; men 
da Kejseren desuagtet blev ved sin Villie, ndbrod Mark

greven i disse frimodige og djerve Ord: „For jeg ssnlde 
forncrgte min Gud og hans Evangelium, fsr vilde jeg 
kncrle ned for Eders Maiestcrt og lade mit Hoved hugge 
af." Hvorpaa Keiseren, som denne Tale bevcrgede, 
selv greb Ordet og sagde: ,,her var ikke Talen om at 
lingge Hovedet af')." Enden derpaa blev da, at Kej
seren befalede Fyrsterne at opscctte Grundene til deres 
Vcrgring skriftligt. Og disse indgave de den fslgende 
Mandag som den 17de Jnnii. I dette Svar vidne de 
forst, „at hvis de havde befundet, at deres Prcrster lcrrte 
„noget Nyt, eller som ei var grundet i den hellige 
„Skrift, vildede ingenlunde have taalt det; men at 
„forbyde dem Evangeliets Lcrre, som de klart og reent 
„forkyndte efter Skriftens Ord og de anseeteste Fadres 
„Udligninger, vilde vare uforsvarligt som eu Synd'.imod 

„den Hellige Aand." „Ogsaa have vi selv som arme, 
„syndige Menneffer saadan Prcrdiken og Forkyndelse af 
„Gnds Ord behov; thi naar vi ei knnne leve det dag-
„lige Liv foruden nodtsrftig 'Fede, hvormeget mindre 
,,det aandelige uden aandelig Fede, da det dog er vist, 
„at Mennesket lever ei af Brod alene, men af hvert 
„Ord, der udgaaer af Guds Muud." „Det vilde jo 
„vare tvertimod den Keiserlige Tilsigelse og Lofte, at 
„nemlig enhver Parts Mening ffulde hores, naar man 
„vilde binde Munden paa den ene, og for de Proteste
rende, hvis de maatte fsie sig deri, det samme som 
„en stiltiende Tilstaaelse af deres Lcrres Fordommelig-
„hed." „Vilde man og lade gjelde et Aicblik tvertimod 

Efttr Chvtraus (Bl. 4o) lede KeisercnS Ord saa: ,,Nicht 
Kvpf ab, nicht Kopf ad!" Ivf. Loelestin. I'am. I. 5ol. 

Lo—81. 
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„den aabenbare Sandhed, at vove Prcrster sarte noget 
„Nyt, da bede vi E. K. M. at betcrnke, at det er net-
„op os, der alt siden Rigsdagen til Worms have pro

testerer imod alle de fordærvelige Misbrng, som have 
„indsneget sig i senere Tider i Kirken, og af hvilke end 

„ei een eneste til denne Dag er afskaffet. Men ffnlde 
„nogen besvare sig over vor Lcrre, som om den forargede 
„Samvittighederne, da ere vore Prcrster rede til at give 

„christelig Beffeed og Underviisning derom, dem, som 
„faadan ville modtage; og for de andres Skyld var 
„det jo dog skammeligt at nedlcrgge Evangeliets Prcr-
„diken, da jo selv efter deres Grundsætninger Forargel-
„sen bsr vige for Sandheden, men ikke omvendt Sand

heden for Forargelsen : E. M. som en Christelig Keiser 
„vil da visselig ingenlnnde tvinge os til ar samtykke i 
„noget, hvorved vi ligesom maatte fordomme os selv, 
„forend nogen havde hort os." „Endvidere bemcrrkeS, 
hvorlunde i alle evangeliffe Prædikener Folket formanedes 
til at bede for sin øvrighed, isar i disse trange Tider, 
og blev gjort flittigen opmarksom paa de Vranglardom-
me, iscrr angaaende Sacramentet, som bleve udspredte 
i denne Bye. Endelig beraabe Fyrsterne sig og deels 
paa de to foregaaende Rigsdage til Speyer (1526 og 
1529), hvor deres Prcrdikantere uden nogen Modsigelse 
havde forkyndt Guds Ord, og paa den sidste Speyerste 
Recetz fra 1529, hvori dog ingenlunde faa megen Jnd-
strankning var paalagt dem, som man n.t tragtede ef
ter '). Keisercn tog dette Indlag nuget nnaadigt op, 
men ved deu Mainziffe Erkebisp Albrechts og fleres 
Mellemhanblmg blev Sagen endelig bragt derhen, at 
de katholsse Fyrster ligesaa vel som de protesterende ikke 

I'om. I. svi. 86. (^hyttliul? Bl. —46. 



skulde have Frihed til at pradike i den Keiserlige Stad, 
og om Loverdagen, som den iZde Innii, udraabtes ved 
den Keiserlige Herold med Basune, at ingen i Augs-

bnrg under Livsstraf stulde undersiaae sig at pradike, 
uden de, Hans Maiestat selv dertil havde forordnet, og 
skulde disse lare Evangeliet eenfoldigt nden nogen Parts 
Ulempe eller Bespottelse. Som en Folge heraf bleve 

da og de meesi fanatiste katholffe Praster, der kun sogte 
at ophidse Folket mod Protestanterne, og fornemmelig 
da Dr. Faber, Mensing og Cochlans formeente at 
pradike. Men de anordnede lode sig noie med at op
låse Terten af Evangeliet eller Epistlen nden nogen vi
dere Forklaring og fluttede med den almindelige Absolu-
tionsformel '). 

Mandagen efter Christi Legemsfest, som var den 
2Ode Iunii, aabnedes Rigsdagens Forhandlinger til 
Augsburg. Keiseren bivaanede fsrst om Morgenen med 
et glimrende Folge den hsitidelige Messe i Domkirken. 
Fsr Offertoriet blev afsunget holdt deu pavelige Legat 
Vincenzio Pimpinelli, Erkebisp afRossi, eu fyndig 
og ziirlig Tale, hvori han opmuntrede Tysklands Fyrster 
og Stauder til ar modstaae Tyrken, det christelige Navns 
falles Fjende. Men, siger han, „to Fjender har Tyrken 
at satte mod Eder, fsrst eders Tvedragt, og dernast 
deres egen Samdragtighed, som de are som en Gndinde. 
Ja! tilgiver mig, tyste Mand, om jeg fra dette Sted 

2) Da Luther herte om dette Udfald af Sagen, ssrev han til 
M. Eisleben: Churfyrsten havde vel gjort Ret i at give 
efter, men som det ei ssmmede sig for ham, som en Rigs
fyrste , personlig at drage bort af denne Stad, saa havde 
han dog ved sin Taushed gjort der samme, som om han 
var flygtet til en anden Stad (Chytraus Bl. 45. Loete-
LtjiINL 'I'vm. I. to!. Z2 t».). 



— 2Z — 

taler Sandhed til eder; jeg navner ingen, og ingen bsr 
derfor med Grnnd fortornes paa mig, uden hvo der 

forst vil robe sig selv. Thi Tyrkerne er det alene, son? 
cre een Fyrste underdanige, men blandt Tysterne ere 
mange, som ikke adlyde nogen. Hine bilde sig ei ind 
at vare klogere end dereS Fadre, vg derfor, folgende disses 
Spor, lcrgge de daglig nyt Herredomme til det gamle; 
men blandt Tysterne cre mange, der belee deres Forsoc-
d r e  s o m  T a a b e r ,  o g  d e r f o r  m a a e  b c r r e  N a v n e t  a f  n y e  
Tralle. Tyrkerne leve under een Lov, eet Regimente, 

cen Religion; men blandt Tysterne cre mange, som 
daglig optanke nye Love, nyt Regimente, nye Religions-

lårdomme, og holde dem, som de finde for godt; hvad 
gammel Vedtagt derimod cr, den fnise de ad, som en 

ormstukket, halv raadden Ting. Christi »sammensyede 
Kjortel rive de i Stykker, og kaste tilsidst selv Fligene 
deraf bort." Saaledes gik Legaten vel ikke navnlig, men 

dog let forstaaelig, los paa de protestantiste Stander, 
og henvendte sig tilsidst til Kirkens Stotter, den christelige 
Troes Hovedmand, PetruS og Paulns, med disse betyd-
ningsfnlde Ord „Dn Noglebarer, sagde han, oplnk 
Fyrsternes og alle Mennesters steenhaarde Hjerter, og 
dn Svarddrager, Herrens udvalgte Kar, stjcrr og stil 
de Dodeliges Hjerter ad, og klov den umenncstclige 

Haardhed Z" Efter Messen gik Keiseren med hele Fol-

') Coelestinns vil endog deri finde den Mening, at bvis Pe
trus ei kunde aadne fyrsternes 5?jerter, stulde Paulus 
med Sværdet senderstjcrre dem <(!oelest. i. sc-I. 
io5). Anderledes Seckendorff, som i disse Ord blot seer 
en rhetoris? Formel ls. I. II. i>. i6z)-
er det, at Talen overhovedet forekom mange, vg iblandt 
disse Erkebispen as Mainz, for haard mod de gj^vc Ty
stere. (l^llclest. I. c.). 
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get op paa Raadhnset og her forekaste Pfalzgreve Fre
derik den Keiserlige Proposition ') om de Gjenstande, 
der ffulde foretages, fsrst nemlig om Krigen mod Tyr
ken, og derncrst om Bilæggelsen af Religionsstridigheder
ne. Med Hensyn paa disse gjentoges kortelig hvad Kej
seren allerede i Udffrivningen af Rigsdagen havde til
kendegivet som sin Vegjering og Villie, at nemlig Ri
gels Fyrster og Stander, hver Part, vilde skriftlig af

fatte sin Mening i det latinffe og tysse Sprog, saa-
vclsom angive Forsiag til at raade Bod paa Misbrugene. 
Sagen blev imidlertid ei videre fremmet fsr fjerde Da
gen efter, da man i Mellemtiden fra begge Sider raav-
flog, om hvorledes man ffulde fsie Keiserens Villie. 
Klart var det, at de protesterende Fyrster maatte som 
hidtil staae paa, at Religionssagerne fsrst bleve fore
tagne (og dette var og Udfaldet af Churfyrstens Raad-
forsel med Melanchthon og Dr. Bruck> ; men ligesaa 
vist allerede, at de katholffe ikke vilde indgive nogen 
Vekjendelse, men blot beraabe sig paa, ar de havde ef
terkommet det Keiserlige Edict fra Wormser Rigsdagen 
vg bevaret Arvelcrren *). Den 24de Junii, St. Hans 
Dag, kom Kejseren atter sammen med Fy sterne paa 
R a a d h u s e t ,  o g  e f t e r a t  d e u  p a v e l i g e  L e g a t  C a m p e g g i o  

') Den låses i Chytraus Vl. 47 ff. og (.'oelestin. I'om. I. 
jol. 116 
See Churfyrstens Brev til Luther af 25de Junii, efter 
hvilket de kathol>ke Fyrster endvidere skulle have vedtaget at 
erklcrre sig derhen, ,,at hvis Paven og hans Legat tillige, 
med 5?. K. M. vilde vise dem, at de vare afvegne fra den 
traditionelle La>re, og at de ffulde antage en nye Troe, 
saa vilde de underdanige fornemme Keiferens Betænkning." 
Er det saa, som vel ncrppe kan omtvivles, saa seer man 
deraf bedst, hvad deres gamle Troe havde at betyde. 
Ivf. LovlesUn. 1'vm. I. 12Z t>. 



havde holdt en Tale, hvori han paa nye formanede 
Standerne til Enighed og Krig mod Tyrken, siode de 
protesterende Fyrster op, og i deres Navn erklærede 
den Sachsiske Kantsker Dr. Georg Bruck (Pontauus), 
at de hermed tilbsde sig offentlig at oplcrse deres Ve-
kjendelse og overantvorde den Kejseren. Men Keiseren 
meente, at de skulde kun overgive ham Bekjendelscn 

skriftlig, hvorimod de paastode, at i en saa hoivigtig 
Sag var det gauske forusdeut at hores af Hans Maie-
stcrt, da ellers Tingen let kunde forestilles ham ander
ledes, end den i Sandheden forholdt sig. Og da Kei
seren bevilligede Forelæsningen at ffee paa den folaende 
Dag, men alligevel forlangte, at Bekjendelscn strar skulde 
overleveres ham, undskyldte de sig med, at den endnu 
ei var perfect corrigeret '), saa at den kuude lcrgges 

Haus Maiestert uuder Aiue. Og herved blev det da 

for denue Sinde. 
Den folgeude Dag altsaa, som den 25de Junii, tre 

Timer efter Middag, kom de protesterende Fyrster, hvis 
Navne allerede ovenfor ere meldte, og med dcm Gesand
terne fra de Stader Nuruberg og Reutliuqeu til Kei-
fereus Herberge (det biskoppelige Pallads i hlugsburg ")), 

hvor Kapelstuen, der kuude rumme henved 200 Menue-

Nemlig: Churfyrsteu af Sachsen, Markgreve Georg af 
Brandenburg, Franz og Ernst, Hertuger af Luneburg og 
Brunsvig, Philipp Landgreve af Hejsen og Wolfgang, Fyr
ste af A'lhalt (LoeltsUn. I'um. I. sul. »35 !i.). 

-) Dette er vel troligt, naar, soin Erkebifpen Lindanus for-
sikkrer, den egenhændige latinske Original var ffrevet med 
MelanchthonS egen Haand; thi han tillod sig, som bekjendt, 
hyppige Overstregninger ^See: tllscuiciis. 

S. I8l, 188^. 

') kaldet: die Pfalj. 



s t e r ,  v a r  b e s t e m t  t i l  F o r e l æ s n i n g  a f  C o n f e s s i v n e n ' ) .  
Da Keiseren og Fyrsterne havde taget Sade, traad 
Kantsler Vrnck og Kantsler Christian Baier frem, hiin 
nied det latinste, denne med det tyste Eremplar af vor 
Troesbekjendelse i Haanden. Keiseren forlangte, at 
det latinste Eremplar ffnlde forelæses; men her greb 

Churfyrsten Ordet og sagde: „da vi her ere paa tyst 
Grund, haaber jeg, at Evers Maiestcrt vil tillade, at 
vi tale med tyst Tnnge." Med Kejserens Samtykke 

forekaste altsaa Kantsler Vaier det tyste Eremplar saa 
hsit og klart og fornemmeligt, at det var at hsre ei 
blot uden for Kapellet men heelr nede i Forstuen. Efter 
endt Forelæsning overrakte Kantsler Sruck begge Erem-
plarer til den Keiserlige Secretcrr, Alerander Schweis 
Keiseren selv tog der ene Eremplar, det latinste, og 

overgav det tyste til Erkebistoppen af Mainz -). Der-

') Thi paa Raadhnfet, som Fyrsterne ferst havde begjeret, vilde 
Knscren ei tillade at Ladningen gik for sig, fordi man 
frygtede for en Stimmel af Tilhorere 1.11. p. 

171). 
2) Thi han var kun lidet bevandret i det tysse Sprog, og lod 

sig, som Rygtet gik, siden efter foreligge et latinss af 
Melanchthon forfærdiget Udrog af Consessionen. See: 
Strobels Miscellaneen 2r Tl). S. 37- 39-
Efter andres Beretning faldt Ordene saa - ,,Wir sind 
Teutfche, und ans dem Teutschen Boden, so lasset uns 
Tentsch reden!" See: Lsrp?c»vli I. j>. >«(>. 

«) Ester den almindelige Fortælling, som dog Seckendorff be
tvivler (I. c.) stal han derhos have ladet disse djerve Ord 
falde: „Nn da med Guds Naade, naar Herren serer sin 
Sag, skal denne Bekendelse vel holde sig og staae selv imod 

Helvedes Porte." 
6) Det sidste efter Muller i Historie der protesttrenden 

Stande lc. S. 58i. Det svrige efter l. II. 



efter lod Keiseren ved Pfalzgreve Frederik de proteste
rende Fyrster svare: han havde naadig fornnmmet deres 
Troes Bekjendelse, vilde flittigen tage den i Overvejelse 
og narmere da tilkjcndegive dem sin christelige og vel-

meente Vetankning derover. Da Luther af Churfyrsten 
og andre spurgte dette Udfald af Sagen, kunde han ei 
fordolge sin Glade over denne ssrste Seir, Sandheden 
her havde tilfcrgtet sig; thi hsrt var den dog bleven 
trods alle dem, der vilde qvale dens Rost. „Er det 
ikke en snild Klogffab, siger han, ar M. Cisleben og 
andre vore Prcrster maae tie gvcrr; men derfor tråder 

nu Churfyrsten samt andre Fyrster og Herrer op med 
den skriftlige Bekjendelse, og prcrdikede frit sor Hans 

Keis. Maiestcrt og hele Riget. Saa er da Christus jo 
ikke forstummet paa Rigsdagen, og hvordan de saa vende 
sig, saa maae de hore mere af denne Bekjendelse, end 
de i et heelr Aar havde hort af Prcrsterne. Saa gaaer 
det dog, som S. Povel siger, Gnds Ord vil ikke lade 
sig binde. Forbydes det paa Prædikestolene, saa maa 
man hore det i Palladserne. Tor arme Prcrster ikke tale, 
nu vel! saa tale store Fyrster og Herrer. Og Summa, 

om alt tier, saa ville Stenene jkrige, siger Christus vor 
Herre selv." 

Keiseren holdt sit Ord, at han snarest vilde over
veje de protesterende Fyrsters Bekjeudelse, og sammen
kaldte til den Ende allerede den solgende Dag sir Raad, 
hvori, ftjondt nogle stemte for haardere Forholdsregler, 
tilsidst dog den mildere Mening fik Overhaaud, at nem
lig den overgivne Confeosion forst skulde proves af larde 
og upartiste Maud; og efter disses Skjouueude be-

p. I7». Chytraus Bl. 56« CoelesUii. 1'vm. I. i4i. 
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sva-eS. De katholsse Theologer, som i stort Antal vare 
komne med paa Rigsdagen, og af hvilke de fornemste') 

v a r e  J o .  F a b e r  - ) ,  J o .  C c t ' ) ,  J o .  C o c h l a n s ,  
Jo. Men sin g, Prcrdikemunk hos Chnrfyrsien af Bran
d e n b u r g ,  C o n r a d  W i m p i n a ,  C o n r .  C o l l i n n s ,  
A r n o l d n s  d e  V e s a l i a ,  F r a n c i s c a n e r m n n k e n  M e -
dard ns, Kong Ferdinands Hofprast ^), maatte altfaa 
for at efterkomme Kejserens Villie, belave sig ril at op
satte en Gjendrivelse, saa nodig de end gik dertil; 

thi stemte af den Pavelige Legat, Pimpinelli, og af an
dre Pavens Nuncier, blandt hvilke isccr Petr. Panl Ver-

gcrins, havde de fra fsrst af drevet paa, at Protestan
terne ei maatte hores, men deres Lcrrdomme i Kraft af 
Leo den ivdes Bulle mod Luther simpelthen forkastes; 
vg da de ei havde kunnet bringe det dertil, sogte de 

„u fremdeles at forhindre og besvcrrliggjore al mindelig 
Forhandling «). Men for det kom videre, lod Keiseren 
ved Pfalzgreve Frederik og andre sporge de protesterende 
Fyrster, om de vare til Sinds at lade det beroe ved 
den overgivne Confession, eller agtede at fatte flere Ar
tikler til. Efter flittig Overvejelse og Afsondring af alle 
de Puukter, som vel disputeredes om i Skolerne, men 
usornodent og kun mere til ar forbittre Gemytterne, sva
rede disse skriftligt jtilbage: „ve havde i Bekjendelsen 
fornemmelig opstillet Hovedstykkerne, som ere nodvendige 

') I alt vare de tyve i Tallet. 
-) Ester Melanchthon den fornemste Forfatter af Confutationen. 

En Mand, hvis luttre pharisaisse Had mod Protestanttrm 
Mclanchthon ofte udpeger (blandt andet i et Brev til Lu

ther af 15 Inlii). 
Vekjendt af Rcuchllns Breve. 

5) Som Erasmus giennemhegler i sine LuUvyuis. 
b )  ! .  I I .  t / l .  
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at troe til Salighed, og ei villet opregne alle enkelte 
Misbrug, men kun betegne dem, svin besvare Samvit
tighederne, for ar Hovedsagen ei derover maatte glem
mes og fordunkles; ved disse Stykker vilde de alrsaa 
blive, nagtet de i dem ei havde indbefattet alt; ftjondt 

de forresten ingenlunde vilde nndflaae sig for, naar Mod
standerne havde indgivet deres Bekjendelse, at forsvare 
deres Mening af Gnds Ord i alle enkelte Pnnkter '). 

Efterat de katholste Theologer den izde Jnlii havde 

forelagt Keiseren nogle scrrstilte Tractater hvori for
nemmelig Luthers Vildfarelser og Kjetterier opregnedes, 

og stden udarbeidet i Fa-llesstab et Skrift, som flet ikke 
bifaldtes af Keiseren, baade fordi han fandt Modsigelsen 
deri for hvas og det hele for bredt, kom de omsider den 
tredie Angnsi frem med den omarbejdede fuldstændige Gjen-

drivelse (C on fn tationen), der samme Dag forelæstes 
de evangelists Fyrster i Keiserens Herberge af den Keif. 
Secretcrr Alex. Schweis. Men fsr man endnu stred 

') Chvtraus Bl. y?—y8. I dette Svar var efter Coelesti-
nns endnn en Pnnktation indesluttet I'om. II. 

j..I. -i«)—224), som dog Seckendorff mcd Nette tvivler om 
er indgivet ved denne Lejlighed (Zi-ckentlorll' Ud. il. p. 

saa meget mere, som i selve dette Skrift Regens
burg angives, som den Stad, i hvilken det er affattet. 

2) Fortegnelsen kan eftersees hos Chytraus Bl. ic>6. Iblandt 
disse vare ogsaa Fabers An til o gier, hvori han segte 
at vise af Luthers Skrifter, at denne bestandig var i Mod
sigelse mod sig selv. Hvorom Luther selv i et Brev til Me-
lanchthon saaledes vttrer sig: „Hvor kan vores Lcrre i de 
Ugudeliges Dine synes at indeholde andet end idel Modsi
gelse, da den kraver og fordommer gode Gjerninger, 
ovh.rver og dog beholder Hirkt skikke, crrer og dog 
straffer ivrigheden, bekjcnder og ncrgter Synd 

hos de Hellige." 
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til Forelæsningen lod Keiseren Fyrsierne tilkjendegive sin 
Villie i temmelig haarde Udtryk: „at nemlig denne 
„Gjendrivelse, som han havde ladet opsatte, indeholdt 
„den Mening, hvorved han vilde blive og siaae; han 
„begjerede alrsaa, at Fyrsterne ssulde gjsre der samme, 
„og vilde de ei beqvemme sig hertil, saa var han Kir-
„kens Skytsherre cg agtede intet Schisma at taale i 
„Tyskland." ') Mildere lsd derimod Slutningen af 
Confntationen selv -), hvori det udtrykkelige« hedder : 

„at hverken Keiseren eller nogen Fyrste eller Christen 
„overhovedet bifaldt nogen, endog de ringeste Misbrng; 
„men snffede de meget mere alle, at Rigets Fyrster og 
„Stander efter falles Raad og Overlag vilde stride til 

„at afskaffe Misbrugene, og at i Sardeleshed Gejstlig
hedens Stand, og den Christelige Troe, der i mange 

„Stykker havde forloret sin Varme og Inderlighed, 
„maatte gjengives sin gamle Vardighed og Reenhed; og 
„som Keiseren selv havde til dette Maal hidtil anvendt 
„megen Sorg og Flid, saa lovede han og fremdeles at 
„ville gjsre det." Disse Ord tydede hen paa en frede
lig og venlig Underhandling, som visselig og altid endnu 

') See Melanchthons Brev om denne Handling til Luther af 
6 Atlg. Chyttaus Bl. 22l—222. Loelestin. lom. III. 

jol. 25. 3ocIcen6c>rK' lik. II. p. 172. 

2) Og hele dens Indhold saavelsom de sormeentlige Skriftbevi
ser, deri fertes, vare vist nok ikke flikkede til at bringe Pro
testanterne til at tvivle, eller endnu mindre til at frygte. 
Thi dette var de katholsse Theologers og navnlig Ecks og 
Fabers svage Side, naar de maatte argumentere af Skrif
ten, fom dog hcr var uundgaaeligt, hvor Modstanderne 
havde beraabt sig paa deres Lares Skriftmasslghed. isin 
Dom om Confutationens Vard, fta denne Side betragtet, 
nedlagde Melanchthon i et Brev til Luther, som låses 
hos ChytrauS Bl. 222. LoelosUn. Ion,. III. lol. 25 



var Kejserens Onsse, men for at det kunde komme dertil, 

maatte de Protesterende da fremfor alt onffe at blive 
narmere bekjendte med den saaledes oplåste Gjendrivelses 
Indhold. De begjerede altsaa, ar en Afstrift maatte 
meddeles dem, hvilket Kejseren for det forste sagde, at 
han vilde tage i Vetankning. Anden Dagen derpaa 
lod han Fvrsterne kalde for sig, og tilkendegav dem, at 
Skrifter km, nnder de Vilkaar knnde meddeles dem, at 

de edelig vilde forpligte sig til, intet deraf at asssrive, 
give andre at lase eller ved Tryk offentliggjort. Og da 

Fyrsierne ei vilde indvillige heri, at en Deel af den Of
fentlige Religionshandling, og netop den, som indeholdt 
Retfardiggjsrelsen for alle videre Skridt, de maatte 

gjore, med Flid blev skjult, saa blev Kejseren ved Af-

slaget. Men nn lagde Erkebispen af Mainz og hanS 
Broder Ehurfyrsten af Brandenburg sig derimellem, og 
formaaede de protesterende Fyrster ril, ar de ei videre 
stulde trange ind paa Keiseren; de vilde tanke paa Veie 
og Midler, hvorved hele Sagen i Godhed og Mindelig
hed knnde bilagges. 

Men med de derpaa folgende Underhandlinger, som 
efter Keiserens Villie aabnedes paa Kapitler i Augsburg 

den 6te Augusti, forst af 17 Tilforordnede af de karholffe 
Chnrfyrster, Fyrster, Bist'opper og Skaders Gesandter 
med de Evangeliste, havde det lige fra Begyndelsen af 
ingen Fremgang. Allerede den forste Dags Begivenhe
der viiste klarligen Protestanterne, med hvilke Kalholikcr 
de vilde faae at gjore. Thi vel formanede AugsburgS 

evangeliststndede Bisp, Christoph afSradi o n der 

') Den samme Vkssop af Angsl'nrz bavde allerede mere end een 
Gang lagt sin Tildoieliglied til den evangeliste Lare for 
Daaen. Asrst da han den zc> Inlii i de katl'vlffe FvrsterS 
Naad opliste „Luthers Zonnaning ril de Geistlige paa 
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som Stedets Dioecesan dceltog i disse Forhandlinger, de 

forsamlede katholste Fyrster og Stander til det rette Man
dehold, i det han forst paamindede dem om : „hvor hoist 
„fornedent det var ved den nu forestaaende Handling 
„at anvende al mnlig Varsomhed og Forsigtighed, paa 
„det at intet ssulde foretages eller beflnttes, som var 
„den hellige Skrift imod, eller forresten ei kunde forenes 
„med Ret og Billighed. Thi vitterligt var det jo dog 

„og klart for enhver, at Vekjenderne af Luthers Lcrre 
„ikke havde bestridt eller begjeret at krcrnke een eneste af 

„Troens Artikler. Hvorfore, da Sagerne siode saa, 
„alle Christeligsindede og Fredelffende vare forbundne ril 
„at overveie med al Flid de Maader, hvorpaa Rolighed 
„og Eendrcrgtighcd atter kunde oprettes og vedligeholdes 
„i Kirken." Men dette gode og i Sandhed evangelists 

Naad fandt knn liden Indgang hos de Ovrige; thi 

j t r a r  s t o d  E a r d i n a l - E r k e b i j p e n  a f  S a l z b u r g ,  a t r h i a  5  
Lang'), op og spurgte forbittret Stadion, hvorfra han 

Rigsdagen," der som dekjendt indeholder mange fornedne 
Sandheder i de djerveste Udtryk. (Det er aftrykt Ho6 
coolesun. lom. II« sol. 26z—274 og Chytrans Bl. 
i2y—156). Derncrst ved den Bekjendelse, han aflagde efter 
at Confessionen var forelcrst, nemlig i en fortrolig Sam
tale: „Hvad vi have hsrt oplcrses er reen Sandhed; det 
kunne vi el ncrgte." (Loelesun. lom, II. lol. 205 
Sockomlortk Ud. II. p. 170). Om denne mcrrkelige Vi-
stop og hans Liv og Virken findes de ndfsrligste Efterret
ninger i: „Christoph von Stadion, Bifchof von Angs-
bnrg. Eine Gefchichte aus den Ieiten der Reformation 

v o n ? a p f .  ? u r ^  i ? y y -  8 . "  
i) Eet eneste Tnrk foruden dette vil skildre os denne bovins-

dige Cardinal tilfulde. Han yttrede sig nemlig, som In-
stus Jonas fortcrller (hos Loelesnu. lom. u. loi. 20^, 
>,.) saaledes over Reformationen: „Jeg missede nok en 
Forbedring i Messen, og Frihed i kirkelige Vedtægter og 

. 



pludselig var kommet paa flige Tanker, da han dog til
forn havde yttret ganffe andre Grundsætninger. Og da 
denne gjensvarede ham, at det var en stsrre Skam at 

ville besmykke ffjcrndige Misbrng og forsvare en ugudelig 
Lcrre, eud at bckjende at vcrre kommen til bedre Indsigt 
og derefter at ville rette sit Liv for Fremtiden, greb Chnr-
fyrsten af Brandenbnrg i Hidsiglied Ordet for Lang, og 
sagde: det var aldeles nsandt, at Protestanterne ingen 
karbolff Lcrrescrtning havde angrebet, hvorpaa han, op
fordret af Stadion til at sige, hvilken der var, svarede: 
Lcrren om den katholffe Kirke og Helgenes Paakaldelse. 
Herimod indvendte Stadion med Alvor og Rolighed: 

„Paakaldelsen af Helgene var ingen Troesartikel, og 
„ingenlunde var det deu katholste eller chrisielige Kirke, 
„som Lutheranerne bekjamipede, men kun de aabenbare 

„ g r o v e  o g  f a r l i g e  M i s b r u g ,  s o m  h a v d e  i n d s n e g e t  s i g  i  

„den." Ja denne hesrige Ordverel var gaaet langt vi
dere, hvis ikke Erkebispen af Mainz havde talt et Ord 
til Godhed; men hvad han opnaaede, var dog kun det, 
at Underhandlingerne for den Dag vare asbrndte '). El 
meget venligere gik det ril den fslgende Dag, da Chur-
fyrsten af Brandenburg holdt Foredraget til Protestanter
ne ; ja nogle trnede endog Churfyrsteu af Sachsen med, 
at Kejseren vilde forfslge Sagen med vcrbn.t Haand -). 

Kort: disse forste Underhandlinger ledede uagtet Melanch-

Traditioner, men at een Munk ssal reformere os alle, 
det er utaaleligt.'" 

') Geo. Spalatin i Luthers sammtliche Schriften (WalchsAusg.) 
Tl). 16 S. Il8o. Loeloliin. I'om. III. lnl. 25, 26. Lecl^en-

UK. II. p. izy->6o. Mullers Historie von dcr evang. 
Stande Protestation S. 707. 708. 

2) Loeleliin. I^om. III. sol. 26. 

C 



thons Bestrabelser, der imod Ecks Betænkninger om de 
stridige Artikler opsatte med de svrige Theologer adskil-
lige Modbemcrrkninger til intet Resultat. Keisereil 

forordnede derpaa ester de protesterende Fyrsters eget Vink 
og Forslag et engere Udffud af syv Fyrster, Geistlige og 
Retslcrrde fra hver Side; ved Melanchlhons Side stode 

h e r  a f  e v a n g e l i s t e  P r a s t e r  E  r h a r d  S c h n e p f  o g  I o  h .  
Brentius, men Sjelen i disse Forhandlinger var dog 
fremfor alle Geo. Briick; de katholske Thecloger vare 
Eck, Wimpina og Cochlaus, og blandt Fyrsterne 
var Biskoppen af Augsburg den ene. Men uagtet til
syneladende Forligelse skeete over adskillige Artikler, gjemte 
dog Katholikerne bestandig deres Mening eg toge mere 
for sig, end Protestanterne gave og indrommede, saa det 
intet Under var, at i Beretningen, man fra begge Parter 
den 22 Aug. overrakte Kejseren, intet Haab fra nogen 
af Siderne til en fuldkommen Udjevning gaves; Prote
stanterne paa deres Side syntes allerede at fortryde den 
Tid og Flid, de havde opoffret paa at overbevise Mod
standere som Eck og Cochlans, og appellerede, som fra 
Rigsdagens Begyndelse af til et almindeligt Kirkemsde. 
Det stadfastede sig alt mere og mere hvad Luther skarpt 
og fyndigt, skjont visselig ligesaa klogt domte om disse 
Sammenhandlinger. „Snmma Summarum" siger han 
i et Brev han paa denne Tid ,krcv til Melanchthon „det 
,,hover mig sier ikke, at man vil handle vm Enighed i 
,,Laren, fordi denne er ganffe umulig, saafremt Paven 
„ikke vil aflagge hele sir Pavedsmme. Det havde varet 
„nok, naar vi havde fremlagt dem Grundene for vor Troe 
„og begjeret Fred. Men at vi skulde omvende dem til 
„Sandheden, hvor kuude vi haabe det? Vi ere komne. 

Begge Dele låses lidfsrligt hos lom. III. l»l. 

36-37 og Lhytraus Vl. 237-2 <2. 
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„for at hsre, om vor Lcrre behager dem eller ikke, og 
„lade det staae dem frit for at blive det, de ere, og sporge 
„derfor: om de fordomme denne Lcrre eller erkjende den 
„for ret at vare. Fordomme de den, hvad hjelper det 
„da lange at handle om Eendrcrgtighed med vore afsag-
„te Fiender? Erkjende de den for ret at vare, hvad er 
„ d e t  d a  f o r n o d e n t  a t  b e h o l d e  d e  g a m l e  M i s b r u g ? "  
Saaledes meente Lnrher, og visselig gik han heller ikke 
heri feil; thi ogsaa den tredie Frcdshandling, begyndt den 
24 Angnst af et endnn fnevrere Udffnd (knn een Theo-
log og tvende Jnrisier paa hver Side) og over de aller-

meest stridige Pnnkter lob frngteSlos af. Protestanterne 
bleve ved deres Appellation og paa Fred i de aandelige 

Ting var ikke mere at tanke; ja selv den ndvorres syn

tes mange af dem, som Sagerne nn stode, heel tvivl
som. De maatte bekjende med Lnther, for de ginge fra 
Rigsdagen: „Freden maa stinne, saa deiligt den vil, 
saa er dog Fredens Herre og Krigens Adskiller storre og 
hsiere at agte end Freden selv- OS tilkommer det ikke, 
at spaae om Krige, men at troe og at bekjende." 2^ 
Og som de havde begyndt Rigsdagen med den evangeli

ske Sandheds Bekjendelse, saa var det sidste offentlige 
Skridt, de paa samme gjorde, at varne end ydermere 
om denne Bekjendelse, i det de den 22de Sept. overrak

te Kejseren ved G e 0. Bruck det Forsvarsskrift for 
samme (Apo lo gie), som Melanchthon imidlertid med 
flere af de evangeliske TheologerS Raad, saa godt det lvd 

C 2 

') Brevet cr af 25de August ,5^ og låses hos Chytraus Bl. 
366-67. 

2) See Luthers Brev til Zustus IonaS af 20de Septbr. hos 
Loolettin« lom. III, sol, 88 0g ChyttHus Vl. Sy"??. 



sig gjsre, uden at have noget Eremplar af den kathol-

sse Gjendrivelfe for sig, havde affattet. Men Kejseren 
ncrgtede een Gang ') og nok een Gang at ville mod-

rage den. 
Hvad Melanchthon saaledes havde opsat i en nfnld-

komnere Form, som Apologie for vor Trocsbekjendelse, 
forogede og udvidede han siden betydeligt isccr i Artiklen 
om Syndsforladelse og Troens Retfærdighed, da efter 

Rigsdagen en Afffrivt af Gjendrivelfen, uvist f»a hvad 
Haand, var bleven ham meddeelt. Under denne Skikkel
se er Apologien antaget af Tysklands protesterende 
Stcrnder, og trykt i det latinske Grundsprog samt over

sat i det tyske Sprog af Instus Jonas i det ncrste Aar 

efter Rigsdagen 1531. 

Da Bruck havde udviklet, hvorfor de protesterende Forster 
og Stcrnder ei kunde ssie sig i Hans Majestæts Villie, at 
antage Confntationen, og ingenlunde formeente, at dcres paa 
den hellige Skrift grundede Lcrre i noget Stykke var gjeu-
drevet eller bevii'st salff at vcrre ved samme, vilde han over
give Keiseren Apologien. Men da denne frabad sig det ved 
et Vink, modtog Pfalzgrev Frederik den, der dog, da Kong 

'Ferdinand hviskede ham noget i Oret, strar gav den tilbage. 
Saaledes berette LleilZsn. Omme-nt. Natu roli^. I. Vil. 
P. 179. l'om. III. iol. I>. 6l)ytraus '^)l. 2Y8. 

Ioach. Mullers Historie p. 8YY. 
Den 2zde September nemlig, da Churfyrsten tog Afsked fra 
Keiseren; efter Seckendorff UK. il.? 205. 
I sin ferste ufuldkomnere Form lcrses Apologien alene i den 

latinske Udgave af Chytrai Historie om den Augsburgske Con-

fession p. ZZ7. 



D e n  u f o r a n d r e d e  

Au gsburgske  

T r o e s b e k j e n d e l s e  

f r a  1 5 3 0 ,  

oversat 

cfter det latinske og tyske Excmplar, 

med 

ndvalgle Anmærkninger til enkelte vanskeligere Steder. 





F o r t a l e .  

stormægtigste Keiser, allernaadlgste Herre! Eftersom 
Eders Kejs. Maiestcrt haver ndstrever en RigSdag ar hol
des her i Angsbnrg, baade at der kunde raadflaaes om 

Hjelp imod Christendommens og der christelige Navns 
grnmmeste Arvefiende, Tyrken, hvorledes man nemlig ved 
en varig og bestandig Krigsrnstning kunde modstaae hanS 
grnmme Magt og Anflag, derhos og at der knnde band
les om Ueuighederne i vor hellige Religions og christelige 
Troes Sag, saa at de forftjellige Meninger herom kunde 
horeS med gjensidig Kjerlighed, Mildhed og Overbcrrelse, 
saa og kjendes og overvejes, at hvis nogen af Parterne 
ikke ret maatte have udlagt eller forstaaet den hellige 
Skrift, dette knnde rettes og aflagges, og Sagen saa-
ledes maatte foies og bringes tilbage til een christelig 
Sandhed og Eendrcrgtighed, som vi alle maatte holde og 
hylde, for at, ligesom vi alle ere og stride nnder een 

Ehristo, vi faaledes alle knnde leve i een christelig Kirke 
i Enighed og Samdrcrgtighed '); 

Lg da vi nnderstrevnc Churfyrster og Fyrster, med 
de andre, som ere forbundne med os, ligesom de evrige 
Ehurfyrslcr, Fyrster og Snrnder ere kaldede til forestrev
ne Rigsdag, saa ere vi, for i Lydighed at foie os efter 

') Disse ere Ordene i den Kejserlige Udskrivning. See Ind
ledningen S. iz. 



den Keiferlige Befaling, i Tide hidkomne, og have (uden 
Berommelse at melde) varet iblandt de allerfsrste ^). 

Og da nn Eders Keif. Maiestat haver her samme
steds, strar da Herredagen aabnedes, iblandt andet paalagt 
Chnrfyrsterne, Fyrsterne og de andre Rigens Stander, 
at hver Part stnlde i Kraft af forbemeldte Keiserlige Ud
skrivning forfatte og indgive deres Mening med samt dens 
Grnnde i det latinike og tyste Sprog; saa have vi over
lagt dette tilsammen nastforegaaende Onsdag, og givet 
til Gjensvar, at vi for vor Deel den paafslgende Fre
dag, som er i Dag ^), vilde overantvorde Eders K. M. 
vor Bekjendelses Artikler. Og saaledes, for at efter
komme Eders Maiestats Villie, fremlagge vi vore Kir-
kelareres og Pradikanteres (som er og vores) Troes-
bekjendelse, saaledes som de af den hellige Skrifts Grnnd 
og rene Gnds Ord hidtil have foredraget og i Kirken 
fremstiller den christelige Lare i alle vore Lande, Fyrsien-

dommer, Herskaber og Stader. 
Og tilbyde vi oS her for Eders K. M., som vor al-

lernaadigste Herre, hvis de andre Chnrfyrster, Fyrster 
og Stander paa lige Maade skriftlig ville indgive deres 
Meninger i denne Sag, forfattede i det latinske og tysse 
Sprog (saaledes som Eders K. Maiestats Befaling der 
medferer), at ville med dem venligst overlagge omhandle 
om de taaligste Midler og Veie, hvorpaa vi, faavidt 
nmligt kan ffee, maatte komme overeens, saa at, naar 
Sagen fredeligen nden al hadss Paastaaelighed imellem 

oS var afhandlet. Uenigheden med Gnds Bistand knnde 

') Churfyrsren af Sacbstn drog ferst af alle Rkgsfvrstcr ind i 
Augsbnrg den 2den Mai. See Indledningen S. i5. 

St. HanS Dag den 24de Znnii i5zo. See Indledningen 
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bilcrggeS og een sand samdrægtig Troe atter vende tilba
ge, saalcdes som vi alle ere og siride under een Christo 
og skulle bekjende een Ehristum (som Ordene lyde i Eders 
Keis. Maiestcrts Udstrivning); og ville vi med ydmyge 
Hjerter paakalde den almcrgtige Gud, ar han dertil vil 

forlene sin Naade, at alle Ting kunne fores til den rette 

guddommelige Sandhed. 
Men dersom Sagen ikke kan faae Fremgang hos 

vore Herrer og Venner paa den anden Side, de svrige 

Clmrfyrster, Fyrster og Stander, saalcdes som Eders K. 
M. viscligen haver betcrnkt det at sknlle foretages og 

forhandles, nemlig ved gjensidig skriftlig Fremlæggelse af 
og venlig Overeenskomst om de stridige Punkter, saa 
vidne vi her aabenbare, at vi paa ingen Maade vcrgre 
eller undsiaae os ved noget, som kan tjene til at mcrgle 
en christelig Eendragtighed, for faavidt det nemlig kan 
stee med Gud og en god Samvittighed. Hvilket da og 
EderS K. M. saavelsom de svrige Churfyrster og Ri-
gens Stcrnder og alle, der have en oprigtig Kjerlighed 
og Iver for Religionen, og som roligen ville anhore den
ne Sag, skulle naadiqst og venligst kjende og forstaae af 
dcnne vor efterfslgende Bekjendelse. 

Ogsaa har Eders K. M. ikke eengang men ofre gi
vet Churfyrster, Fyrster og Stcrnder naadigen tilkjende, 
og i Synderlighed paa Rigsdagen til Speier, som blev 
holden i Aaret 1526, ladet offentlig oplcrse og forkynde 
som Kejserlig Instruction og Befaling: at Eders Mai, 
estcrr i dette Religionsanliggende for visse Aarsagers Skyld, 
som ere ansorte i E. Maicstats Navn, intet vilde af-
gjore eller endeligt besintte, men siirtigen anholde hos 
dcn Romerske Pave, om at et jalmindeligr Eoncilinm 
maatte vorde sammenkaldt. Saalcdes som der samme 
vidrlsftigere er fremsat paa det sidste offentlige Mode til 

Speier for eet Aar siden, hvor E. K. M. ved Kong 
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Ferdinand af Vohmen og Ungarn, vor Ven og naadlge 

Herre, samr og ved en Taler og forordnede Commissa-
rier har blandt andet ladet knndgjore, at E. K. M. har 

fornummet og overlagt Rigssiatholderens, de keiserlige 
Raaders og Prcrfidentens samt svrige ved deres Budffa-
ber og Fuldbemcrgtigede i Regensburg forsamlede Rigs-

sicruders Betcrukning angaaende Forsamlingen af et Kir
kemode, og at E. K. M. ogsaa ansaae det for gavnligt, 
at et saadant Mode kom i Stand, og efterdi Sagerne, 
som de da forhandledes imellem E. K. M. og Paven, 
syntes vel at beqvemme sig til en christelig Eendrcrgtig-
hed og Forligelse, saa at E. K. M. ikke tvivlede paa, at 
jo Paven knnde bevcrges til at holde et almindeligt jKir-

kemsde, gav E. K. M. naadigst at forstaae, at I vilde 
anvelide al Eders Flid og Umag paa, at fornavnie Pa
ve skulde samtykke i, tilligemed E. K. M. med det forsie 
uden Forhaling ved offentlig Skrivelse at tilsige og be
ramme et saadant almindeligt Kirkemode. 

Forndsat endelig, at Uenigheden om Religionens 
Sager imellem os og de andre ikke sknlde vcrre bleven bi
lagt venligen og i Kierlighed, saa tilbyde vi os her for 
E-K-M. med al Underdanighed, at vi end ydermere ville 
m o d e  o g  t a l e  v o r  S a g  p a a  e t  s a a d a n t  a l m i n d e l i g t ,  

frit og ch risre ligt Kirkemsde, som hidtil eens-

>) Disse Ord ere vel at lcrgge Mcrrke til, fordi de indeholde 
Retfærdiggørelsen for Protestanternes Adskillelse fra dcn ro
mer!? katholsse Kirke og dens Hoved, af hvilken et saadant 
Hirkemede ei var at erholde. Thi de begjere ei blot et al-
mindeligt, men et frit Kirkemsde, det er: et saadant, 
hvor fuldkommen Stemmefrihed maatte tilstaaesalle, og Bi-
stopperne lsses fra deres edelige Forpligtelse mod den ro
merne Cnrie; og endelig et ch listeligt, det er: hvor 
Christus alene betragtes som Hovedet for sin Menighed, og 
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stcmmigen ved alle offentlige Forhandlinger og ved e»u 
hver RigSdags Slutning i E. K. Maiestcrts Regjerings 

Tid har vcrret handlet om og vedtager af samtlige Chur-
fyrster, Fyrsier og Rigens Ståender. Til hvilket almin
delige Kirkcmede saavelsom til E. K. M. i denne store 
og hsivigtige Sag vi allerede forhen ') i retlig Form og 
Maade have appelleret, som vi og endnu holde os til 

samme Appellation og ei ere sindede ar afsiaae derfra 
ved denne eller nogen efterfølgende Forhandling, ei heller 
kunue vi det, med mindre denne Sag imellem os og vo

re Modstandere, efrer E. K. Maiestars Villie i den sidste 
Udskrivning vorder venligen bilagt og forliget til een 

christelig Enighed, hvorom vi og her aabenbare vg hoiti-
deligen vidne og protestere. 

l^Og er denne vor og vores Bekjendelfe, som her 
artikelviis folger.) 

deevrigealle fråden ringeste iil den lwieste som hans.Naa-
des og Sandheds Forvaltere. — Men selv denne Appella
tion til et almindeligt Kirkemede var imod den romerske Kir
kes Vedtægter, efter hvilke i Troens Sager skulde appelle
res til Paven, og kun fra ham Bestemmelsen af et Kirke
mede kunde udgaae. Ivf. Indledningen S. <1. 

') Nemlig ved Rigsdagen til Speier ,52?, hvor de evangeliske 
Fyrster og Stender nedlagde deres ferste Protestation. Se 
Indledningen S. 6. 
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Forste Afdeling. 

Den christelige Lcerdoms fornemste Artikler. 

D e n  f s r s t e  A r t i k e l .  O m  G u d .  

Fsrst lcrre de eendrcrgtigen i vore Kirker, at det 
Niccrniffe Kirkemsdes Beslutning om det guddommelige 

Boesens Eenhed og trende Personer er sand og maa an
tages uden noget Tvivlsmaal. Nemlig, at der er eet 
guddommeligt Vcrsen, hvilket baade kaldes og er Gud, 
en evig, ulegemlig, udelelig Gud, uendelig af Magr, 
Viisdom og Godhed, alle Tings Skaber og Opholder, 
de synliges og usynliges; og ere dog trende Personer i 
det samme eneste guddommelige Vasen, lige mcrgtige, 
lige evige, Fader, Ssn og Hellig Aand. Og Navnet 
Person tage de i den samme Betydning, som de kir
kelige Skribemere have brugt det i denne Sag, hvorefter 
det betyder ikke et Stykke af eller en Egeussab ved no

get andet, men hvad der bestaaer i sig selv. 
Derimod fordomme ') de alle Kjetterier, som ere 

Biffop Valle bruger her og overalt i siu Oversættelse det 
mildere Ord: forkaste. Jeg har holdt mig til det Ord
rette: fordomme, fsrst af den Grund, at der er en let 
b e m c r r k e l i g  F o r s s j e l  m e l l e m  a t  f o r k a s t e  o g  a t  f o r d o m 
m e  ( M a n  f o r k a s t e r  M i s b r u g ,  m e n  f o r d o m m e r  d e  
mod Guds aabenbarede Ord stridende Vildfarelser), hvilken 
vore symbolisse Beger iagttage; derncrst i den Mening, sxm 
er udtrykt og forklaret i des christlichen Concor-
dienbuchs Dresden iZ84 fol. S. iyz d." i disse Ord: 
„Naar den christelige Concordiebog taler om Fordom ine lse, 
saa forstaaer den ikke dette Ord, som det salsselig tydes af 



opstaacde mod denne Troesartikel, saasom Manichcr-
erne, der antoge tvende Grnndvcrsener, eet godt og 
e e t  o n d t ,  i l i g e m a a d e  V  a  l  e  n  r  i  n  i  a  n  e  r  n  e ,  A r i a n e r  -
ne, E n n o m i a n e r n e, M a h o m e t i s r e r n e og 

a l l e  a n d r e  s a a d a n n e .  D e  f o r d o m m e  o g  S a m o s a t e -
nerne, baade de gamle og nye '), der, i det de 
paasiaae, at der knn er een Person alene, tale bespotte

ligt og paa sophisiiff Viis on, Ordet og den Hellige Aand, 
at de nemlig ikke cre scrrstilte Personer, men at Ordet 
betyder en lydelig Tale og Rssi, og Aanden den Rorel

se, som er ffabt i Creaturerne 

vor Vederpart, som om det skulde betyde, at vi gave dem 
den verdslige Ovrighed j Hinderne til at flagte og henrette, 
som det desvcrrre! paa mange Steder i Pavedemmet hidtil 
har vcrret i Brug; men det hedder intet andet end saame-
get: nemlig tydelig at vise og sor alle give tilkjende, at de 
i  d e t t e  e l l e r  h i i n t  S t y k k e  e i  l c r r e  r e t t e l i g ,  m e n  i m o d  G u d s  
Ord, og derfor ere at stye og vogte sig for." 

') Ved de nye Samosatener, hvortil ogsaa tydeligen sigtes i 
Pave Clemens den ?des Tale til Kejseren i Bologna (see Ind
l e d n i n g e n  S .  r o ) ,  f o r s r a a e s  u d e n  T v i v l  M i c h a e l  S e r 
vetus og lignende Vrangl^rere, der paa den Tid udspredte 
deres -Vildfarelser om Treenighedslcrren. Thi saaledeS vid
nede Melanchthon som bedst maatte vide disse Ting, da 
h a n  p a a  N e l i g i o n s s a m t a l e n  i  W o r m s  i 5 4 o  t i l t a l e d e  E c k  
med disse Ord: „Om den ferste Artikel af Confesstonen er 
der ingen Strid, da det er vitterligt, at vore Kirker troligen 
h a v e  f o r s v a r e t  d e n  a l m i n d e l i g e  K i r k e l æ r e  i m o d  S  e r  v e  t u s  
og andre." Opp. 1'om. VI, p. 646.) 

Disse Ord, som endnu ei ere forklarede af nogen af Confes-
sioiienS Fortolkere, synes at indeholde en almindelig Be
skrivelse paa deres Vildfarelse, som bestride Ordets og 
Aandens Guddom; nemlig saaledes, at her ei er taget 
Hensyn til eens eller nogles enkelte Mringer, men til det, 
som var fslles for dem alle. De lade da Ordet ikke gjelde 
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D e n  a n d e n  A r t i k e l .  O m  A r v e s y n d e n .  
Jligemaade lcrre de, ac efter Adams Fald alle Men

nesker, som naturlig fsdes, undfanges og fedes i Syn
den; det er: at de alle fra Moders Liv af ere fulde af 
ond Lyst og Tilboielighed, og kunne ikke af Naturen ha
ve nogen sand Gudsfrygt eller nogen sand Troe til Gud '), 
vg at denne medfodre Syge eller oprindelige Vrsst er i 
Sandhed Synd, hvilken fordommer og paafsrer ogsaa 
nu den evige Dod saa mange, som ikke formedelst 

Daaben ved den Hellige Aand vorde gjenfodte. 

i anden Betydning end: det lydelige Ord (som et Billede paa 
Guds Villies Kraft og hans Almagt) og Aanden bliver 
for dem, som det her hedder, overhovedet: den Nerelse, der 
er ssabt ! Creaturerne, d. e. den af Gud de ssabte Ting med-
deelte Kraft til at ville og virke i legemlige som i aandelige 
Ting.— At denne Bessrivelse ei gansse eller alene passer paa 
Servets Vildfarelser, saaledes som de ligge for os i hans 
IZZI udgivne Skrift tle Irinitst!« errorikns (om Vildfarel
serne i Treenighedslcrren)har allerede Walch (Intrncl. in likros 

p. 264) halvt tilstaaet. Jeg har derfor sagt, det 
var en almindelig Beskr ivelse, og bliver derved. — 
Baumgarten (Erlanterungen des christl. Concordienbuchs 
S. 6z. 64) gjetter endnu, for at forklare Hentydningen, ei 
uden al Sandsynlighed paa Ludvig Hetzer, en bekjendt 
Svcrrmer i den Tid, som netop da drev sit Vcrfen i Hage-
nau ved Augeburg, og allerede to Aar i Forveien i sin 
O v e r s æ t t e l s e  a f  P r o p h e t e r n e  h a v d e  u d s p r e d t  f l e r e  a r r i a n -
ske Vildfarelser. 

') Oversættelsen er her efter Apologiens eget Vink, der 
beraaber sig paa det tysse Cremplar, sor at forsvare den 
rette Forstand af Stedet imod Modstanderne, lempet efter 
hiint. 

') Meningen af disse Ord: ogsaa nn er denne: selv efter den 
Forligelse og Forlosning, som Christus haver erhvervet Men
neskene. Gjenfsdelsen fremstilles altsaa som den absolute Be
tingelse sor JndttTdelsen i Guds Rige (Jo. z, 5), fordi ved 
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De fordomme Pelag i anerne og andre '), som 
ncrgte, at denne oprindelige Bros! er Synd, og for 

at forkranke Christi Vcrrdst'yldS og Velgjeruingers LEre, 

paastaae, at Menneffet ved siu Fornufts egne Krcrfter 
kan vorde retfærdiggjort for Gud. 

D e n  t r c d i e  A r t i k e l .  O m  G u d s  S o n .  

Iligemaade lcrre de, at Ordet, det er: Guds Ssn 
haver antager den meuneskelige Natur i den rene Jom-
frues Maricr Liv, at de tvende Naturer, den guddom
melige og deu mennesselige, faaledes i een Person nad-

stillelig rilfammenfoiede, cre een Christus, saud Gud og 

sandt Menueske, som er fodt af Iomfrue Maria, i 
Saudhed piint, korsfastet, dsd og begraven, for at for
sone Faderen med os, og vare et Offer ikke blot for 
den oprindelige Synd, men ogsaa for alle Mennestenes 
gjorlige Synder. Fremdeles, at Han er nedstegen til Hel
vede og paa den tredie Dag i Sandhed opstanden, der
efter er opfaren til Himleu, og at Han sidder hos Fade-

den Menneffet ferst tilegner sig Christnm og bans Forsoning ; 
og Daaben, som det Middel, hvorved den Hellige Aand med
deles. Den evige Ded er sagt, fordi Loven, som over
t r å d e s  v e d  e n h v e r  S y n d  ( i  J o .  Z ,  4 ) ,  p a a l a g g e r  e i  b l o t  t i 
melige (1 Mos. Z, 16), men evige Straffe (Rom. 5, 
?8. Eph. 2, z. Gal. z, 10). 

') Ved dibse andre sorstaaes sornden de Awingliffe Nesor-
meerte ogsaa navnlig de romerff-katholffe Modstandere, hvis 
Lcrre ved Scholasticismens Indflydelse esterhaanden var blevet 
ganffe pelagianiserende, hvilket Apologien ved mange 
Erempler fortræffeligt oplyser. Men for at ssaane dem, med 
hvilke der efter Keiserens Udstrivning stulde handles om ch r i-
sieli g Fred og Enighed, ere de her ikke ncrvnte, ligesom 
af samme Hensyn, i den 4de, 6te og ?de Artikel, den lige, 
fremme Modsigelse (Antithesen) er udebleven. 
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renS Hvire, at regjere og hersse evindelig over alle Cre-
aturer, at han helliggjsr alle dem, som troe paa ham, 
formedelst den Hellige Aand, hvilken han sender i deres 
Hjerter, at, styre, trsste og levendegjore dem, og forsva
re dem mod Djevlen og Syndens Magt. Endelig, at 
den samme Herre Christus stal igjcnkomme aabenbare, 
at domme Levende og Dsde, som og det Apostoliske Sym-
bolnm lyder. 

D c n  f j e r d e  A r t i k e l .  O m  R e t f c r r d i g g j s r e l s e n .  
Jligemaade lcrre de, at Menneskene ei knnne retfar-

diggjores for Gnd ved egne Krcrfrer, Fortjenester eller 
Gjerninger, men retfcrrdiggjsres nforskyldt formedelst Chri-
stnm ved Troen, naar de nemlig troe, at de annammes 
til Naade og at Synderne forlades for Christi Skyld, 
som ved sin Dsd haver fyldestgjort for vore Synder. 
Denne Tro tilregner Gud til Retfærdighed for sig selv. 

Rom. 3 og 4 !). 

D e n  f e m t e  A r t i k e l .  O m  g e i s t l i g t  E m b e d e .  
At vi kunne erholde denne Troe, haver Gud indsat 

det Embede at lcrre Evangeliet og rakke Sacramenter-
ne. Thi ved Order og Sacramenterne, som ved Mid
ler, skjenkes os den Hellige Aand, som virker Troen 

Det sidste Udtryk er Apostelens eget (Rom. 4, 4); Citatet 
Rom. zdie og 4de Capitel gaaer paa hele Larens Fremstilling. 

2) Man har ved dette Sted opkastet det forfængelige Spergs-
maal: hvorledes kan Confesfionen her sige, at den Hellige Aand 
virker Troen, og paa et andet Sted (Art. 20), at den Hellige 
Aand annammes ved Troen? Oplosningen af denne tilsyne
ladende Vanskelighed er let, fordi begge Syns- og Talemaa-
der ere skriftmcrssige, nemlig baade, at Troen er den Hellig 
Aands Gave og Virkning (i de Gjenfsdte nemlig), og at den 
Hellige Aand meddeles og udgydes i Hjerterne ved Troen (naar 
Mennesket nemlig ledes til at troe, vorder troende). I ferste 



hvor og hvilken Tid Gud vis, udi dem, som hsre Evan
geliet, nemlig at Gud ikke formedelst vore Fortjeuesier 

men formedelst Christnm retfcrrdiggjsr dem, som troe, at 
de for Christi Skyld annammes til Naade. 

De fordomme Gjendoberne og andre, som mene, 
at den Hellig Aand tilfalder Menneskene uden det le
gemlige udvortes Ord '), ved deres egne Forberedelser og 

Gjerninger. 

D e n  s j e t t e  A r t i k e l .  O m  d e n  n y e  L y d i g h e d .  

Iligemaade lcrre de, at saadan Troe ssal bringe 
gode Frugter, og at man ssal gjsre gode Gjerninger, 

som ere befalede af Gud, for GudS Villie, men ikke at 

vi ffnlle stole paa ved flige Gjerninger at fortjene Ret-
fcrrdiggjorelsen for Gud. Thi kun ved Troen paa Chri-

stum erholde vi Syndernes Forladelse og Retfcrrdiggjo-
relse, som han selv vidner, der han siger: „Naar I have 
gjort alt dette, da siger: vi ere unyttige Tjenere." 

Tilfalde' betragtes Troen son: en Egenffab hos det 
gjensodte Menneske, i sidste soin Gjensedelsens Princip. 

' )  D e t  u d v o r t e s  O r d ,  n e m l i g  G u d s  a a b e n b a r e d e  O r d  t i l  
M e n n e s k e n e ,  s c r t t e s  h e r  i  M o d s æ t n i n g  t i l  e t  i n d v o r t e s  
Ord, soin den Tids svcrrmerffe og fanatiske Partier ^Gjen-
deberne tildeels, Carlstadt og Schwenkfeldt) betragtede som 
den rette Kilde og faste Grundvold for al Troe. Den anden 
Vildfarelse, som her fordommes, ,,at Troen og den Hellig 
Aands Gaver erholdes ved Mennesscts Virkning og Medvirk
ning," var ei blot indbefattet i hiin fsrste og altsaa de sam
me Fornuft-Sværmere egen, men tillige indvcrvet i den No-
mersk.^Kalholsse Kirkes pelagianiserende System. 

Dette Sted Luc. 17, 10 er ei anfsrt som ligefrem bevisende, 
men som oplysende. I det Frelseren nemlig vidner, at alle 

D 
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Det samme lcrre ogsaa de gamle Kirkeffribentere. Thi 
Ambrosius ') siger: „Det er saaledes beflnrtet hos 
Gud, at hver den, som troer paa Christnm, bliver salig 
ikke ved Gjerninger, men formedelst Troen alene ufor

skyldt annammer Syndernes Forladelse". 

D e n  s t i v e n d e  A r t i k e l .  O m  K i r k e n .  

Jligemaade lcrre de, at een hellig chrisielig Kirke al
tid vil vare og blive, hvilken er alle hellige Menneffers 
Forsamling, hoS hvilke Evangeliet rettelig forkyndes og 
Sacramenterne rettelig forvaltes Thi dette er nok 
til den christne Kirkes sande Enighed, at man stemmer 
vvereens om Evangeliets Lcrre og Sakramenternes Ud

deling. Og ei er det fornsdent dertil, at overalt haves 

vore Gjerninger kim ere Skyldighed, men ingenlunde erhverve 
os nogen Adkomst til Naaden, ligger det tillige i hans Ord, 
at vi selgelig ved Gjerningerne ikke (men kun ved Troen) 
kunne vorde retfærdiggjorte. Det er altsaa forst ved en Slut
ning, at dette Sted faaer bevisende Krast. 

") Den Bog, hvoraf disse Ord ere tagne (Lommai-.t. in exiko-
i-,5 tilhorer ikke Ambrosius, ei heller, som andre 
have meent, Hilarius, men er en Compilation afforffjel-
lige tidligere kirkeligere Skribentere, hvilket ferst de lcrrde Be-
nedictinere i deres Udgave af Ambrosius (Paris 1686. 1690. 
Fol.) have sat uden sor al Tvivl. Lcrnge var det imidler
tid den almindelig antagne Mening, som Forfatterne af vor 
Troesbekiendelse her have fulgt og senere katholsse Skribente-
re (som Bellarmin) gjentaget. 
Dette Sted har voldet Fortolkerne megen Hovedbrud, fordi 
den fsrste Halvdeel, sige de, af Definitionen gaaer paa den 
u s y n l i g e  ( s a n d e ) ,  d e n  s i d s t e  H a l v d e e l  p a a  d e n  s y n l i g e  
Kirke ; thi Evangeliets Forkyndelse og Sacramenternes For
valtning tilhore jo kun den synlige Kirke. Dette indrsm-
mer, saa ligger dog netop deri den eneste rette Forklaring, at 
man forestiller sig Knuden ret klar. Sagen er denne: Con-



de samme menneskelige Traditioner, eller holdes de sam
me Skikke og Ceremonier, indstiftede af Menneskene. Som 

S. Povel sigcr: „Een Troe, een Daab, een Gud og 

alles Fader." ') 

D e n  o  t  t  e  n  d  e  A  r  t i  k  e  l .  H v a d  K i r k e n  e r .  
Hvorvel den christelige Kirke egentlig er de Helligcs 

og ret Troendes Forsamling, dog, efterdi udi dette Liv 
ere mauge Hyklere og falske Christne saavelsom aaben-
bare Syndere iblandt de Fromme, saa maa man bruge 
Sacramenterne, om de end nddeles af Ugndelige og On

de, som Christus selv tilkjendegiver: „Paa Mosts Stol 

sidde de Skriftkloge og Phariscrer (Matth. 2Z, 2).^ Thi 
Ordet og Sacramenterne ere kraftige for Christi Befa
lings og Ordnings Skyld, endog de forvaltes af Onde. 

De fordomme Donatisierne og lignende Secter, som 
paastode, at man ikke maarte bruge de Ugudeliges Tje

neste i Kivken, og falsteligeu meente, at saadan Tjeneste 
var unyttig og uden Kraft. 
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sessionen l^rer ikke en usynlig Kirke alene (der kun er en 
Abstraction), ei heller en synlig alene (som ofte kun /f 
N a v n e t  b e f t a a e r ) ,  m e n  e n  u s y n l i g  K i r k e  i  d e n  s y n l i g e  
— en usynlig Kirke, men dog eet Legeme i Clmsio, til 
hvilket vi ere forbundne ved hans hellige Ord og Sacramen-
ter. Disse Midler (som det hedder i 5te Artikel) ere da 
virksomme, levende Midler og tjene til at vedligeholde det 
levende Samfund mellem Kirken og dens rette Hoved, Jesus 
ChristuS. — Saaledes lnre de Evangeliske i Modsætning til 
de Romerlk-Aatholsse, som forsvare en synlig Kirke (el baa-
r e t  a f  d e n  u s y n l i g e ) ,  o g  d e n n e s  E e n h e d , ' f r e m b r a g t  v e d  u d 
vortes Kirkeffikke under et udvortes Hoved. 

Eph. 4,4-5. 



D e n  n i e n d e  A r t i k e l .  O m  D a  a b  e n .  
Om Daaden locre de, at den er fornsden til Salig

hed, og at ved Daaben Guds Naade tilbydes, og ac de 

smaae Vorn ssulle dobes, for at de, ved Daaben over-
antvordede Gud, kimne annammes i hans Naade. 

De fordomme Gjendsbcrne, som misbilliqe Bar-

nedaab og sorstkkre, at Bsrn uden Daaben kunne vorde 

salige. 

D e n  t i e n d e  A r t i k e l .  O m  d e n  h e l l i g e  
N a d v e r e .  

Om Herrens Nadvere lcrre de, at Christi Legeme og 
Blod ere fandeligcn der tilstede ') funder Brodets og 

') I disse korte eenfoldige Ord lcrres Cbristi virkelige Ncrr-
vcrrelse (rsslis pi-scsenus) i Nadveren, »den videre at be

stemme Manden af denne Ncrrvcrrelse. Men klart er det as 
Luthers egne Erklæringer herover i sine Skrifter, som ere ud
givne tidligere end Confesfionen (hvilke her fornemmelig blive 
af Vigtighed at betragte) , og af Apologien for samme, at 
C o n f e s s i o n e n  v e d  d e t t e  b e t y d n i n g s f u l d e  O r d  v e r e  ( s a n d e l i -
gen) i) vil stette hele Lcrren paa selve Indstiftelfeeordene, 
der Herren siger: dette er mit Legeme zc., og altfaa forsa
ger alle dem, der angribe disse, ved at underligge dem den 
s a l s k e  M e n i n g ,  a t  V r e d e t  o g  V i n e n  k u n  s k u l d e  v c r r e T e g n  
paa Herrens Legeme og Vlod, hvad enten de derved forstaae 
Tegn paa den falles Vekjendelfe (liZna conseslinnis exl,er-

n-e), eller Tegn, som opvcrkke Erindringen om Christo, hans 
Lidelse og Ded lemeinoi-Ltivs), 2) adskiller sl'g paa den 
ene Side fra dem, der lcrre en blot aandelig Ncrrvcrrelse 
af Cbristns (thi Foreningsmaaden i Sacramentet er lizefaa 
ubegribelig som begge Naturers Forening, og derved netop 
en Gjenstand for Troe n), og derncrst fra dem, der indssr^nke 
F o r e s t i l l i n g e n  d e r o m  t i l  e n  l e g e m l i g  F o r v a n d l i n g  a f  
Substantferne k Nadveren (som er det andet mislykkede Forseg 
til at Mere det Ubegribelige i'dette Troens Mysterium). 
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VinenS Skikkelse) ') og uddeles til dem, som crde og 

drikke ved Herrens Nadvere. Og sorsage de dem, som 

anderledes mene og lcrre. 

D e n  e l l e v t e  A r t i k e l .  O m  S k r i f t e m a a l .  
Om Skriftemaalct lcrre de, at man stal beholde 

den private Absolution ') i Kirkerne, cndffjondt det ikke 
er fornsdent, at i Skriftemaalet alle Synder opregnes. 

Efterdi det dog er umuligt, som David siger i den nit

tende Psalme: „Hvo marker Vildfarelserne?" 

') Af disse indklamrede Ord, som saaledes lcrses i det tysse (?r-
emplar selger ingenlunde, som deels de Romerss-Katholsse, 
decls og de Resormeerte have forekastet os, at vi dermed skul
de billige Lcrren om Forvandlingen af Vredet og Vinen ril 
Chrisii Legen, og Blod (Tran s su b s ta n t i a t i o n e n). 
Thi Eonfessionen brugcr her Ordet Skikkelse ikke i den 
Mening af noget blot tilfældigt (acci d ente lt), men eftcr 
den gamle kirkelige Sprogbrug, hvorved Skikkelse (li»scl«5, 

.^05.-) tages overhovedet sor Bestanddelene (h-mbnla) af den 
hellige Nadvere. 

2) I disse Ord ligger tillige en Billigelse af detprivate 
Skriftemaal overhovedet, som det i den crldre Kirke var 
vedtaget sra det zte Aarhundrede af, men ingenlunde under 
den Form, som de sanere Romerss-Katholsse fra det 4de La-
teranconcilinm 1215 have indtil denne Dag bevaret, nemlig 
som hemmeligt Skriftemaal i snevrere Betydning 

-»»riculiiiisi Ohrenbeichte), som hverken i Skriften 
eller den tidligere Kirkes Anordninger har noget Medhold, 
og derfor her forkastes, 1) fordi det forvandler Poenitentfen, 
som ssal gjennemtnrnge hele den Troendes Liv, til enkelte 
vilkaarlige H oenitentehandlingcr, 2) fordi det staaer i neieste 
Sammenhcrn» med bele den fal>?e Lcrre om Fvldestgjerelfe ved 
Gierninger, i det de paalagte kirkelige Straffe lcrres at be

tragtes som Forsoninger for Sonden. — P rivat Absolution 
siges her, ilte som om Absolutionen var nogen blot menne-
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D e n  t o l v t e  A r t i k e l .  O m  B o d  o g  P o e -
n i t e n t s e .  

Om Poenitentse lcrre de, at de, som efter Daaben 

ere faldne i Synd kunne paa hvadsomhelsi Tid, naar de 
omvendes, erholde Syndernes Forladelse, og at Kirken 
ikke maa nagte saadanne Absolution, som komme til 
Bod og Poenitentse. Men denne bestaaer egentlig af 
disse tvende Stykker. Det fsrste er den sande Rnelse 
og Ssnderknnselse, at Samvittigheden nemlig opstraktes, 
naar den haver erkjendt Synden. Det andet er Troen, 
som undfanges af Evangeliet eller Avsolutionen, og troer, 
at Synderne forlades formedelst Christum, og troster 
Samvittigheden og frier den af Skrak Derefter stal 
de gode Gjerninger fslge, som ere den sande Vods og 

Poenitentses Frngtee I^som Johannes siger Matth. z: 
„Virker retskafne Omvendelsens Frugter"). 

De fordsmme G j e n d s b e r n e, som ncegte, at de 

eengang Retscerdiggjorte kunne miste den hellige Aand; 
iligemaade dem som paastaae, at enkelte kunne naae en 

saa stor Fuldkommenhed i dette Liv, at de ikke kunne 

ffelig Handling ; thi den er Guds Nost og Evangeliets For
jættelse men for saavidt som dette selv samme Evangelium 
om Naade og Syndsforladelse forkyndes og meddeles hver 
isa?r, som begjerer Absolution. 

Efter den romerss-katholffe L^rre derimod, som den evangeli-
sie i dette stykke modsattes, bestaaer Poenitentfen af trende 
Stykker: Hjertets Sønderknuselse (contritio 001-6;!,), Be-
kjendelsen (Lvnseslio vris) og Fyldestgørelsen ved Gjernin-
ger (»siizloclio overis). See Lniicil. 1'iillent. Less. XI> . 
l-. 3. Mcn det er aabenbart, at Bekjeudelsen (Skrifte) er det, 
der gaaer foran for Poenitentfen, og altfaa ei er et Stykke 
deraf, ligesom Gjerninger ere det efterfelgende, og altsaa li-
gesaa lidet en Deel af samme. 



synde '). Ogsaa fordommes Novatianerne, som 
ikke vilde aflose dem, som efter Daaben vare faldne i 
noqen Synd, endog de vare komne til Poenitentse igjen. 

Oqsaa forkastes de, som ikke lare, at vi saae Synder
nes Forladelse formedelst Troen, m<n sige, at vi ffnlle 
fortjene Naaden ved egen Fyldestgjorelse af Loven. 

D  e  n  t r  e  r  t  e  n  d  e  A  r  t i  k e  l .  O m  S a c r a m e n  -
t e r n e s  B  r  n  g .  

Om Sacramenternes Brng lare de, at Sacramen-

terne ere indstiftede ikke derfor alene, ar de ffnlle vare 
udvortes Tegn, hvorpaa man kan kjende de Ehristne iblandt 
andre, men meget mere, at de stalle vare Tegn og Vid

nesbyrd om Guvs gode Villie imod os, fremsatte til at 

opvakte og bestyrke Troen i dem, som brnge dem. Alt-
saa ffnlle de bruges saaledes, at Troen kommer til, som 

holder fast ved de Forjattelser, ter ved Sacramcnterne 
vises og meddeles os. 

De fordomme derfor dem, som lare, at Sacramen-

t e r n e  g j o r e  r e t f a r d i g e  a f  g j o r t  G j e r n i n g  - ) ,  o g  

') Hermed sigtes ei blot til Gjendeberne, hvoraf en Deel og 
Schwenkseld med hans Tilhængere l^rte dette, men og til 
den romerst-katholsse L^rre, som red at optage og sanktionere 
Scholastikernes PelagianiSmus maatte l.rre det samme. Sce 

'1 iiclent. 5e-»8. VI. Lsnon. 16. 

2 )  A f  g i o r t  G j e r n i n g  ( e ^  o p o r e  o p e r o t o )  d e t  v i l  s i g e ,  
som de scholaftiffe Larere forklare det: uden at nogen inder
lig god Rerclse sorcgaaer i den, der annammer Eacramen-
tet; det er tilftrakkcligt til Retfærdiggørelsen og NaadenS 
Meddelelse, at Mennesket blot ikke modstrider eller modsæt
ter sig den (»ivtic! -ju-icilZit'ns n»n s>n»ot > At Or
dene tillade en mildere Fort.laring, som enkelte romerff-katbol-
ske Theologer have sorsegt, saa at nemlig ved dette Udtryk ei 
Troen hos den, der annammer Sacramentet, men Uor ^or-



ikke tcrre, at Troen, ved hvilken vi annamme Syndsfor
ladelsen stal hore til Sacramenternes Brug. 

D e n  f j o r t e n d e  A r t i k e l .  O m  K i r k e r e g i m e n t e .  

Om den kirkelige Orden lcrre de, at ingen maa i 
Kirken lcrre offentlig eller forvalte Saeramenterne, uden 
han dertil lovlig cr kaldet. 

D e n  f e m t e n d e  A r t i k e l .  O m  K i r k e  s k  i k k e .  

Om kirkelige Skikke lcrre de, at saadanne Skikke 

maae beholdes, som kunne iagttages uden Synd og som 

tjene til Fred og god Orden i Kirken, saasom visse Hel
tider og hellige Dage og andet saadant. Dog at derhos 
ffeer Paamindelse til Folket, for at ei Samvittighederne 
skulle besvcrres, som om saadaune Skikke ffulde vcrre rette 
Gudsdyrkelser, fornodne til Salighed. Ogsaa maae de 

paamiudes om, at menneskelige Vedtcrgter, som ere ind

stiftede i den Mening dermed at forsone Gud, at fortje
ne Naaden og fyldesigjore for Synden, ere stridende mod 
Evangeliet og Troens Lårdom. Hvorfore Klosterlsfter 
cg andre Vedtcrgter om Skilsmisse paa Mad, Dage og 
andet saadant, med hvilke man mener at fortjene Naa-

tjenesten hos dem, der uddele eller annamme det, udelukkes, 
gjsr denne Modsigelse ikke til intet: thi den er rettet mod 
Kirkelcrren , saaledes som den endnu i det Hele cr foredraget 
og bekrcrftet af de Tridentinsse Fcrdre. (Loncil. irident. 
Lsss. VII. z.) 

-) Fordi de Romersk-Katholffe ofte i den Tid og med Flid fo
rekastede de Protesterende Gjendebernes vildfarende 
Meninger og Opstand mod al Kirkeorden, (som om de vare 
grundede i og udsprungne af Protestantismen) var denne ud
trykkelige Erkicrring fornsoen. 
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den og fyldestgjort for Synderne ere unyttige og imod 
det hellige Evangelium. 

D ? n  s e r  t e n  d e  A r t i k e l .  O m  v e r d s l i g t  
R e g i m e n t e .  

Om verdsligt Regimeure lare de, at gode Love og 

Forordninger ere Gnds gode Gjerninger, at Christne vel 
maae forndcn Synd forvalte Avrighedsposter og beklade 
Dommerembeder, maae sige Dom og Ret af enten efter 
Keiserretten eller andre Landets Love, maae straffe Mis-
dadere med Svcrrdet, retfardelig fsre Krig og gaae i 
Leding, scrlge og kjobflaae efter Loven, have egen Ejen

dom, asicrgge Eed, naar den kraves af øvrigheden, og 

have sin LEgtehnstrue. 
De fordomme Gjendoberne, som forbyde de 

Ehristne at have med saadanne verdslige Bestillinger at 
skaffe. De fordomme og dem, som satte deres rette chri-
stelige Fuldkommenhed derndi, at man forlader Huns og 
Hjem, Hustrne og Born og verdslige Bestillinger, og 
ikte udi Gnds Frygt og Troen til Gud. Thi Evange
lier lcrrer ikke en udvortes timelig, men en inderlig evig 
Hjertens Retfærdighed. Dog dermed gjor det ikke Splid 
i den verdslige Stat eller Hnusregimentet, men vil, at 

de stnlle holdes ligesom Guds Orduinger, og man i saa-
dan Stand og Kald stal ove christelig Kjerlighed. Der
for ere alle Christue skyldige at vare øvrigheden under
danige og Lovene horige og lydige, i alt det, som kan 
skee uden Synd; lhi ellers er man skyldig at adlyde 
Gud mere end Menneskene. Ap. Gjern. 5, 29. 

D e n  s y t t e n d e  A r t i k e l .  O m  C h r i  s t i  G j e n  -
k  o  n i  s  t  t i l  D o m m e  n .  

Jligcmaade lcrre de, at den Herre Christus paa 

den yderste Dag stal komme og opvakte alle Dode, give 



de Gudfrygtige og Udvalgte evigt Liv og evindelig Gla

de, men fordsmme de ugudelige Mennesker og Djevlene 
til at pines uden Ende. 

De fordsmme Gjendoberne, som mene, at 
der skal vare en Ende paa de fordsmte Menneskers og 
Djevlenes Pine og Qval. De fordomme og andre, som 
nu udsprede den jsdiffe Vildfarelse '), at forend de Ds-
des Opstandelse ffnlle idel Hellige og Fromme besidde Ver
dens Rige og alle Ugudelige da vare odelagte og ud
slettede. 

D e n  a t t e n d e  A r t i k e l .  O m  d e n  f r i e  V i l l i e .  

Om den frie Villie lare de, at den menneskelige 
Villie haver nogen Frihed, den nemlig at Mennesket kan 
leve udvortes arbar for Verden, og udvalgs iblandt de 

Ting, som ere Fornnften undergivne. Men ei haver 
Villien Kraft ril, uden deu Hellige Llands Bistand at 
udrette hvad der er Gud velbehageligt, det er: deu aan-

delige Retfærdighed; fordi det kjodelige Menneske ei for
nemmer de Ting, som hore Guds 3land til; meu saa-

dau Retfærdighed opstaaer forsi i Hjertet, uaar ved Or
det den Hellige Aand undfanges deri. Saaledes lcrrer 

Angnstinus fast med de selvsamme Ord i den tre-
die Bog af H y p o g n o s t i c a ^) : „Vi bekjende, at 

C h i l i a s m e n ,  e l l e r  L a r e n  o m  e t  t n s i n d e a a r i g t  N k g c  p a a  
Jorden fer Herrens Gjenkomst til Dommen, hvilken dengang-
forsvaredes af adffillige af Gjendebernes Secte og 
p r æ d i k e d e s  n a v n l i g  i  s a m m e  A a r  a f A n g n s t i n  W e b e r ,  
b e t e g n e s  h e r  m e d  R e t t e  s o m  e n  j e d  i  s k  V i l d f a r e l s e ,  
fordi den narmest er udgaaet fra tidligere og senere Heders 
Misforsraaelse af de prophetisse Steder, som handle om Mes-
sia Rige. See i evrigt om hele Materien: i»ci 

I'oiu. IX. (in s»I.) H. 

2) Disse ser Beger Hypognoftica (suduolau»nes) har man 



„der er en frie Villie i alle Mennesker, der sistter sig 
„paa Fornuftens Dom om Tingene, dog ikke faaledes, 
„at nogen ved den formaaer uden Guds Hjelp at be-

„gynde eller endog at fuldkomme ') nogen af de Ting, 

i Almindelighed, fordi de indeholde et Uddrag af den rettro
ende Lerre imod Pelagianerne, ssjsndt neppe med Nette, tillagt 
Angnstinu 6, iblandt hvis Virker de fcrdvanligen fin
des aftrykte. Allerede Erasmus tvivlede om deres SEgt-
hed, og de lcrrde Benedictinere.have i deres Udgave af Au
gustin henfsrt dem til de ncrgte eller tvivlsomme Skrifter. 
Forfatterne af Confessionen have aabenbart ingen Vcrgt lagt 
paa dette Spsrgsmaal, om hvo Forfatteren er, men fulgt 
den Mening, fom dengang var den almindelige. 

') I d i s s e  O r d :  „ e l l e r  e n d o g  a t  f u l d k o m m e "  ( » u t  
terts xorazerv) ligger ingen Tanke af den Mening, fom 
Bossnet dog vil have lagt deri, at nemlig Mennesket i 
det mindste i Begyndelsen af det nye Liv skulde kunne formaae 
af egne Krcrfter at giere det Gode, men siden efter, naar 
dette ssnlde blive fuldkomment, behevede Guds Bistand. I 
saa Fald vare Protestanterne, som Bossnet ogfaa mener, 
ci langt fra den Semipelegianisme, de i dette Stykke 
give den romerske Kirke Skyld for. Men den rette Mening 
af Stedet er denne: Ikke blot hvad der er det vanskeligste af 
alt, Begyndelsen i det Gode, kan ikke skee uden Guds Bistaud, 
men ogfaa Fremgangen, som dog er det Lettere, afhænger gan
ske af Hans Naade; Han, som gav os at begynde det Gode, 
giver os og at suldfere det. At dette er Meningen viser og 
Forfatterens Distinction mellem udvortes gode Gjerninger og 
de Ting, som here Gud til, skjendt selv hine fra Begyndelsen, 
som han lcrrer, af Gud have deres Indstiftelse og Befaling. 
Det er altfaa ikke ubetænksomt, at Forfatterne af Coufesslo-
nen have valgt netop dette Sted fremfor andre til at forklare 
d.res Mcninq. Thi naar selv de udvortes gode Ting ere 
af Guds Indstiftelse (altsaa Lovens Gjerninger overhovedet), 
sga maa natnrligviis al Begyndelse og Fuldendelse i det sande 

shristelige, evangeliske Liv verre Hans Vcrrk. Ivf. Alick. ^Ve-

pralet;""!. X. 
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„som hore Gud til, men haver alenesie Frihed til at ud-
„vcrlge blandt dette Livs Gjeruinger, enten gode eller 

„onde. Ved gode mener jeg her dem, hvilke Naturen 

„selv formaaer og kan komme afsied med, som: at ville 
„dyrke sin Ager, at ville crde og drikke, have Venskab 
„med nogen, tage Klcrdning paa, bygge Huns, tage 
„Husirne, holde Qvcrg, lcrre eller bruge Haandvcrrk el-
„ler ander faadant mere at gjsre, der nyttigt og gavn
ligt kan vcrre ril det ncrrvcrrende Liv. Hvilke alle Ting 
,,dog ei kan vcrre eller bestaae uden Guds Styrelse, ja 

„forsi af Ham og ved Ham have taget sin forsie Be
gyndelse. Men ved onde Ting, som Menneskene kunne 
„udvcrlge, meuer jeg saadanne, som at ville falde paa 
„Kncre for Afguder, ville gjore Manddrab o. s. v." 

De fordomme Pelag ianerne og andre, Isom 
lcrre at vi ndeu den Hellige Aand af Natnrens Krcrfrer 
alene kunne elste Gud over alle Ting, og at vi kunne 
holde og fyldesigjore Guds Bud, hvad Gjeruingernes Vcr-

sen angaaer ^). Thi ffjondt vi vel af Naturen kunne 

') 5?ermed forkastes een af de fcholaftiffe Theorler over Sam
menhængen mellem Naaden og den frie Villie, som incest 
fordunklede det rctte Begreb af denne Lcrre. Scholastikcrne 
allerede siden Thomas Aqvi nas's Tid adskille nemlig 
m e l l e m  H a n d l i n g e r n e s  F o r m  e l l e r  F r e m b r i n g e l s e s -
maade, hvortil de sige, at den guddommelige Naade beho
ves, og deres Materie, Substants eller Vcrsen (som 
jeg har oversat det), som de mene kau udfores uden nogen 
Bistand af Naaden, folgelig ogsaa af der ikke gjenfodte Men-
ueffe ('I'liviuss ilt (^vvcllilzet. I. Slt. 8). Sagen oplyses 

bedst ved et Erempel. De mene nemlig, man kan elffe Gnd, 
i det man ndvortes holder Hans Bud, som at undcrstotte 
de Tr^ngcude, at tale vel om sin Ncrste, at vcrre flittig i 
sit Embede o.f.v, uden at man derfor behover at haveGirds-
slygt i Hjertet. Og denne udvortes Opfyldelse af Loven er 

'. " 1.1 ' ̂  — 
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udrette paa en vis Maade ndvvrteS Gjerninger, kunne 

holde vore Hcrnder fra Tyverie, fra Mord o. s. v. saa 
kan dog samme Natnr ei frembringe de indre Rorelser, 

som Gudsfrygt, Tillid ril Gud, Kyflhed i Tanker, Taal-

modighed og saa fremdeles. 

D e n  n i t t e n d e  A r t i k e l .  O m  A a r  s a g e n  
t i l  S y n d .  

Om Aarsagen til Synd lare de, at omendstjont Gud 

stader og opholder den ganffe Natnr, saa er Han dog 
ikke Aarsagen til Synden, men de Onde, nemlig Djevs 
lens og de Ugudeliges Villie, hvilken, forladt af Guds 

Bistand, vender sig fra Gud, som Christns siger Joh. 

8: „Naar han taler Lsgn, da taler han af sit eget." ') 

netop det, som de kalde Handlingernes Snbstants eller Vcr-
sen. De scholastiste Lsrere have her altsaa antaget dm sam
me Forstjel, som de nyere Moralifter af den Kantiffe Skole 
u d t r y k k e  v e d  a t  a d s t i l l e  i m e l l e m  L e g a l i t e t  o g  M o r a l i 
t e t ;  o g  d i s s e  e r e  i  K r n n d e n  f l e t  i k k e  b e d r e  L u r e r e  a f  
Loven end hine. Thi Guds Villie cr dem stet ikke 
andet end en Form, hvorunder den rene og almindelige For
nufts Bud fremstillee og anbefales. Men efter "den sande 
christelige BetwgtningSmaade af Tingene er L o v en selv, som 
A p o s t e l e n  l c r r e r  ( R o m .  7 ,  1 4 ) ,  e f t e r  u t  V c r s e u  a a n d i g ,  
og ingen kan, fom Apologien viser, fuldkommen bolde den 
andeu Tavles Bud, uden Gudsfrygt og Troe og Kærlighed 

bane ham Veien. 

') Deuue Artikel er tilssiet umiddelbart efter Lcrren om den 
frie Villie, fordi de Romersk-Katholske dengang saaledes ud
lagde denne Lcrre, som den foredroges af de Evangeliske, som 
om de vilde gjere Gnd til CyndenS Opbav. Mcrrkeligt er 
det at senere Scholastikcre (Leh, Cnarez. BecanuS, C»jetan) 
ere komne i deres Philosophemer netop til den Paastand, som 
de Nomerss-Katholsse dengang salstellgen vilde paabyrde 06, 



D e n  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  d e  g o d e  G j e r 
n i n g e  r .  

Falskelig beskyldes vore, som om de ffulde for
byde gode Gjerninger. Thi deres udgaugne Skrifter og 
Udlæggelser over de ti Guds Bud, saavelsom andre af 
lignende Indhold, vidne, at de have nyttigen lcrrt og 
underviist om alle Livets Forhold og Pligter, om christe-
lig Stand og Embede, hvad hver bsr gjsre og lade i 
sit Kald, som kan vare Gud behageligt. Om hvilke Ting 
for denne Tid Prædikanterne lider underviiste '); thi det 
allermeesie de have drevet Tiden med, var at indskjarpe 

visse unyttige og gjekkelige Gjerninger, som visse Hellig
dage, besynderlig Faste, Broderskaber, Valfarter, Hel,-
gendyrkelse, Rosenkjader eller Paternosterbaand "), Muu-

at Gud nemlig ikke blot moralsk (ved Tilskyndelse), men 
selvphysisk sved Forudbestemmelse) er Aarsagen til Synd. 

') Det er vel at mcrrke, at hermed ei alle Prcrdikantere i den 
t i d l i g e r e  r o m e r s s - k a t h o l s k e  K i r k e  b e t e g n e s  s o m  u c h  r i s t e  l i g e ,  
men at Sagernes Vilkaar, svm de dengang stode, beskrives, 
da Prcrdikenen unægtelig var nedsjnnken deels til en Opreg-
nelse og Anbefaling af gode Gjerninger, som ffulde syldestgjere 
sor Synden, deels til en skolemæssig Udvikling af Morallove
ne efter aristoteliss Form (saaledes som Gabriel Biel f. Er., 
som Apologien etsteds antyder, holdt Prædikener over Aristo-
telis Moral l Tubingen); og endog Festprcrdikenerne i det 
heieste kun vare Beremmelser over denne eller hi in Helgen, 
h a n s  V i d u n d e r s  F o r k y n d e l s e  o .  s .  v .  S e l v  B e l l a r m i n  
maa jo tilstaae, „at nogle Aar fer det Luthersse Kjetterie 
udbred, var der fast ingeu Religion mere i Kirken." (Lei. 
lai m. ,)per. I'om. VI. Lcinc. 26). 

Opfinderen af Nofenkjcrderne var Prcrdikemunkenes Ordens
stifter, den hellige Dominikus. En saadan Kjede bestaaer af 
15 storre og 150 mindre Perler eller Kugler, hvorefter aflcr-
ses ferst deu engelske H ilfen (Luc. 1,28), til Jomfrue 
M a r i a s  S E r e ,  1 0  G a n g e  e f t e r  h i n a n d e n ,  d e r e f t e r  e t  F a d e r  
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kelivet og andet saadant niere. Slige ^.ing begynde nn 
vore Modstandere, pc,amindede derom, at aflcrgge, og 
pradike ei saameget om saadanne nnyttige Ejerninger, 

som de tilforn have gjort. Derhos begynde de noget at 
tale cm Troen '), hvorom man i lang Tid tilforn flet 

haver tangt stille. De lcrre nn, at vi ei blot ved Gjer-
ningerne retfcrrdiggjsres, men forbinde ^.»oe og Gjennn« 
ger, og sige, at vi retfcrrdiggjsres ved Troen og Gjer-
ningerne. Hvilken Lcrrdom da er taaleligeie og kan brin

ge mere Trost end deres gamle Lcrre. 
Men efterdi nn den Lårdom om Troen, som bor 

vcrre Hovedstykket i Kirkens Lcrre, i saa lang Tid har 
vccret nkjendt, som da alle maae tilstaae, at der slet in' 
tet haver vcrret talt om Troens Retfcrrdighed i Prcrdi-
kener, og at derimod alene Lcrren om Gjerningerne er 

bleven dreven i Kirkerne, saa have Vores saaledes ^aa-

mindet og nnderviist Menighederne om ^.roen. 
F^rst at vore Gjerninger ikke knnne forsone Gnd el

ler fortjene Syndsforladelse og Naade og Retfærdiggø
relse ; men at vi den alene erholde formedelst Troen, 
naar vi nemlig troe, at vi formedelst Christnm annam
mes til Naade, hvilken alene er sat til en Midler og 

Forsoner, ved hvilken Faderen forliges med os. Derfore 

v o r sPater noster) , og saa fremdeles indtil Fadervor 
er bedet 15 Gange og den engelske Hilsen 750 Gange. 

') Senere romerss-katholsse Skribenter? i det felgende Aarhnn-
drcde efter Reformationen have nncrgtelig i dette Stykke lart 
meget af L n t b e r; og man finder en gansse anden Frem
s t i l l i n g  a f  T r o e n s  F o r h o l d  o g  V i l k a a r  h o s  A m b r .  C a t h a -
r i n u s ,  S o t n S ,  C a j e t a n u s ,  L n d v .  a f  G r a n a d a  
0. a. (om hvilke see 6k>rl>.ir6 !oc. tkeol. III. jul^ikc. 

§. 7l), end hos de Theologcr, med hvilke Eonfcssionen og 

Apologien har at gjere. 
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hvo som forlader sig paa, at Dan ved Gjerninger kan 
fortjene Naaden, han foragter Cbristi Fortjeneste og ss-
ger uden Christo med menueffelige Krafter Veien til 
Gnd, da dog Christns haver sagt om sig selv: „Jeg er 
Veien og Sandheden og Liver." Denne Lare om Troen 

afhandles overalt hos Apostlen S. Povel. Han siger 
Epb. 2 : „I ere blevne salige af Naade formedelst Troen, 
det er Guds Gave, ikke af Gjerninger." Og for at in

gen stal spottelig sige, at vi have udtcrnkt en nye Ud
læggelse af S. Povels Ord, faa er det jo vist, at den
ne hele Sag haver Fadrenes Vidnesbyrd med sig. Thi 
Au gustin ns forsvarer i mange af sine Skrifter ') 
Laren om Naade og Troens Retfærdighed imod Fortje
n e s t e  a f  G j e r n i n g e r .  L i g e s a a  l c r r e r  o g  A m b r o s i u s  i  
sin Bog om Hedningenes Kald -) og andensteds; thi saa-
ledes siger han i benavnte Bog : „Gjenlssningen ved Chri-

' )  A u g u s t i n !  V i d n e s b y r d  i  d e t t e  S t y k k e  e r e  s a m l e d e  a f  S e 
bastian Schmid i hans: „Grundliche Untersnchung der 
Meinnng Angnstini von der Nechtfertignng des Snnders fur 
Gott. Strasb. 160^" og med flere af de gamle Kirkelcrreres 
overeensstemmende Udsagn sammenstillede af Georg, Fyrste af 
An halt (i hans Skrifter, som femte Gang ere udgivne paa 
Tyst 1577. Vl. 462 ff.), hvis Liv Camerarius har beskrevet 
1555« 2^f« LLolcenclort? lib. III. 

498 ff-
2) Denne Bog har (som dengang da Confesstonen forfattedes var 

den almindelige Mening) ikke Ambrosius til Forfatter; 
thi den er rettet mod Pelagins's Kjetterie, som serst senere op
stod i Kirken, efter Ambrosii Ded , og omtaler dette som alle
rede sordsmtved adssillige Kirkemeder. Men om den sande 
Forfatter til Skriftet ere de Lcrrde uenige; Vosfins (!n Inttvria 

1 ,  2 0 )  t i l l c r g g e r  d e t  e i  n d e n  S a n h s y n l i g h e d ,  P r o  -
s p e r ,  V i s s o p  a f  O r l e a n s ,  Q n e s n e l  d e r i m o d  L e  o  d  e n  S  t o 
re. Det her an forte Sted sindes vncauane sentium M). 
I. c. 5, ^vf. Wslcli iutrod. iu llbros symbol, p. Z2Z. Z»4» 



— 65 — 

„sti Blod vilde ikkun vcrre af liden Priis og menneffe-
„lige Gjcruinger ci underkaste sig ydmygeligen den gud
dommelige Barmhjertighed, dersom Retfcrrdiggjsrelsen, 
„som skeer ved Naaden, skyldtes foreqaaende Fortjene-

„ster, saa at den ei blev Gnds frie Gave men en Lon 
„for det, Mennestet havde arbeidet." 

Men endstjondt denne Lcrrdom foragtes af de Uer

farne, saa fornemme dog og befinde hos sig de gudfryg
tige og crugsteoe Samvittigheder, at den stjenker saare 
megen Trsst. Thi Samvittigheden kan ei beroliges ved 
nogen Gjerninger, men alene ved Troen, naar den viffe-

ligen scrtter sig fore og fast forlader sig paa, at vi for 
Christi Skyld have en naadig Gud, som S. Povel larer 
til de Romere 5te Cap.: „Vi, som da ere retfardiggjorte 
ved Troen, have Fred med Gud." Hele denne Lcrre maa 
altsaa henfsres til den forfardede Samvittigheds Kamp, 
ellers kan den ikke ret forstaaes. Derfor dsinme de uer
farne og vanhellige Mennesker ilde om den, i det de ind
bilde sig, at den christelige Retscrrdighed er flet intet an
det end den borgerlige og philosophiffe Retscrrdighed. 
I fordums Tid plagedes Samvittighederne ved Lcr-

ren om Gjeruinger og horre ingen Trssteprcrdikcn af Evan
geliet. Nogle drev da Samvittigheden ud i Arkener og 
til eenlige Steder, til Klostere; og haabede de, at de 

ftnlde forhverve Naaden ved saadant klosterligt Levnet. 
Andre optcrnkte andre Gjerninger til at fortjene Naaden 
og fyldestgjsre for Synderne. Derfor gjordes det stor-
ligen fornsdent, arrer at fremdrage og foredrage denne 
Lcrrdom om Troen paa Christum, for at ei de forskrak-
kede Samvittigheder ffnlde aldeles fattes Trsst, men at 
de knnde lcrre og vide, at ved faadan Troe annammes 
Naade og Syndsforladelse og Rerfcrrdiggjsrelfe. 

Her ville vi og have paamindet, at det Ord Troe 

E 



i denne Sammenhang betyder ikke alene en historist Knnd-
ssab og Erkjendelse, som Djevlene og de Ugudelige have 
den, men at der ffal forsiaaes en Troe, som ikke alene 
veed Historien om Chrisio, men ogsaa kjender dens Virk
ninger, nemlig denne Artikel om Syndernes Forladelse, 

at vi ved Christum have Naade, Retfærdighed og Synds 
Forladelse '). Hvo der nu veed, at hau ved Christum 
haver Gud til eu naadig Fader, han kjender Gud san-
deligen, han veed, at Gud anseer ham, han paakalder 

Gud, han er ei uden Gud som Hedningene. Thi 
Djevlene og de Ugudelige kunne ei troe denne Artikel, 

Syndernes Forladelse. Derfor hade de Gud, som Fjen
de , kuune ikke paakalde ham, intet Godt vente af ham. 

saaledes, som her er viist, taler Skriften om Troen, 
vg naar den byder os at troe forsiaaer den ei slig en 
Viden, som ogsaa Djevlene og de Ugudelige have; thi 
saaledes lcrres om Troeu i det i ne Cap. til Hebrcrerne, 
at det at troe ikke alene er ar vide Historierne, men at 
have Tillid til Gud, at annamme hans Forjættelsers 
Og Augusti n u s paammder om Troen paa samme 

') I den forandrede Confession, som Melanchthon udgav ,540, 
hedder det i den 4de Artikel, soin er interpoleret af denne 
20de: „Ordet Troe betyder ei blot en historist LUindstad om 
„Christo, men ogsaa at troe og samtykke i denne Foricrttel-
„se, som er egen for Evangeliet, ved hvilken formedelst Chri-
„stnm tilsiges 06 Syndsforladelse, Netfcrrdiggjerelfe vg et 
,,evigt Liv. Thi ogsaa denne Forjcrttelse herer til Historien 
„om Christo, saaledes som da og til Symbolet (det aposto-
„lisse) denne Artikel: „ „Jeg troer paa Syndernes Forla
delse " " er fsiet til Historien. Og til denne Artikel maae 
„alle de svrige om Christi Historie henferes. Thi denne Vel-
„gjcrning er Historiens Maal og Ende. Derfor har Chri-
„stns lidt og er opvakt, at formedelst Ham Syndernes For
ladelse og et evigt Liv ffulde skjenkcs os." 
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Maade, og lcrrer, at det Ord Troe tages i Skrifterne 
ikke sor en saadan Vidskab, som er i de Ugudelige, men 

for en vis og fast Tillid, som trssier og opretter de 
forskrækkede Hjerter '). 

Desforuden lcrre vore, at det er fornsdent at gjore 
gode Gjeruinger, dog ikke at vi skulle fortrsste os ved 
dem at kunne fortjene Naaden, men fordi det er Guds 
Villie. Syndernes Forladelse derimod og Naaden gri
bes alene ved Troen. Og fordi ved Troen den Hellige 
Aand annammes, faa vorde og Hjerterne fornyede og 

ifores et nyt Siud, faa at de knuue frembringe gode 

G j e r n i n g e r .  T h i  f a a  s i g e r  A m b r o s i u s :  „ T r o e n  
er den gode Villies og den retfærdige Gjernings Mo
der." 2). Ahj de menneskelige Krcrfter udeu den Hel

lige Aand ere fulde af ugudelige Rorelser, og alt for 
svage til at udrette gode Gieruinger for Gud. Dertil 
med ere de i Djevlens Magt, som driver Mennessene 
til adskillige Synder, til ngndelige og vildfarende Me
ninger, til <u>benbare grove Laster. Som det er ar see 

hos de Verdsligvise, der endog de have bestrcrbt sig for 
at leve ustraffeligt, dog ikke have kuuuet briuge det der
til, men have besmittet sig med mange aabenbare grove 
Laster. Saadan er Menneskets Svaghed, naar han er 
uden Troen og uden deu Hellige Aaud, og blot styrer 

sig ved menneskelige Krcrfter. 
E 2 

') De Steder af August! nu s, som her fornemmelig sigtes 
til, ere : cvZnit. vers: vilaz c.. Z7. Lernitt iLl lis l'emp. 

I^omil. 6t in ̂ oonn. og in I'tslin. 77, om hvilke see: LIlt-m-
nitii Icio. ilieol. II. p. 674. Lerlisrtli loc. tkeol. 1'om, 

III. jnliit. p. 77^. 

2) Citatet er taget af samme Bog som ovenfor: 6e vocstivllv 
xentium I, 8. 
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Heraf er da klarligen at see, at denne vor Lcrre 
ikke med Rette bor beskyldes, som om den forbod gode 
Gje.ninger, men meget mere bersmmeS, fordi den viser, 
hvorledes vi knnne gjore gode Gjerninger. Thi uden 
Troen kan den menneskelige Natnr ingenlunde gjore de 

Gjerninger, som ere befalede i det fsrste og andet Bud. Uden 
Troen kan den ikke paakalde Gnd, venter ei heller noget 

Godt af Gnd, fordrager og ikke Korset, men soger men
neskelig Hjelp og Varn, og scrtter sin Fortrssining der-
paa. Saaledes regjere i Hjertet alle Vegjerligheder og 
menneskelige Raad, naar Troe og Tillid til Gud ere 

borte. Hvorfor og Christns sagde: ,,Uden mig kunne 
I intet gjore " Joh. 15. Og den chrisielige Kirke syn

ger : „Uden din Kraft, o hellig Aand! Er intet Godt i 

nogen Mand, vi ere skyldige alle." 

D e n  e e n  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  H e l » 

g e n e s  D y r k e l s e .  

Om Helgenes Dyrkelse lcrre de, at man vel maa 
ihukomme og tale om de Hellige, for at vi knnne efter
ligne deres Troe og tage Erempel af deres gode Gjerninger 
enhver efter sit Kald; saaledes som Kejseren kan tage 
Erempel af Konning David i at fore Krig, og fordrive 
Tyrken fra Fcrdrelaudets Grcrndser, fordi de begge ere i 
kongeligr Embede. Men af den hellige Skrift kan dct 
ikke beviseS, man stal paakalde de Hellige eller soge Hjelp 
bos dem. Thi den fremsottter os Chrisinm alene som 
Midler, Forsoner, Pppersieprcrst og Talsmand hos Fa
deren. Han stal tilbedes og paakaldes; thi Han l^alene^ 
baver tilsagt os, at Han vil hore vore Bonner. Og 
denue Dyrkelse er Ham fremfor alle behagelig, at vi paa
kalde Ham i al vor Nod og Angst. 1 Joh. 2: „Dersom 
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nogen synder, da have vi en Talsmand hos Faderen, 

Jesum Chrislnm, som er retfcrrdig." 

Dette er omtrent Summen af den Lare, som i vo
re Kirker prcrdikes og lcrres ^til chrisielig Underviisning 
og Sainvittighedcrnes Trost, som vi da vist ikke gjerne 
ville scrtte vore egne Sjele og Samvittigheder i hoieste 

og storste Fare for Gnd ved Misbrug af Hans guddom
melige Navn eller Ord, ei heller ville overantvorde vore 
Vorn og Efterkommere nogen anden Lårdom, end den, 
som stemmer overeeno med det rene guddommelige Ord 

og christelig Sandheds. Hvoraf da vel k^in skjonnes, at 

deri inter befindes, som afviger fra Skriften, eller fra 
den almindelige christelige (katholffe), eller endog fra den 
Romerske Kirke, saavidt man kjender den af de gamle 
Skribenters '). Da dette nu er saa, domme de saare 
uvenligt fog imod al chrisielig Enighed og Kjevlighed^, 
som linden nogen bestandig Guds Ords eller Skriftens 
Gruud^ forlauge, at Vores for denne Lcrrdoms Skyld 

') Hos hvilke den nemlig fremtræder som en sand apostolisk 
Kirke, grundfæstet paa Guds Ord, og baaret af Christi mcrg-
tige Aand, men ikke støttende sig paa noget udvortes Funda
ment. I denne gamle Christi Kirke var nemlig den Romer
ske, som Particnlarkirke, et sundt og krafligt Led af det Le
geme, hvis Lemmer vi alle ere og hvis Hoved Cbristus vor 
H e r r e  e r .  — A t  v e d  d e  g a m l e  S k r i b e n t e r e  s s n l d e  s o m  H e u -
mann mener forstaaes de enkelte i den senere katholsseKir
ke, som gave evangelist Sandhed Vidnesbyrd, er ikke troligt. 
Thi vel hedder det i det latinste Eremplar alene: „qvswnns 
ex scripturilius nvl.a ctt." Men hvilke der ved disse 
Skribentere maae forstaaes, viser det tysse Eremplar 
klarligen, hvor denne Mening faaledes er udln.'kt: „soviel 
ans der Vater Schrift zu vermerken." 
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skulle holdes og ansees som Kjettere. Thi Striden mel
lem os er ^fornemmelig^ om nogle Misbrng, som 
uden nogen sikker Aucroritet have indsneget sig i Kirker
ne '). Og om eudog i saadanne mennesselige Ved, 
tcrgter og Traditioner nogen Ulighed fandt Sled, saa 

ssmmede sig dog visselig saadan Mildhed for Bisperne, 
at de paa Grund af den Bekjendelse, som vi nyligen 
have fremlagt, taalte Vores, fordi ikke engang Kirkelovene 
ere saa sirenge, at de forlange de samme Skikke over
alt ; Kirkerne have og aldrig hyldet eenS Skik alle. Dog 

holdes hos os fliltigen meste Parten de gamle Kirkeus 
Skikke og Orduiuger; og en falff Beskyldning er det, 
naar man paasiger os, at alle Ceremonier og gamle gode 
Indretninger i vore Kirker ffulde vare afskaffede. Men 
det var en almindelig Klage, at nogle Misbrug vare i 
de almindelige Ceremonier og Skikke; og disse, fordi de 
ei knude samtykkes med en god Samvittighed, ere for 
en Deel hos os rettede. 

') Saalcrnge Protestanterne endnu burde eller knnde haabe (og 
dertil berettigede dem jo fremfor alt Keiserens Sindelag), at 
de Nomerss - Katholste vilde erkjende de oplcrste Artikler om 
Troens Hovedstykker for reen evangelist Sandhed og crgte Kir
kelære, bod Klogskab og Villighed dem at scrrte Uenigheden 
alene i de Misbrug, som havde indsneget sig i Kirken. Af 
samme Hensyn altsaa, som den romersk - katholste Kirke ikke 
udtrykkelig er navngivet i Antitheserne, er ber af christelig 
Overbærenhed den Forudsætning gjort, at om Lcrren ingen 
væsentlig Uenighed knnde eller burde finde Sted. 
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Anden Afdeling. 

Artikler, udi hvilke opregnes de Misbrug, 
som ere forandrede. 

Efterdi i vore Kirker om ingen Troens Artikel lcr-

res neger, som afviger fra den almindelige chrisielige 
Kirkes Lcrrdom, men alene nogle faae Misbrng ere til

sidesatte, som ere nye og optagne mod Kirkelovenes Be

stemmelser ved Tidernes Feil og Vranghed, saa bede vi, 
at E. K. M- naadigen vil hore baade hvad der er for
andret, og Aarsagerne, hvorfor man ei har villet tvinge 

Folket til at beholde flige Misbrng imod dereS Samvit

tighed Vi forsee os og underdanigst til, at E. K. M. 
ikke vil fcrsie Troe til dem, som for at opflamme Hadet 
imod Vore, udsprede ssjcrndige Bagvaskelser i Folket 
Paa saadan Viis have de oprorr og forbistret mange 

fromme Folks Gemytter og fra Begyndelsen af givet An-

') Iscrr i Spanien, hvor Kejseren kom fra, havde Folket og an
dre foruden det ei andet Begreb om Protestanterne, end at 
de ncrgtede (^nd og Christns og besmittede sig med alle, selv 
de nmenneffeligste, Laster. Alphons Paldes, Spaniens 
Kantsler, bragte denne Forestilling med paa Rigsdagen, og 
serst ved Samtale med Melanchthon kom han paa bedre Tan
ker. (See opp. lut. lum. V« s«!» 28). Herhid 
horer ogsaa den Historie, som Lnther med disse Lrd sortcrller 
i Fortalen til de schmalkaldiffe Artikler: „Der var her i 
Wittenberg en vis Doctor, sendt fra Frankerig, som aaben-
bart sagde os, at hans Konge var saavist som om nogen Ting 
overbeviist om, at der hos os var ingen Kirke, ingen Avuig-
hed, ingen SEgtestand; men at Folk levede mellem hingnden 

som Qv^g, og hver gjorde hvad ham lystede." 
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ledning til denne Uenighed, ligesom de nn og ved sam

me Konstgreb soge ar afstedkomme mere Splidagtighed. 
Thi E. K. M. stal uden Tvivl erfare, ar det liaver sig me
get bedre med Lårdommen saavelsom Kirkestikkene hos os, 
end som ubillige og ildesindede Mennesker bestrive det. 
Thi Sandheden kan man ikke spsrge af Hvermands Fly
vesnak eller Fjenders onde og hadste Paasigelser. Men 
det er jo vist let at stjsnne, at intet mere bevarer Kir
kestikkenes Vcrrdighed og narer Gudfrygtighed og LErbs-
dighed for det Hellige hos Folket, end netop det, at 
gode Skikke holdes rettelig i Kirkerne. 

Den t o  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  S a c r a m e n -
t e t S  b e g g e  S k i k k e l s e r .  

Lcrgfolk hos os gives Sacramentet mider begge Skik
kelser udi Herrens Nadvere, fordi denne Skik haver Her
rens Befaling: Matth. 26. „Drikker alle deraf." Der 
befaler Christns med klare Ord om Kalken, at alle skulle 
drikke deraf. Og for ar ingen stal kunne forvende disse 
Ord, som om de alene vare sagre ril Prcrsierne, da op
viser S. Povel l Cor. 11 Erempel, hvoraf det fremly
ser, at hele Menigheden haver brugt begge Saeramen-
tets Parter. Og denne Brug blev siden efter lang Tid 
i Kirken; ei heller er det vitterligt, naar, eller ved hvis 
Tilstyndelse den er blevet forandret omendstjsndt Car, 
dilial Cnsanns beretter, naar denne Forandring er ble-

') Indtil det tolvte Aarhundrede finder man intet Spor til en 
saadan Forandring af Christi Indstiftelse, og fra Begyndelsen 
af var det knn enkelte Vijropper i deres Kirker, som egennicrg-
tigen nnddroge Lcrgfolk Kalken. Saaledes vidner af roinerst-
kathoiske Skribentere Cardinal B o n a. See hans kerum 
lUurzic. j. II. c. i? l. 



ven bekrcrftet '). Cyprianus bevidner paa flere Ste» 
der '), at Christi Blod er givet Folker. Det samme 
vidner og H icron ym us ^), der hansiger: „Præsterne 
rcrkke Sacramenret og uddele Christi Blod til Folker." 
Ja Pave Gelas ins ') befaler, at man ikke stal stille 
Sacramentet, den ene Part fra den anden. Der mod
satte er blot en Scrdvane, som endda ikke er ret gam
mel. Men nu er det vist, at hvilkensomhelst Scrdvane 
der saaledes er indfort imod Guds Bud, maa ingenlun
de tilstcrdes etter bifaldes, som og Kirkelovene udtrykkelig 
sige. Men netop denne Skik er vedtagen ikke alene 
imed Skriften, men og imod de gamle kirkelige Forskrif

ter og Kirkens Erempel. Derfore hvo som helst ville 
bruge Sacramentet under begge Skikkelser, dem har man 

") Den blev nemlig ferst bekræftet xaa Airkesorsamlingen i C ost-
nitz ,4i5 (5el7. ,Z 6. XV 5umi). og lyde Lrdene i dette 
Dccret saaledes : ,,Skjendt Christus bar indstiftet Nadveren 
Lnk specie (under begge Skikkelser — hvilket nemlig 
er det kirkelige Udtrnk, som ogsaa i Consessionen er bibeholdt)/ 
saa l er desuagtet Commnnionen under den ene Skikkelse holdes 
for en Lov. som ingen maa forkaste". Cusani Beretning, 
som her anseres (see 5iic. Lussni Osiers 1c»n. II. fc,I. 8^5), 

at nemlig Communionen under een Skikkelse allerede ssulde 

vcrre bleven stadfæstet af det 4de Lateranconcilium 1214, er 
urigtig. 
^)pr!:ini epillol. lib. I. ep. l. lil>. II. ep. 3. Iili.IV. ep. 6. 

2) Iliernn^m. Lnmment. in Zop^onisc: propliet. 0. III. 

*) Ordene i Ge l a  s i l  D e c r e t  (Corp. jnr. Lsnon. p. III. ds 
contecr. 6!ll. 2. Ci>p. (^umperimus) lyde saa: ,,Men vl er
fare, at nogle annamme blot en Deel af det hellige Legeme, og 
afholde sig fra det hellige Blods Kalk. Hvilke uden Tvivl (thi 
jeg veed ikke, ved hvad Overtroe de lcrres at binde sig saa) en
ten ber annamme Sacramentet heelt, eller ganske fjernes der
fra, fordi Adskillelsen af eet og samme Mysterium ei kan stee 

uden stor Brede mod det Hellige." 



ingenlunde ffnllet nsde til at gjore det anderledes med 
Samvittighedens Besvarelse. Og efterdi nu saaledes at 
stille og dele Sacramentet ei stemmer med Christi Ind

stiftelse, er ogsaa hos os den sædvanlige Procession med 
Sacramentet ') bleven aflagr. 

Den tre og tyvende Artikel. OmPrcrsterS 
SE g t e s k a b. 

Det har varet en almindelig Klage over det forar
gelige Crempel, de Pruster gave, som ei formaaede at 

holve sig kysse. Hvorfor og Pave Pi ns (den anden) 
stal have sagt, at der vel maatte have varet nogen Grnnd, 
hvorfor LEgteffab var blevet de Gejstlige formeent, men 
at der var langt storre og vigtigere Aarsager, hvorfor 

man ffnlde give dem fri at givte sig. Thi saaledes skri
ver Platina det Da altsaa Prcrsterne hos os 
vilde flye hine offentlige Skjcrndsler, have de taget sig 
LEgtehnsirner, og lcrrt, at det stod dem frit at indgaae 

LEgteskab. Fsrst fordi S. Povel siger: „For at und-
gaae Skiorlevnet have enhver sin LEgtehustrue" og vi
dere: „Det er bedre at gifte sig, end live Brynde." 

For det andet siger Christus, ^som dog vel vidste, hvad 
Mennesket formaaede^j „Ei alle sarte detle Ord" *), hvor 
han larer, at ikke alle have den Gave, at de knnne flet 
afholde sig. Thi Gud haver ffabt Menneskene til at 
vorde frugtbare og mangfoldige i Mos. i.', og ei staaer 
det i Menneskers Magt og Formue, uden en synderlig 

Nemlig med Vredet i Nadveren, iscrrdeleshed paa Chrkstk Le-
gemsfest, men ogsaa ved andre mindre heitidelige Processioner. 
See: Lnncil, 1'rltlbnt. Los«. XIII. csp. V. 

in viuz I'untilicum ^c>l. 2g5. 

2) lEor. 7, 2.9. Matth. 19, II. 12. 



Gave eller Vcrrk af Gud at forandre Guds Skabnings 

Vilkaar. Derfore stnlle de gifte sig, som ikke ere be, 
qvemme til eller have den Gave at kunne leve kysse og 

ngifte. Thi Gnds Befaling og Guds Orduing kan in
gen menneskelig Lov og intet Lsfte gjore til intet. Af 

disse Aarsager lcrre vore Prasier, at det er Geisilige til

ladt at gifte sig. 
Det er og vitterligt, at i den gamle Kirke ') Præ

sier have havt LEgtehnsirner. Thi ogsaa S. Povel siger: 
man stal ndvalge en Bistop, som er ustraffelig, een 
QvindeS Maud (i Tim. z). Det er og kun fire hun
drede Slar siden, ar i Tystland Prcrsierne bleve trcrngte 
med Vold til at leve ugivte, hvilke og samtlig paa sam

me Tid have saa alvorlig sat sig derimod, at da Erke-

bistoppen af Mainz stulde forkyude den pavelige Befa
ling derom, var han nar omkommet i er Oprsr af Pra-
stestabet 2). Og denne Sag blev da saa nsommelig paa-
dreven, at Paven ikke blot forbod Prasterne efter den 
Dag at gifte sig, men endog lod stille deres SLgtestab 
ad, som lang Tid havde levet deri, ikke alene imod al 

guddommelig og menncstelig Ret, men endog imod de 

Stt! Londl. I^riclsnt« III, 5O» 

Oerkar6. loc. tlioolvL« ^ VI. eccles. in 

tract. Lonjux. cleric. p. II? ^I^I« 

Da dette Sted forelcrstes af Kanzler Baier (fte Indlednin
gen S.26 ) blev iscrr ^ong Ferdinand opm>rrkioin, og 
spnrgte Erkebispen af Mainz, som var tilstede, om det og 
virkelig forholdt sig saa. Hvorpaa denne svarede: „det var 
gansse sandt hvad B«ier havde lcrst." Historien tildrog sig, 
som Coelestinns ^lam.li.lol.izy) beretter af LKronlcon 
,i, iiirsseIll^nz-5, i Erfnrt henved Aaret 1074, hvorhen ær
kebispen af Mainz havde sammenkaldt hele sin Gejstlighed, for at 
indssi^rrpe Gregor den ?des Befaling om Coelibatet. 
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Kirkelove, som Paverne selv havde givet og som vare 
'stadfæstede paa de bersmteste Kirkemoder. 

^Derfor er vor underdanigste Fortrostning til E. 

K. M., at I som en christelig hsilovlig Keiser naadigst 
vil besinde og betanke^, at det nu i disse sidste Tider, da 
Verden er jo langer, jo argere, og menneskelig Natur 
vorder svagere, vil vare gavnligt at holde flittigt Op
syn, paa det at ^dersom SEgtestab forbydes^ ei varre 
Utugt og flere Laster ssulle indkomme og udbrede sig i 
disse tyste Lande. ^Thi der ffal jo aldrig nogen knnne 
gjsrc eller andre denne Sag viseligere og bedre, end^ 

Gnd selv, l.som^ haver indsat SEgteskabsstanden ar koms 
me menneskelig Skrøbelighed til Hjelp. Ogsaa Kirkelo
vene selv stge, at man undertiden i de senere Tider maa 
formilde den gamle Strenghed ^), hvilket da og var at 
snste maatte stee i denne Sag. Skal dette Forbud mod 
Prasters LEgtcffab vare langere, da vil det vel omsider 

stee, at man ikke faaer Sognepraster og Tjenere til 
Kirkerne. 

Efterdi nu dette haver sin faste Grund i Guds Ord 
l^at nemlig Prasier og Gejstlige maae leve udi SEgte
stab^, og mau veed, hvorledes det haver varet i Kirken 
af gammel Tid; efterdi og det nrene Coelibat baver af
stedkommer saa mangfoldig Forargelse, offentligt Skjsrlev-
net og andre aabenbare Laster, som god øvrighed bnrde 
have straffet, l!at endog nogle iblandt Domherrerne, Cur-
tisaner i Rom, ofte selv have bekjendt og bejamret, hvor 
gruelig Overhaand flige Laster havde taget blandt Geist-
lighedens saa er det heel underligt, at man i intet Styk

ke har svet grummere Strenghed end netop imod Pra-

) clecrvt« clist. XXXIV, 
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ss sternes SSgtessab sja at man har nnderstaaet sig paa nog-
z! le Steder ar handle med de gifte Prcrster, som med an-
6 dre Misdadere^. Gud selv befaler jo, al man skal hol-
6 de SEgrejkab udi 3Lre. Saa have og Lovene i alle vel-
0 ordnede Stater, endog hos Hedningene, holdet SEgteffab 
j i stsrste SLre. Men nn begynder man at fare afsted med 

S Mord og Marter ') og det imod Praster hvilke man 
^ fremfor andre ffulde staane^, tvertimod Kirkelovene, for 
li ingen anden Sag , end alene for SLgteffabs Skyld. S. 
P Povel kalder den Lårdom, som forbyder ?Kgtessab, en 
5 Djevels Lårdom i Tim. 4. Hvilket da lettelig nu kan 

sj stjoimes, efterdi denne Forbydelse af SLgressab forsvares 

ll med saadant uhsrligt Mord og Blodsudgydelse. 
Men ligesom ingen menneskelig Lov kan ophcrve Guds 

S Befaling, saa kan og heller intet Lsste aflcrgge eller 
j forandre Guds Befaling. Derfor giver og CYpria -
1 n n s 2) det Raad , at de Qviudfolk, som ikke kunne 

il holde KyffhedS Lsste, stulle gifte sig. Hans Ord ere 
j disse: „Men hvis de ei ville eller ei kunne holde Kyss-
I heden, da er det bedre, at de gifte sig, end at de ved 
Z deres Kaadhed og Lyst falde udi Ilde« ; i det mindste 
, ville de da iblandt Brsdrene og Sostrene ikke komme 

Z Forargelse afsted." Dertil bruge og Kirkelovene en vis 
? Mildhed imod dem, hvilke i deres uuge Aar have af-
I lagt Loftet, som det for det meeste hidtil har pleiet at 

! ssee. 

At det virkelig kom dertil, sees afsleb", cnnun. i. XXV. 

jnl. 775 og Olsull. tie continentikt 1. II. v- I2» 
Den sidstnævnte beretter, at Paven havde befalet at rydde 
dem af Veien, som modsatte sig Coelibatets Indfsrelse, og 
at flere i Felge deraf (endog hundrede paa een Dag) ble-
ve ovcrantvordede til Baalet. 
Lxprlsnl !. IV. rp. i» 
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D e n  f i r e  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  M e s s e n .  
Med Urette beskylder man vore Kirker, at de sku<de 

have aflagt Messen ')« Thi Messen beholdes hos os og 
bliver holden med den stsrste Andagt og Alvor. Ei hel
ler er der nogen mcrrkelig Forandring skeet i de almin
delig brugelige Messens Ceremonier, uden at sommesieds 
iblandt de Latinske Sange bleve sjnngne Tysse Psalmer, 
som ere tilfsiede til at lcrre og sve Folker. Thi dertil 
skulle Ceremonierne alene tjene, at de Uerfarne derved 

komme til Erkjendelse l^vm hvad fornsdent er at vide om 

Christa. Og det er ikke alene S. Povel, der befaler 
at bruge i Kirken det Tungemaal, som Folket forsiaaer 
men det samme er ved menneskelig Lov forordnet. Frem
deles tilvcrnnes Folket at bruge Sacramenret med hin

anden , saa mange som dertil ere skikkelige; hvilket for
sger SErbsdigheden og Andagten ved de offentlige Reli-
gionshandlinger. Der tilsiedes og ingen, uden de til

forn ere prsvede. Ogsaa paamindes Folket om det hel
lige Sacramentes vcrrdige og rette Brug, hvad stor Trost 
det giver de forskrækkede Samvittigheder, at de i saa 

Ved Messen forstaaes her hele den relkgkese Handling, 
h v o r v e d  N a d v e r e n  u d d e l e s  t i l  d e  T r o e n d e .  N a v n e t  M e s  s e  
er som bekjendt opstaaet af den gamle latinske Kirkes Skik, 
deels at bortsende Catechumenerne, naar denne hellige og 
mysteriese Handling ffulde foretages, deels ester sammes Ad-
miniftration at bortsende det christne Folk med Herrens Fred 
og Absolution (thi begge Dele kaldtes mista ckmissio). 
I den senere romerff-katholsse Kirke derimod indssrcrnkedes 

Betydningen af M e s se n til M e s se of feret, og fordi 
Protestanterne forkastede den vrange og vilkaarlige Forestil
ling, som laae til Grund for dette, gav man dem Skyld for 
at have afskaffet Messen. 

2) i Cor. 14, 16. 
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? Maade kunne lcrre at troe Gnv, bede og forvente alt 

9 Godt af Ham. Denne Tjeneste haver Gnd Lyst til, og 
(! hos dem, der saaledes brnge Sacramentet, ncrres den barn-

I lige Frygt og Kjerlighed til Gud. Derfore synes os ei 

l? Messen at holdes med stirre Andagt hos vore Modstan-

6 de re end hos os. 
Men der er jo vitterligt nok, hvor hoiligen mange 

) fromme Mcrnd alt lcrnge have klaget over, at Messerne 
sj skammelige« ere blevne vanhelligede, at der gjordes aar-
>1 ligt Marked med Messer at kjobe og scrlge; og hvorvidt 

denne Misbrug er drevet i alle Kirkerne ligger klarlig 

for Dagen, faa at al Messetjeneste sseedte alene for 
^ Penge eller Pralender, og mange have holdt dem imod 
6 de kirkelige Loves Forbud. Men S. Povel truer den 
^ farligen, der uvcrrdigen omgaaes med Sacramentet, i 
6 det han siger: „Hvo der crder dette Brod eller drikker 

Herrens Kalk uvcrrdigen, stal vcrre ssyldig i HcrrenS Le-
geme og Blod." Da derfor hos os Prcrsterne bleve paa-

n mindede om denne Synd, have Vinkelmesserne ^og Kjob-

n messernes ophsrt, da norsten ingen Vinkelmesser holdteS 

u uden for Vindings Skyld 

') Ved Vinkelmesser eller private Messer (m.'zs--
privitt« s« solitsriir) formats ei Nadverens Adminl^ra-
tion og Nydelse i private Huse, men saadanne Mejser hvor 
Prcrsten alene uden nogen Commnnicantere consecrerer Vi
nen og Vredet (Loncil. 1'rilZcnt. Zsss. XXII. 8), og 
saaledes ester den romerss-katholffe Kirkes Begreb forretter 
et Offer for disses eller hines. Levendes eller Afdsdes Syn
der. De tidligere Concilier, som flere fra det ottende Aar-
hundrede, fordemte denne Misbrug som fordærvelig (iscrr 
Synoden til Paris 779, som holdtes under Gregor den 4de) 
og senere fordomsfrie romerss-katboljke Skribenter? efter Re
formationen have ligesaa lidet taget i Betænkning at erklsre 
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Og ei have Bisperne varet uvidende om disse Mis
brug, hvilke om de havde straffet i Tide, vilde der nu 
vare meget mindre Uenighed ; men netop ved at tie stille 
med fligt, have de lader mange Laster indsnige sig i Kir
ken. Nn begynde de for sildigt at klage over Kirkens 
jammerlige Forfatning, ffjondt denne Tvist og Uro, 
som nu herffer, dog vissel'g ei har havt anden Anledning 
end flige Misbrug, der vare saa aabenbare, at man ei 
lamger knnde taale dem. Store Uenigheder ere opstaa-
ede om Messen og Sacramente overhovedet. Maaskee 
hjemssges saaledes Verden af Straf for den langvarige 
Vanhelligelse af Sacramenter, som gjennem saa mange 
Aarhundreder er taalt i Kirken af dem, der kunde og 
burde rette det. Thi i de ti Guds Bud staaer skrevet: 
Den, som brnger Guds Navu sorsangelig, stal ei vorde 
ustraffet. — Men fra Verdens Begyndelse af har maa-
stee ingen Ting varet saaledes misbrugt til jordisk For-
deel som Messen. 

Hertil kom endnu en Skolemening, som har for-
sget Vinkelmessernes Tal til det Uendelige, nemlig: at 

vor Herre Christus med sin Lidelse alene haver fyldest
gjort for Arvesynden, og derimod indsat Messen til et Offer 
for de daglige Synder, baade de dodffyldige og forladelige. 
Heraf dannede sig den almindelige Forestilling, ar Mes
sen er et Offer for Levende og Dode dermed at forsone 
Gud og ved g j o r t G j e r n i n g ') fortjene Syndernes 

Forladelse. Deraf fulgte nu videre, at man siden be

det for et ssammeligt Uvasen. — For Messer, hvor Com-
municantere vare tilstede, betaltes ingen Penge, men alle de 
andre maatte enten strar betales eller beroedepaa milde Stif
telser og Dotationer til Kirkerne. 

') See dette Udtryks Forklaring ovenfor S. 55. 



gyndte at disputere, om een Messe, holdt for Flere, havde 
ligesaamegen Kraft og Fortjeneste, som naar man holdt 
een for hver i Sardeleshed. Dette Skolekjevlerie afsted
kom da hiin utallige Mccngde af Messer ^hv.orved man 
forgjettede Troen paa Christnm og den rette sande 

Gudstjenestes. 
Om disse falste Meninger have da Vore paamindet, 

at de stride imod den hellige Skrift og krcrnke Christi 

Lidelses Fortjeneste og SEre. Thi Christi Lidelse var et 
Offer og en Fyldestgørelse ei blot for Arvesynden, men 
og for alle andre Synder, som skrevet er til de Hebrcrer: 

„Christns er eengang offret at borttage nranges Synder," 
og iligemaade: „Med eet Offer fnldkommede han til evig 
Tid dem, som blive hellige." For det andet scrrer Skrif
ten, at vi retscrrdiggjsres for Gud ved Troen paa Chri
stum , naar vi troe, at vore Synder forlades os for 

Christi Skyld. Men hvis nn Messen udfletter Leveudes 
og Dodes Syuder af gjort Gjeru i« g, faa folger, 
at Rerfnrdiggjorelsen vorder os til Deel af Messeus 
Gjeruiug, og ikke ved Troen, hvilket den hellige Skrift 
er aabenbare imod. For det tredie saa byder Christus 

os at gjsre det til sin Ihukommelse, hvorfore Messen 
da er indstiftet, ^ikke dermed at aurette et Offer for Syn

den ; thi det Offer er steet tilforn; men^j at Troen stal 
styrkes hos dem, der brnge Sacrameutet, og at de stulle 
ihukomme, hvilke Velgjeruiuger de modtage ved Chri
stum, og saaledes de crugstede Samvittigheder oprejses 
og fatte Trsst. Thi at gjore det til Christi Jhnkommelse 
er ikke blot at betcrnke Historien (thi det kuuue ogsaa 
Jsderue og de Ugudelige gjsre), men at betcrnke Christi 
Velgjeruiuger og visselig troe, at de meddeles og giveS 
os. Saa stal da Messen holdes, at deri Sacrameutet 

uddeles til dem, som have Trsst behov. Som og A m-

F 



b r o s i n  s  ' )  s i g e r :  F o r d i  j e g  a l t i d  s y n d e r ,  s t a l  j e g  o g  
altid tage Lcrgedom. ^Derfor ndkrcrver derte Sacramen-
te Troen, og uden Troen brnges der forgjeves^. 

Efterdi nn Messen er en saadan Eommnnion af 
Sacramentet j^hvor Prcrscer og Andre for sig annamme 
d e t ^ Z ,  s a a  h o l d e s  d e n n e  V i i s  o g  V r n g  h o s  o s ,  a t  o m  
hellige Dage og ellers, naar der ere Commnnicantere, 
steer en almindelig Messe, og da gives Sacramentet dem, 
som det begjere. Og er denne Skik ei nye i Kirken ^som 

vi og knnne bevise af S. Povel i Cor. 11 og af man

ge Kirkefædrenes Skrifters. Thi de gamle Fcrdre indtil 
Grc g ori i Tid have ikke talt eet Ord om den priva
te eller Vinkelmesse , men tals derimod meget om 

M e s s e n  s o m  C o m m n n i o n .  O g  C h r y s  o  s t o m u s  ^ )  
siger, at Prcrstcn siaaer daglig for Alteret og kalder 
somme til Nadverens Deelagtighed, men viser andre der
fra. Af de gamle Kirkelove er det og klart, at een 

Prcrst altid haver holder Messen, af hvilken de andre 
SEldsie og Diaconer have annammet Herrens Legeme. 
T h i  s a a  l y d e  O r d e n e  i  d e n  N i  c c r n i  s k e  C a n o n :  

„Diaconerne stnlle ordentlig efter Pra-sierne annamme 

^>nl»rn5. kl<z -i-ic-r.ini. IV., Z. ^>gfaa denne Bog l)?rer til 
d e  m e d  U r e t t e  A m b r o s i u s ,  d e n  s t o r e  E r k e b l s s o p  a f M a i -
land, tillagte. Mciiiskee er en senere Skribent af samme 
Navn fra det ottende Aarhnndrede (ester Oudin 6 Me
ning) eller, efter andre, Maximus fra Tnrin, Forfatter 

dertil. 

') Dette bevise ndforligt af de kirkelige Antiqviteter: 
ir, Ori^in. vol. VI. p. Z78 ^>>->mi<?r in 1^nttrk>t!-> 

iiiol. 'lom. IV. I!I>. VII. c. 17. lo. kerlicird in l^'onless. 

Cslilivl. lid. II ji. II »rt. iZ c. 2. 

Iinini!, XVII. >» »li II«?I>t. c. <). (^1. 

eiusll, tiomit. III. in ep. »cl Lplies, c. I. 
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Sacramentet af Biskoppen eller Præsien." Og S. Po-
vel dyder, at ved Nadverens Communion ssulle de vcnte 

den ene efter den anden, at Deeltagelse deri kan vorde 

almindelig. 

Da altsaa Messen hos oS haver Kirkens Erempel 
for sig baade af den hellige Skrift og Fcrdrene, troe vi, 
at den Viis, den holdes paa hos os, hverken kan eller bsr 

forkasies ^som kjetterff og nchristelig), allerhelst de offent
lige Ceremonier derved for en fior Deel ere lige dem, 
der almindelig ere vrngle; blot Antallet paa Messerne 

have vi indssrcrnket, og visselig var det gavnligt, at der 
blev sat en Grandse, formedelst de store og aabenbare 

Misbrug. Thi i fordums Tid har man endog i de meest 
sogre Kirker ikke holdet Messe hver Tid, Folket kom sam
men, som I^ilioria tripartita (yde Bogs ZZle Cap.) vid

ner : at man i Alerandrien hver Onsdag og Fredag ha
ver last den hellige Skrift, og den forklaret og udlagt, 
og ere holdue andre Gudstjenester, Messen uudtagen. 

D e l l  f e m  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  S k r i f 
te m a a l. 

Skristemaalet er ikke aflagt i vore Kirker. Thi det 
er brugeligt hos os, at Sacramentet ikke gives nogen, 
uden de tilforn ere prsvede og absolverede. Derhos bli
ver Folket flittigen nnderviist, hvor trssteligt og dyre
bart Absolutionens Ord er, og hvor hsit Absolutioueu 
er at agte, hvorom det for denne Tid kuu lidet har 
hsrt. Thi Absolutioueu er ^ikke blot det ncrrvcrrende 
Menneskes Stemme etter Ord, men^ Guds Ord, og til
siges l^i Guds Sted og^j af Guds Befaling. Ogsaa lcr-
res med Flid om Kirkens Noglers Magt ar lose og bin-

F 2 
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de '), og vises, hvor lrssielig den er for de bedrovede 
Samvittigheder, dertil, at Gud kraver, at man ffal troe 
Absolutionen ikke mindre, end man herte Guds egen Rost 

af Himlen, og at deune Troe paa Christum i Sandhed 
erholder og annammer Syndernes Forladelse. Fordum 
taledes i hoie Udtryk om Fyldesigjorelser ^og Samvittighe
derne martredes med lange Opregnelser af Synderne); men 

om Troen og Christi Fortjeneste og Troens Retfærdig
hed lcertes intet; hvorfor visselig vore Kirker ei med no
gen Grnnd knnne lastes i dette Stykke. Thi selv ^man
ge af) vore Modstandere nodes til at bekjende, at den 

rette Lårdom om Poenitentse er fremsat og forklaret af 
Vore meget bedre, end for i lang Tid er ffeet. 

Men om Skriftemaal lcrre de, at Optegnelsen af 
alle enkelte Synder ved Navn ikke er fornoden, og at 
Samvittighederne ei maae besvares dermed; thi det er 

u m u l i g t  a t  o p r e g n e  d e m  a l l e ,  s o m  P s a l m i s t e n  s i g e r :  
„Hvo kan mcrrke, hvor tidt han synder? " og Prophe-
ren Jeremias : „Menneskets Hjerte er fordarvet og ei 
ar ndgrandsse." Dersom vi alene skulde asloses fra de 
Syuder, hvilke vi kunde opregne, da knnde Samvittig
hederne aldrig vorde rolige, fordi mange Synder see vi 
ikke, mange knnne vi og ei erindre. Ogfaa de gamle 
Ki'.kelcrrere vidne, at en saadan Opregnelse ei er forno

den. Thi i Decreterne anfores Chrysostomi Ord, 

') „Christus indstiftede ct Middel til Synds Forladelse og 
B e h o l d e i s e ,  h v i l k e t  h a n  k a l d e r  H i m m e r i g e t s  N e g l e r ,  
den ene nemlig til at lukke det for de Angerlese, den anden 
til at aabne det sor de Bodfærdige" (Luther Ope. ist. 
I'om. I sol. ll.), 

Zer. >7, 9. 

Dvcret. p. 2 csu5s. ZZ 3. ln'st. r. c. 8^-

Ltir)sc>^oml jiumilis XXXI. in Ilc bl-. c. i2» 
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som taler saa: „Jeg siger dig ikke, du ssal fremstille 
dig aabenbare, ei heller, at du stal forklage dig selv for 
andre; men jeg vil, du stal adlyde Propheten, som 

siger: Aabenbar Herren dine Veie. Derfor strift din 
Synd for Gud Herreu, den retfærdige Dommer, med 
Bon. Siig ikke dine Synder med Tnngen, men siig 
dem i din Samvittigheds Erindring." Og Glossen om 
Poenitentse (Distant. 5 i det Eap. Lonluloi-et) bekjen-

der, at Skriftemaal l^ikke er befaler i den Hellige Skrift, 
men^ indsat af Kirken. Alligevel beholdes hos 06 Skrif-
temaalet, faavel for Absolutioueus store Velgjernii»g, som 

for audeu Samvittighedernes Trost. 

D e n  s e r  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  A d s k i l 
l e l s e  m e l l e m  S p i s e r .  

Det var en almindelig Troe ei blot hos Mcrngden, 
men og hos dem, der lcrrte i Kirkerne, at Adstillelse mel
lem Spiser og lignende mennestelige Vedtcrgter vare Ger
ninger , som tjente til at forhverve Naaden og fyldest
gjort for Synden. Og at Folk virkelig saaledes meente, 
det kan man kjende deraf, at dagligen opfandtes nye 

C e r e m o n i e r ,  n y e  O r d e n e r ,  n y e  F e s t d a g e ,  n y e  F a s t e ;  o g  
Kirkelærerne krcrvede disse Gjerninger som en nodvendig 
Dyrkelse til at fortjene Naaden, og gjorde Samvittig

hederne saare forstrcrkkede, naar noget deraf forsomteS. 
Af denne Mening om mennestelige Vedtcrgter ere mange 
skadelige Vildfarelser fnlgte og indkomne i Kirken. 

For det fsrste fordunkledes derved den rette Lcne 
om Naaden og Retfærdigheden af Troen, hvilken er den 
fornemste Deel af Evangeliet, og som fremfor alle Lår
domme bor indtage en hoi Plads i Kirken, for at^Ehri-
sii Fortjeneste retteligen kan crkjcndeS, og Troen, hvor
ved vi troe, at Synderne forlades for Ehristi Skyld, 

saltes hsit over alle Gjerninger. Hvorfor eg PanlnS 
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meesi tranger paa dette Stykke, og bortfjerner Loven 
samt menneskelige Vedtcrgter, for at vise, at den chri-
srelige Retfærdighed er noget andet end flige udvortes 
Gjerninger; nemlig Troen, som visselig antager, at 

Sunderne forlades uforffyldt formedelst Chrisinm. Men 
denne Panli Lcrre har ncrsten varet heelt undertrykt ved 
flige Vedtcrgter og Traditioner '), hvilke gave Anled-

' )  T r a d i t i o n  i  d e n  v i d e s t e  B e t y d n i n g  a f  O r d e t  e r  a l t  h v a d  
som er overleveret i Henseende til Lårdom, Indretninger, 
Skikke og Vedtcrgter. I denne vidtløftigere Betydning var 
Christi Lcrre unægtelig Tradition, forend den blev Skrift; 
men omvendt indeholder Skriften den crldste og eneste fuld
komment rene Tradition, Thi stien dt det vel ikke kan næg
tes, at Slpostltne og deres ncrrmeste Efterfølgere have fastsat 
Forskrifter om Lcrremaaden og Skikkene i Christi Kirke, saa 
er det dog lige saa vist, som vi allerede af det Nye Testamen
tes Beger kjende, at de have henssrt dem enten til Herrens 
Ord og Befaling, eller til Menighedens Opbyggelse. Og for 
saavidt det serste var Tilfaldet, viiste de jo derved, at den 
c r g t e  T r a d i t i o n  e r  a s h c r u g i g  a f  G u d s  a a b e n b a r e d e  O r d ,  o g  
kun ved sin Overensstemmelse med dette kan haandh^ve sin 
Anseelse; men naar det sidste stedte, da var det ingenlunde 
hverken Apostlenes eller Fodrenes Mening, at indstifte derved 
noget, som stulde indskrænke den evangeliske Frihed, hvoraf 
jo netop al Opbyggelse i Menigbeden afhcrnger.—Det egentlig 
»evangeliske i den romerst - katholste Kirkes Lare om Tradi
tionen og dens Anseelse bestaaer da fornemmelig deri, at de til
skrive den samme Gyldighed og forbindende Araft for deChrist-
ne, som det aabenbarede Ord, og lcrre, at enhver Christen med 
samme LErefrygt maa betragte begge Lc>nc!i. lriciein. le««. 
IV. tlecret. I.). Ja denne Paastand udstrakke de endog til 
alle ri tue I le Traditioner (d. e. saadanne som angaae Kir-
kcskikkene), om hvilke Talen i denne Artikel er. Flittigst af 
alle har Martin Chemnitz i sin Loncilii i>i-
c^.,Uni (e. i. p. 6i behandlet dette sor den christelige 

Troe og evangeliske Frihed heist vigtige Punkt. Ivf-
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ning til den Mening, at man ved Adskillelse mellem 
Spiser og lignende fal',7e GndSdyrkclser ftnlde fortjene 
Naaden og Retfardigheden. Naar de lcrrte Poenitentje, 
kulede de inret om Troen, men fremsatte alene jaadanne 

Gjerninger til Fyldestgjorelse for Synderne, og heri meente 

man nn, at hele Poenitentsen bestod. 
For det andet have siige Traditioner fordnnklet GudS 

Befalinger; thi nian farre Traditionerne langt over Gnds 
Bnd. Ja selv det christelige Liv ansaues blot for at 
vare, naar man faa holdt vijfe Festdage og hellige Skikke, 

faaledc s fastede, saaledes var kladr. Saadan Iagt
tagelse navnedes med der arefnldeste Navll, det kaldte man 

alene et aandeligt og fnldkomment helligt Levnet. Hvor
imod de andre fornodne gode Gjerninger, som enhver 

efter sir Kald er ffyldig at gjore, ingen Roes havde; 

som: at en Hnnsfader opdrager sine Born, at Hnus-
inoderen foder dem I^og rager vare paa dem^, at en Fyr
ste regjerer sine Lunde og Undersaatter; alt siigt ansaaeS 
for et verdSligt, nfnldkomment Vasen, og langt ringere 
end hine ioinefaldende øvelser. Og denne vrange Me
ning har voldt mangen gndsrygtig og from Samvittig
hed Vaande; thi de sorgede over, ar de stnlde vare og 
blive i saadant nfnldkomment LevnetS Stand, som levede 
i SEgtestab, bekladte Ovrighedsembeder eller havde andre 
verdslige Bestillinger; derimod benndrede de Mnnkene og 
deres Lige, og indbildte sig, at disses Regel og Obser-
vants var Gud langt velbehageligere. 

For der trcdie have suadanne Traditioner besvaret 
Samvittighederne overmaade > fordi der var nmnliqt at 
holde dem alle, og dog stod Folket i den Mening, at de stnl-
d e  e n d e l i g  h o l d e s  s o m  f o r n o d n e  G u d s t j e n e s t e r .  G e r s o n  ' )  

0<.r5oli vits t>'iritu!lli snimse Ivcl. II. cr IV. coivll. ll. 

et Opp« I ̂m. III. l?. 16 
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ssriver, at mange derover ere faldne i Fortvivlelse, ja 
nogle endog have taget sig selv af Dage, f»rdi de mar
kede , de ei kunde fyldesigjore Traditionerne, og dertil 

intet trostende Ord havde hert om Troens Retfærdighed 
o g  o m  N a a d e n .  M a n  s e e r ,  h v o r l e d e s  d e  S  n m  m i -
si e r ') og Theolo g i have samlet Traditionerne til
hobe, og derefter ssgt Lettelser og Formildelser deri, men 
siundom netop derved mere befnaret Samvittighederne 
end givet dem Trost. Ja Skolerne saavelsom Prædikan
terne havde saa meget at gjore med at samle flige Tra
ditioner, at de ikke fik Tid og Stunder til at lase i den 
Hellige Skrift og der fsge en bedre og trosieligere Lår
dom om Troen, om Korset, om Haabet, om verdslig 
Stat og Embede og deres Vardighed, om den rette 

Samvittighedernes Trost i haarde og tunge Anfægtelser. 
Derfor have Ger son og andre Theologer hsiligen be
svaret sig over den megen unyttige Kiv og Tratte, sam
me Traditioner have kommet afsted i Kirken, hvorved de 
bleve forhindrede fra at befatte sig med den bedre Lår
dom og Knndffab. Og Aulgustinns forbyder at be
svare Samvittighederne med flige Iagttagelser, og paa-
lninder viseligen Iannarins om, at de maae holdes, 
men dog som ligegyldige Ting (hvilke ere hans egne Ord) ^). 

C f t t r  R o b e r t a s  M e l u n s  T i d  b l c v  d e t  a l m i n d e l i g t  h o s  
de scholastisse Larere at kalde hvilketsomhelst Lcrrebegreb af 
dette eller hiint Stykke i Theologien en S u m m a. Og de 
Tlieologer, som fremstillede et saadant Vegreb, kaldtes almin
d e l i g  S n m m i s t e r .  

113 iicl lanusr. c« 2. Lene^. Os>p» 
1'oni, II,) e^. ug »6 euncl. c. ly 5Z ecl. Nsiiecl.). 

Hans Ord paa fsrstanferte Sted ere,,5?vad der bevises 
hverken at vare imod Troen eller gode Sader, det maa hol
des som ligegyldigt, vg iagttages for dcres Samfunds Skyld, 

iblandt hvilke vi leve." 
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Hvorfor man ei om Vore bor troe, at de uden 

Grund, eller af Had til gejstlig Magt, som nogle fal-
steligen mistanke dem for, have rort ved denne Sag. 
Det var vist nok saare sornsdeut at paaminde Kirkerne 
om hine Vildfarelser, som vare fremkomne af misfor-
staaede Traditioner. Thi Evangeliet tilholder, at man 
i Kirken stal drive flittigen paa den Lårdom om Naaden 
og Troens Retfærdighed, hvilke« dog aldrig ret kan fat
tes og begribes, naar Folk troe, at de ved selv-udvalgte 

og optcrnkte Gjerninger kunne fortjene Naaden. 
Saaledes have de alrsaa lart , ar man ved Iagt

tagelsen af menneskelige Traditioner ikke kan fortjene 
Naaden eller retfardiggjores, og at man altsaa ikke bsr 
mene, at flige Iagttagelser ere nogen fornoden Gudstje

neste. Hertil foie de Vidnesbyrd af Skriften. ChristnS 
undskylder i Matth. 15 Apostlene, at de ikke havde holdt 
den vanlige Viis og Skik (som dog syntes at hore ikke 
til de utilladelige, men til de ligegyldige Ting, og at 
siaae i Forbindelse med Aftoelserne, der vare befalede 
i Loven), og siger: „De dyrke mig forgjeves ved Men-
neffe-Bnd." ') Altsaa kraver Han ikke nogen unyttig 

Dyrkelse. Og lidet efter tilfoier Han: „Alt, hvad der 
indkommer i Muuden, besmitter ikke Mennester." Lige-
saa lcrres Rom. 14 : „Guds Rige er ikke Mad og Drik
ke." Col 2: „Ingen domme eder for Mad eller Drikke, 
eller hvad Sabbat og Hoitid angaaer." Og fremdeles: 
„Hvis I ere afdode med Christo fra denne Verdens 
Elementer, hvi oprette I da endnu, som om I levede i 
denne Verden, saadanne Bud: Ror det Me, smag det 

') Disse Ord ere af Propheten Jesalas (?Y, >5), og Herren 
anvender dem herimod de skinhellige Plurisaer, der segte de
res Retfærdighed i udvortes Skikkes Iagttagelse. 



ikke, tag ei fat derpaa." I Apostlenes Gjcrnmger det 

,5de Cap. siger Petrus: „Hvi friste I Gud, ved at 
lcrgge et Aag paa Disciplenes Halse, som hverken vi 
eller vore Fcrdre have kunnet bcrre? Men ved vor Her
res Jesu Chnsti Naade troe vi at blive salige, ligesom 
de troede." Her forbyder Petrns at besvcrre Samvit
tighederne med flere udvortes Skikke, hvad heller Mosis, 
eller andre. Og i Tim. 4 kalder Apostlen saadant Forbnd 
paa Spiser „en Djevels Lerrdom,^ fordi det strider mod 
Evangeliet, at anordne stige Gjerninger, eller gjore dem 
i den Tanke, at vi derved stnlle fortjene Naaden, eller 

at Christendom ei kan bestaae nden flig Dyrkelse. 
Her forekaste Modstanderne, at Vores, ligesom 

Iovinianns '), ffulde forbyde Kjsdets Dsdelse og 
Tugtelse. Men noget gauffe ander vil befindes og sees 
af deres Skrifter. Thi om Korset have de altid lcrrt, 
at der bor sig Ehristne at lide Genvordigheder. Derre 
er den sande, alvorlige og uffromrede Kjoders Revselje> 
at sves ved forstjellige Gjenvordigheder og korsfcrstes 

med Ehristo. — Derhos lcrre de og, at enhver Christen 
bsr faa ove og tcemme sig ved legemlig Tugtelse eller le
gemlige Avelser og Arbejder, ar ikke Overmcrttelse eller 

Orkeslsshed stal give Synden Rum og Anledning, men 
ikke at nogen stal mene, ved saadaune Gjerninger ar for
tjene Naaden eller fyldestgjore for Synden. Og stal 
man alcid indffjcrrpe denne legemlige Avelse, ei blot paa 

» )  I o v i n i a n i  M e n i n g  a n f e r e s  h e r ,  i k k e  f o r  a t  d r o s l e  d m ,  
mcn efter den almindelige Forestilling af samme, som fornem
melig Hieronymns, hans heftige Modstander, har givet. 
Saameget synes af de fortljellige Beretninger (Angnlllni, 
Amdrosii og Hieronymi) derom klart, at han har ndeting.t 
forkastet alle udvortes Avelser som stadelige for Gudsfrygtens 

Ovelse paa Salighedens Vei. 
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? visse enkelte bestemte Dage; saaledes som Christns befa-
! ler: „Vogter eder for, at ikke eders Hjerter besvccres 
s ved Fylden og Drnkkenffab." '). Jligemaade: „Dette 
H Slags Djevle uddrives ikke uden ved Bsn og Faste." 2) 
! Og Panlus siger: „Jeg spcrger mit Legeme og bringer 
5 der til Lydighed." Hvorved han klarligen giver til, 

? kjende, ar han derfor spcrger sit Legeme, ikke for ved 
1 denne Tngtelse at fortjene Syndernes Forladelse, men 
v at han vilde have Legemer underdanigt og stikket til aan-
6 delige Bestillinger, og at det ei skal forhindre hvad en-
(! hver er befalet at gjore efter sir Kald. Alrsaa fordsm-
n mes ikke Fa^en eller andre saadanne Avelser i og for 

sig selv, men det, at man deraf har gjort en forno-
6 den Gudstjeneste, og foreskrevet besynderlige Dage og 
6 besynderlig Spise, og derved gjort Samvittighederne sor-
a virrede. 

Dog holdes hos os adskillige Traditioner, de »em-
il lig, som bidrage dertil, at de kirkelige Ting ordentligen 
j forvaltes, som Låsningens Orden i Messen *) og de for
si nemste Hsitidev. Men dog paamindes Folket derhos, 
k ar flig Dyrkelse ei gjsr ntfcrrdig for Gud, og at man 
li ikke maa regne det til Synd, om man end lader dem 
y gaae forbi, naar dermed ikke gives Forargelse. Denne 
H Frihed i menneskelige ndvortes Skikke var heller ikke Fcr-
6 drene nbekjendt. Thi i de osterlandske Kirker holdt de 
f Paaske paa anden Tid end i den romerske Kirke, og da 
S de Romere klagede over denne Ulighed og beskyldte Astcr-
,l landerne, som om de gjorde Splid i Kirken, bleve de 

') Lnc. 2,, Z4. . ') Matth. 17, 21. 

') 1 Cor. ?, 27. 

Ved o r l i f ,  l e c t i o n n m  i n  m i - j z z  svrstnacs her Evange
lierne og Epistlerne paa Sendagene og andre Festdage. 
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af andre nnderviiste, at det ikke var fornodent, at saa-
d a n n e  S c r d v a n e r  v a r e  e e n s  o v e r a l t .  O g  I r e  u  c ?  u  s  

siger: „Ulighed i Faste oploser ikke Eendra-gtigheden i 
Troe^, ') ligesom og Pave Gregorius 12) 
tilkjeiidegiver, ar flig Uovereensstemmelse ikke krcrnker 
Kirkens Eenhed. Og i kilioria tri^zrtita yde Bog ere 

samlede mange Erempler paa ulige Kirkejkikke, og der

hos bemcrrket med disse Ord: „Det var ikke Apostlenes 
Mening at fastsatte noget om hellige Dage, men at 
pradike en dydig Vandel og Gudfrygtighed." 

D e n  s y v  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  O m  M u n 
ke l s f t e. 

Hvad der hos os lcrres om Mnnkelofter vil man 
bedre kunne stjonne, naar man erindrer sig, hvordan 
Klostrenes Tilstand var, og hvor megen Ustik der dag
lige« gik i Svang i Klostrene ^ei alene imod Guds Ord, 

m e n  o g ^  i m o d  d e  k i r k e l i g e  F o r s k r i f t e r .  P a a  A  u  g n s t i n i  
Tid vare de frie Skoler og Stifrelser; men siden, da 
Kirketugte« kom paa Fald, da lagdes overalt Munkelof-
ter til, hvorved, ligcrviis som ved et anlagt Fcrngsel, 
den forfaldne Tngt stulde fcrttes paa Fode igjen. Her
til foicdes lidt efter lidt mange andre Iagttagelser, og 
bleve disse Baand paalagte mange, forend de vare kom
ne til Skjels - Aar og Alder, tvertimod Kirkelovene. 
Mange kom og af Ubetænksomhed ind i siigt klosterligt 
Levnet, hvilke, om de end ei fattedes Aarene, dog fatte

des Forstand til at bedomme ^hvad deres Krafler for-

Iren. >11 ep, 2c! ViArircm, cp. I5u5c:Iziuni Hist. 
eocl. V, 2. 

') IliA. IX, (cx Locrslis cccl, !. V. 

c. 22.) 
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tt maacde. Og de, som saaledes vare besnarede, maatte, 
enten de vilde eller ikke, blive derved, ftjondt nogle med 

K Ret og Skjel kunde fritages ved Kirkelovenes Anordnin-

K ger. Ja dette fandt endog mere Sted i Nonneklostrene 
>z end med Munkene, skjondt man dog billigen burde have 

li ffaanet Jomfruer og Mser, som det ssrobeligere Kjsn. 
^ Denne utilbørlige Streughed mishagede og mange from-
u me Mcrnd for denne Tid, der vel saae, at mange unge 

P Piger og Dreuge bleve iudforte i Klostrene alene for den 
^ frie Fode og Ophold, de der kuude have. De saae, hvor 
n megen Ulykke dette afstedkom, hvor megen Forargelse 
6 derved gaves, og hvor farligt Samvittighederne derved 
(j besnæredes. De klagede over, at man i denne saa hoist 

H farlige Sag aldeles tilsidesatte og foragtede de kirkelige 
5 Loves Anseelse. Til dette Onde kom endnu en Jndbild-
n ning om flige Klosterlsfter, som man veed fordum ikke 
i? eugang er bleven bifaldet af Mnnkene selv, saa mange 
zj som havde nogen ret Forstand derpaa. Der lcrrtes »em-
il lig, at disse Lofter vare lige med Daaben '), at man 
(t ved sligt Levnet kunde fortjene Syndsforladelse og Ret-

fcrrdiggjorelfe for Gnd. Ja der tilfoiedes endog, at 
L Muukelivet ikke blot fortjeute Retfærdighed for Gud, 
n men noget mere endnu, fordi man derved iagttog ikke 

k alene Budene, men ogfaa de evangelists Raad ^). Saa-

') De kaldte den en anden Da ab, hvorved en fuldkommen 
Forladelse af alle Synder erholdtes, ikke som ved Absolu
tion og Aflad, men i Kraft af denne GjerningS hele N>rrd 
og Fortjenstlighed. 

-) Til evangeliste Raad, som kun de fuldkomncre og mere 
b e g a v e d e  C h r i ' s t n e  k u u n e  o p f y l d e ,  i  M o d s æ t n i n g  t i l  A u d e -
n e, som alle stulle holde, regne de Romerff-Katholste snart 
tolv, snart tre. Disse stulle da vcrre de gauste væsentlige, 
hvorpaa et helligt Levnet alene kan bygges; det er nemlig de. 
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ledes indbildte de Folk, at Munkeloftets Aflæggelse end
og var noget langt snldkomnere end Daabens Bekjendel-
se, at man med Mnnkelivet fortjente mere end med 

hvilkensomhelst anden Stand, det vcrre sig Kvrigheds-
stand eller Pradikeembede eller andre lignende Stander, 

hvort i l  Munkel ivet  ef ter  Benedict  f ra NursiassRegel 

forpl igter:  Armod, Kysshed og Lydighed. Men naar de op

regne to lv saadanne Raad, saa mene de dermed: den f r iv i l l i 

ge Fatt igdom (Matth.  iy ,  2l) ,  Selvfornægtelse (Matth.  

ik ,  24),  Kyskhed (Matth.  iy ,  12),  at  afstaae f ra Selvha?vn 

(Matth.  5,  zz),  taale Foruret te lser (Lnc. 6,  2Y),  give Al

misse (Luc. 6,  zc>),  afholde sig f ra Eden (Matth,  5,  34),  

stye LeUighed t i l  at  synde (Matth.  18,  y) ,  have ene Gud 

for Sine i  at sve det Gode (Matth.  6,1),  lare ret  og 

handle deref ter  (Matth.  23,  z),  ikke bekymre sig om jordisk 

Udkomme (Matth.  6,  z-) ,  i ret tesatte den fei lende Broder 

med Skaansomhed (Matth.  18, '5) .  — Det er k lar t  nok af  

den blot te Opregnelse af  disse Stykker,  hvor fordærvel ig og 

a l  christel ig Vandel  undergravende stig Adski l le lse mel lem Evan

gel iets Naad og Bud er,  da netop det,  som de regne t i l  

Naadene, jo vissel ig ikke er noget,  som nogen Christen 

kan el ler  ber forsemme. Men hele denne Vi ldfarelse grun

d e r  s i g  f o r n e m m e l i g  p a a  d e n  u r i g t i g e  F o r e s t i l l i n g ,  a t  L o v e n  

alene er indeholdt  i  de t i  Guds Bud, oz at  disse intet  fore

skr ive,  uden hvad et  Menneske af  egne Kraf ter  og al tsaa uden 

Naadens Bistand kan udret te;  hvoraf  fe lger,  at  al le evr ige 

Forskr i f ter  i  Evangel iet  ere saadanne, hvorved Mennesket g ier  

mere end Fyldest og v inder en sardeles Hel l ighed og Fort je

neste i  GudS Vine.— De evangel iske Raad, i  den ret te For

stand a f  Ordet,  hsre hverken r i l  Loven el ler  Evangel iet ,  men 

ere i  Grunden intet  andet end Raad af  evangel iske Mand, 

som de overal t ,  for  saavidt  de i  Sandhed erkjende, at  Chr ist i  

Lare har f r ig jor t  06, maae med Apostelen Paulus paa det 

bestemteste adski l le f ra Guds Bud og hans i  Evangel iet  for

kyndte Vi l l ie.  Rettesnoren i  saa Henseende for  al le Chr istne 

er Paul i  Msagn 1 Cor.  7,  25. 



som alle efter Guds Befaling tjene i deres Kald, uden 

at befatte sig med nogen selvgjort Andægtighed. Og 

intet af disse Stylter kan nagtes; thi man finder det i 
deres egne Boger. 

Hvad gik ei i de senere Tider for sig i Klostrene? 
Fordnm vare de Skoler for chrisielig Lårdom og andre 
Videnstaber, som ere nyttige for Kirken, og af dem tog 
man til Prcrster og Bisper. Nu har det en ganske an
den Beskaffenhed — dog det er ei fornodent at fortalle 
hvad der er enhver bekjendt. Fordnm traad de sammen 

i Klostre, for at undervises; nn forestille de det som et 
fareget Slags Levnet, indstiftet til at fortjene Naaden 
og Retfardiggjsrelsen: ja de sige aabenbart, at det er 

en hellig og fnldkommen Stand, og foretrække den langt 
alle andre af Gnd forordnede Stander. Dette have vi 
altsammen meldet, nden af Had at overdrive noget, 
for at man desbedre kunde forstaae, hvorledes vi lare 
om denne Sag. 

Forst lcrre de hos os saaledes om dem, som ind-
gaae LEgtestab, at ?Egtessab ffal frit tilstedes dem, som 
ikke ere beqvemme til den renlige Stand (Coelibatet), 

fordi intet Lofte kan ophave Gnds Anordning og Befa
ling. Men dette er Gnds Befaling: „For Skjorlevnet 

at flye have hver sin egen Hnstrne." ') Og ikke alene 
Guds Befaling, men Naturen og GudS Ordning nsder 
dem til LSgtcffab, der ikke ved nogen sardeles Foran
staltning af Gud herfra ere undtagne; thi det hedder: 
,,Det er ei godt for Mennesket at vare alene." 
Llltsaa synde de ikke, som adlyde denne Guds Befaling 

z og Anordning. Hvad kan dog sigeS herimod? Lad no-

') l Cor. 7, 2. 
> Mos 2. >8. 
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gen gjsre af et Loftes Forpligtelse saameget han vil, 
saa kan han dog aldrig bevise, at Loftet ophaver Guds 

Befaling. Kirtelovene lcrre, at ved ethvert Lsfte, som 
loves, den Hoieres Ret dog forsiaaeS at vare undta
gen; saa meget mindre kmme da. nogen Lofter gjelde 

imoD Guds Befalinger. 
Dersom alle Lofter skulde saaledes forpligte og bin

de, at de for ingen Aarsagers Skyld kunde aflagges 
eller forandres, saa havde de Romerske Paver ei heller 
fritaget derfra. Thi intet Menneske maa bryde nogen 
Forpligtelse, som ligefrem grunder sig paa guddomme
ligt Bud. Men de Romerske Paver have dsmt klogeli-
gen, at man maatte vare.billig, naar det gjaldt flige 

Forpligtelser, hvorfor man og laser, at de ofte have 
fritaget derfra. Vekjendt er Historien om Kongen af 
Arragonien, som fra Klosteret kaldtes til Thronen og 
felv vore Tider opvise adskillige Erempler derpaa. 

Dernast: hvorfor overdrive vore Modstandere saa

ledes Leflet s forpligtende Kraft etter hvad det haver i 
Fslge med sig, da de dog ganske tie om Loftets egent
lige Natur, nemlig, at det bor angaae Ting som ere 
mulige, at det bor vare frivilligt, at det maa vare 

befluttet utvunger og med beraad Hu. Hvad det forste 
angaaer, saa veed man vel, hvorvidt det staaer i et 
Menneskes Magt at bevare bestandig Kyskhed. Og hvor 

' )  S a n c h o  d c n  4 d e ,  K o n g e  a f  A r r a g o n i e n ,  e f t e r l o d  s i g  t v e n 

de  Senner ,  Ram i r  o og Pedro .  A f  d isse  g i k  Nami ro  i  

et Kloster i  Frankr ig;  men da hans Broder var ded uden 

Livsarvinger,  kaldtes han f ra Klostret  og modtog Arragoni-

ens Krone A.  1245. Det samme havde iOc> ?/ar i  Forveien 

varet  Ti l fa ldet  med Cas imir ,  en Sen af Kong Miecis-

lcw af Polen, som fra Ml ink i  Clugny blev Konge og suc

cederede sin Fader.  
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mange have vel aflagt saadant Lofte »tvunget og med 
Overlag? Unge Piger og Drenge, forend de endnn kun
ne domme om noget, overtales, ja stundom tvinges end
og til at aflcrgge det. Derfor er dec da ikke billigt, at 

holde saa strengt over siig Forpligtelse, da dog alle maae 
tilstaae, at der er imod Lflfters Natur, naar der ei gi
ves af frie Villie og med Overlag. 

De fleste Kirkelove antage de Lofter for ugyldige, 
som aflægges for det femteude Aar, fordi det synes, 
at der for den Alder fjeldent er saa megen Forstand hos 

nogen, at han kan fatte en Bestemmelse for hele sit 
tilkommende Liv. En anden Kirkelov indrsmmer den 
menneffelige Skrobelighed endog mere, i det den lagger 

nogle Aar til; den forbyder nemlig, at Loftet maa af-
lcrgges for det attende Aar ^). Men hvilken af 
disse Love vi og vilde rette os efter, saa er dog visselig 
storste Delen af dem nndffyldt, som sorlade Klostrene, 
fordi de fleste for denne Alder ved Lofre have forplig
tet sig. 

Endelig om og Loftets Krænkelse kunde dadles, sy
nes dog ikke deraf strar at folge, at flige Personers 9Eg-
tessaber bor oploses. A ugusri n n s siger (27 
cjvseli. cap. i nuptisrum) , at Oplosning af SEgteffab 

i sligt Fald ikke bor finde Sted. Og vist nok er hans 

') Olst. 28 Iiis 8c 2O- czv. I. c°. c^vis. Agfag 

Pave Gregor den store forbed (Lpp. 1.  ^5),  at  Kloster-

lestet  maatte af lægges for det at tende Aar.  

2) ^iguKin. tie xlono vittnitJii, nit Inlignam c. 8- Dett t  

Sted er anfsr t  af  Pave Innocent ius den ?den i  den Cano-

niske Ret paa det i  Confessionen ci terede Lted og desuden 

G 
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Stemme ikke af mige Vcrgt, ffjsndt andre siden efter 
have meent anderledes. 

Men stjondt nn G«ds Befaling om AEgtcffab sy
nes at sritage de Fleste fra Klosterlofter, faa angive dog 
vore ogsaa en anden Grund, hvorfor disse Lefler i sig 
selv ere magteslsse, sordi nemlig enhver Gudsdyrkelse, 

som er indstiftet af Menneffer, uden at have Guds Be
faling, og udvalgt, dermed at fortjene Retfcrrdiggjorel-

sen og Naaden, er ngndelig, som Christus selv siger: 
„Forgjeves dyrke de mig med Mennessebnd." ') Og 
Paulus lcrrer overalt, at Retfærdigheden ikke maa so-
ges ved egne Iagttagelser og Dyrkelser, som ere opfund-
ne af Mennessene, men at den ved Troen vorder dem 
tit Deel, som troe, at de annammes til Naade af Gud 

for Christi Skyld. 
Men nn er det jo vitterligt, hvorlunde Munkene 

have lart, at man ved selvgjorte Anda-gtigheds Ovelfer 

kunde fyldestgjort for Synden og fortjene Naade og Ret
færdiggørelse. Og hvad er dette vel andet end at for
ringe Christi 5Ere, og fordnnkle, ja plat ud forncrgte 
Lnren om Troens Retfærdighed? Heraf folger altsaa, 
at de vanlige Klosterlofter vare en vrang Gudstjeneste, 
hvorfor de og ere magteslose. Thi ethvert Lsfre, som 
gjsres imod Guds Befaling, er derved netop ugudeligt 
og har ingen Gyldighed.; som ogsaa Kirkeloven larer, at 
Loftet ikke maa vare noget Vaand til Synd og Uret

færdighed. 
S. Povel siger og barlig til de Galater i det zte 

Cap.: „I ere afsondrede fra Christo, I, som ville ret
færdiggøres ved Loven, I ere faldne af fra Naaden." 
Folgelig ere ogsaa de, som ville retfsrdiggjores ved Lof-

') M.ttth. 15, y. 
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ter, afsondrede fra Chrisio og faldne af fra Naaden. Thi 
ogsaa disse, som tillægge Lofterne Retfardiggjorelfeu, ril-
strive deres egne Gjerninger der, som egentlig horer til 
Chrisii 9Lre. Og ei kan det ncrgtes, at jo Munkene 
have lart, at de ved deres Lofter og Iagttagelser knnde 
retfardiggjores og fortjene Syndernes Forladelse; ja de 
have endog opfnndet noget langt Urimeligere, i det de 
sagde, at de kunde laane andre af deres gode Gjernin
ger. Naar nogen vilde overdrive dette paa en hads? Maa-
de, hvormeget knnde han da ei bringe sammen, som nu 
allerede selv Munkene stamme sig over! Dertil have de 
og indbildt Folk, at flige selvgjorte Andagtigheds øvel
ser vare den egentlige chrisielige Fuldkommenheds Stand. 
Er dette ikke at tillcrgge Gjerningerne Retfcrrdiggjorel-

sen ? Det er dog visselig ikke en ringe eller liden Forar

gelse i Kirken, at foresatte Folket en viS Dyrkelse, som 
er indstiftet af Mennesser uden Guds Befaling, og at 
lcrre, at flig Dyrkelse retscrrdiggjor Mennestene. Thi 
Lcrren om Troens Retfærdighed, som fornemmelig bor 
foredrages i Menigheden, fordunkles, saalcrnge Folkets 
Oine blendes ved hiin fcrlfomme Englehellighed og strom-

tede Fattigdom og Ydmyghed og Kyffhed. 
Desforuden fordunkles Guds Bud og den rene Guds

dyrkelse, naar Folk hore, at alene Minkene ssnlle vare 
i den chrisrelige Fuldkommenheds Stand; thi den chrisie
lige Fuldkommenhed besiaaer i alvorligen at frygte Gud, 
og dog yave stor Tillid eg Fortrosluiug formedelst Chri-
sinm til ar vi have eu naadig Gud, at bede og paakalde 
Gud og visseligen forvente Hjelp af Ham i alle Ting at 
udfore, som hore til vort lovlige Kald, og saa gjore de 
udvortes gode Gjeruinger siittigen og rsgte hver sit 
Kald. I disse Ting besiaaer den sande Fuldkommenhed 
og den sande Gudsdyrkelse, ikke i den eenlige og ugifte 

G 2 
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Stand, eller i Betleri, i sorre og graae Kapper o. desl. 
Men Folket antager mange skadelige Meninger af hine 
falffe Anpriisninger af Munkelivet. Der hsrer, at den 
ugifte Staud roses ubetinget og over al Mande, og 
saaledes lever det i LEgteffad med besvaret Samvittig
hed. Der hsrer, at alene Betlere ere fuldkomne, og 
saaledes beholder det sine Eiendomme, driver Handel og 
Vandel med saaret Samvittighed. Det horer, at det er 
blot et evangelist Raad ikke at rage Hevn ; og saaledes 
ere der nogle, som ikke tage i Be/crnkning i det daglige 

Liv at ssaffe sig selv Hevn; fordi de troe at vide, at 
det modsatte kun er er Raad, ikke en Befaling. Andre 
igjen mene, at alle Ovrighedsbestillinger og borgerlige 
Kaldsforretninger ere en Christen uværdige. Man finder 
Erempler paa Mennesker, som have forladt Hustrue og 
Bsrn, forladt Embede og Tjeneste i Staten, for at 
nedgrave sig i Klostere. Dette kaldte de at flye af 
Verden, og ssge et Levnet, som bedre kunde takkes Gnd, 
og indsaae ikke, at man ffal tjene Gud i der han selv 
haver befalet og anordnet, ikke i saadanne Ting, som 
ere opfundne af Mennesker. En god og fuldkommen 
Stand i Livet er den, som haver Gnds Befaling. Og 
herom var det nsdvendigr, ar Folk bleve paamindede.— 
Ogsaa for vore Tider har Gers on straffet den 
Vildfarelse, som denimmer Mnnkelivet for at vcrre den 
christelige Fnldkommenbeds Stand, og vidner, at paa 
hans Tid var det en ny Paastand, at Munkelivet ffnlde 
vcrre deu egentlige Fuldkommenheds Stand. 

> )  G e r s  o n s  M e n i n g  e i n  d e t t e  P u n k t  e r  a t  f t e  a f  h a n s  

esnliolsr. cie i-eliZittiiiZ, halls 60 
conliliis kv.iii^s!!eis et Nutii s>e> leAioiiis Dg Han6 Dialog 
cl-; cvrllls. Andre NldNt'^l'prd freiN^l'^r 

coyleZs. Latliolica til). II. ^>. 2 srt, 7 esp. 2 8??. 
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Caa mange og ugudelige Meuinger og Vildfarelser 
ere knyrrede til denne Forestilling om Klosterlofter, nem
lig at uiau ved dem retfardiggjores, at deri bestaaer den 
christelige Fuldkoinmenhed, at man saaledes holder baade 
Guds Bnd og de evangclisse Raad, at de have Gjernin-
ger tilovers til at gjore Fyldest med for andre. Hvilket 
alt, da det er falst og opdigtet, gjor Klosterlofterne 
magteSlofe og ugyldige. 

D e n  o t t e  o g  t y v e n d e  A r t i k e l .  m  g e i f t  -
l i g  M a g t .  

I de Stridigheder, son, have fnndet Sted om Bi-
l skoppernes Magt, have mange heelt npassende fammen-
I blandet geistlig og verdslig Magt, Kirkens og Svardets 

Z Ret. Og af denne Sammenblanding have de svareste 
' Krige og store Uroligheder reist sig, da Paverne nemlig, 
! trodsende paa Noglernes Magr, ei blot have oprettet nye 
) Gudstjenester, besvaret Samvittighederne, ved at forbe-
I holde sig visse Tilfalde ') og ellerS voldfore udi Kirkens 
i Bon, ttieu endog formastet sig til at give og tage verds-
I ligt Regimente og Riger til Kg fra Keisere og Konger. 
) Saadanne ngndelige Misbrng have lange for vor Tid 

I larde og fromme Mand i Kirken straffet og irettesat dem 

^ for. Derfor have Vore, for at troste Samvittigheder-
lt ne, varet nodte til at vise Forffjellen mellem geistlig og 

verdslig Magt, og have lart, at begge disse Magter ere 
5 de hoie>te Guds Gaver paa Jorden, og at de begge ef-
>! ter Guds Befaliug bor agteS hoir og holdes i LEre. 

Videre mene de nu, ar Naglernes eller deri gejstlige 

Hvilke dilse cssus resvl-v-iti eller Paven forbeholdne Tilfalde 
ere, kan laseS i Jnnocents ben i^dcs n.Ula 

l'ic« (eller Nadverens Bulle). Det Tridenrinsse Lvttsil af. 
handler denne Materie i Len. XIV co^>. 7. 
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Magt er, som Evangeliet lader os sorstaae, en Magt 
eller Befaling af Gud til at prcrdike Evangeliet, ril Syn
derne at forlade eller beholde og til Sacramenrerne at 

forvalte. Thi Chnstns udsender sine Apostle med denne 
Befaling: „Ligesom Faderen sendte mig, saa sender jeg 
og eder. Annammer den Hellige Aand; hvis Synder I 
forlade, dem ere de forladne; hvis Synder I derimod 
beholde, dem ere de beholdne." ') Og videre Marc. 
16: „Gaaer hen i al Verden, og prcrdiker Evangelier 

for alle Creature." 
Denne Magt oves alene ved Ordet, naar det præ

dikes , og Sacramenrerne, naar de uddeles, eliten ril 

flere eller til eukelte, paa Gruud af deres Kald , som 
derre er betroet. Thi dermed giveS ikke legemlige, men 
evige Ting og Goder: den evige Retfærdighed, den Hel
lige Aand og der evige Liv. Alle disse Ting kunne ci 
vorde Menneskene ril Deel nden ved Ordets og Saera-

menternes Forvaltning, som Paulus siger: „Evangeliet 
er en Gnds Kraft til Salighed for hver den, som 
troer." -) Efterdi altsaa den geistlige Magt har at 
forlehne de evige Ting og alene udoves ved Ordets Em
bede, saa hindrer den i intet Stykke den verdslige Magt, 
saalidet som Syngekunsten kunde gjsre denne nogerAf-
brcrk. Thi den verdslige Forvaltning har med ganffe 
andre Ting at bestille, end Evangeliet, øvrigheden be-
ffjermer ei Sjelene, men Legemerne og de legemlige ud
vortes Ting imod aabenbare Vold og Uret, og kuer 
med Svccrdet og legemlig Straf, for at opretholde bor

gerlig Fred og Retfærdighed. 
Derfor stal man ikke sammenblande Kirkens og den 

i 

') Jo. 2«, 21 —2Z. 

') Rom. i, »6. 
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verdslige Magt. Kirkens Magt haver sin Befaling at 

lare Evangeliet og forvalte Sacramenterne. Den nn-
derstaae sig da ikke at gribe ndi verdslige Embeder, at 

afsatte og indsatte Regenter, at afskaffe øvrighedens 
Love, at ophave retmasfig Lydighed, at tagge Hindrin
ger i Veien for nogen Dom eller Kjendelse i noget Slags 

borgerlige Ordninger eller Overeenskomster, at foreskrive 
øvrighedspersonerne Love om Statens Form og Indret
ning. Ehrinns selv siger jo: „Mit Rige er ikte af 
denne Verden." ') Og videre: „Hvo har sar mig til 
Dommer eller Deler overeder?" -) Og S. Povel siger 

Phil. z: „Vort Borgerskab er i Himlene." 2 Eor. iv: 
„Vore Stridsvaaben ere ikke kjsdelige, men magtige for 

> Gnd, at tage al Tanke til Fange under Ehristi Lydig-
^ __ Paa denne Maade adstille Vore imellem Kir-

l kens og den verdslige Magt og begges Pligter, og for-
i mane derhos, man stal holde dem begge i stsrste SEre 
> og erkjende, at begge ere GndS Gaver og Velgjerning. 

Derfore, hviS Bistopperne have noget verdsligt Re-
. gimente og Svard, da have de samme ikke efter Evan-
. geliets Befaling, men efter menneskelig Ret, som er 
l dem forlehnet af Konger og Keifere til den borgerlige Be-

t styrelse af deres Gods. Men dette er ganske visi en an-
i den Forretning, som ikke har med deres evangeliske Em

il bed noget at bestille. 
Naar altsaa Sporgsmaalet er om Biskoppernes In-

, risdiction, da maa mcm adstttle mellem deres verdslige 

Herredomme eg dereS geistlige Jnrisdiction. Efter Evan-
> qeliet, eller, som de og ndtrnkke det, af guddommelig 

Z Ret, tilkoinmer Bistopperne ingen anden Jnrisdiction lom 

') Jo. >8, z6-

Luc. »2, -4. 

i 
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Bissopper, det vil sige: som dem. Ordets og Sacramen-
rernes Forvaltning er betroet, end den : at forlade Syn.' 
derne, at undersege den offentlige Lcrre, at forskyde den 
Lårdom, som er stridende mod Evangeliet, at forkasie 
de Ryggeslsse, hvis Ugudelighed er bleven knndbar, at 
udelukke fra Kirkens Samfnnd, dog ikke ved menneskelig 
Magt, men ved Ordet. I disse Sager ere Kirkerne 
skyldige af gnddommelig Ret at vare dem lydige, efter

som skrevet staaer: „Hvo der hsrer eder, han hsrer 
mig." ') Men, naar de lcrre eller besintre noget imod 

Evangeliet, saa have Menighederne Gnds Befalmg for 
sig, som forbyder dem at adlyde. Match. 7: „Vogter 
eder for de falske Propheter." Gal. i: „Om en Engel 
fra Himlen vilde pradike et andet Evangelium for eder, 
han vare forbandet." 2 Cor. iz: „Vi kunne intet imod 
Sandheden, men for Sandhed." Jligemaade: „Vi 
have Magt ril Opbyggelse, ikke til Nedbrydelse." Saa-
ledes lcrre og Kirkelovene (2 ^v. 7 l'scercloteZ, og 

oves). Og A u g ustinus i Bogen mod Petili-

ani Brev siger: „Man skal ei heller give Biskopperne j 
den rettroende katholske Kirke Bifald, naar de fare vild 
eller lcrre noget, som er imod den hellige Skrift." — 
Naar de forresien have nogen anden Magt eller Rettig
hed ril at paakjende i visse Sager, fom angaaende LEg-
teskab eller Tiender og Kirkeindkomster, da have de denne 
af menneskelig Ret. Men naar de gejstlige Ordinarii 
ikke bestyre eller haandhcrve faadant Embede, som det sig 
bsr, da nsdcs den verdslige Avrighed endog mod sin 
Villie ar tage sig disse Sager an, og pleie deres Under-
saarter Ret ril Fred ar beholde i Land og Rige. 

Pdermere spsrges der, om Biskopperne og Prcrster-

') Luc. 10, '6. 
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ne have Ret til at indstifte nye Ceremonier i Kirken og 
give Anordninger angaaende visse Slags Spiser, visse 
Helligdage, visse Grader eller Ordener mellem Kirketje

nerne o. s. v. De, som tilstaae Bisperne denne Ret, 
anfore som Vidnesbyrd: „Jeg haver endnu meget at 
sige eder; men I kunne nu ikke bcrre det. Men naar 
hiin Sandhedens Aand kommer, sial han lcrre eder al 
Sandhed." ') Desforudeu anssre de og Apostlenes 
Erempel, som gave det Forbud, at mau stnlde afholde 
sig fra Blod og det, der var qvalt '). De anfore vi
dere Sabbaten, der blev henlagt til Sondagen, som det 

synes imod de ti Buds Forskrift. Og intet Erempel 
gjore de saa meget Vasen af, som netop Sabbatens 
Forandring. De ville dermed bevise, at Kirkens Magt 

maa vcrre stor, fordi den har kunnet fritage fra Holdes
sen af eet af de ti Gnds Bud. 

Men paa dette Spsrgsmaal give Vore saadant 
Svar og lcrre, at Bisperne ikke have Magt til at 
anordne noget, som er imod Evangeliet, hvilket oven
for viist er. Det samme lcrre Kirkelovene i den 9de 
Distinction heelt igjennem. Nu er dette jo aabenbart 
imod Skriften, at opsatte Traditioner og derhoS lcrre, at 
vi ved Iagttagelse af dem knnne gjore fyldest for Syn
derne, eller fortjene Naade og Netfcrrdighed. ThilSEren 

af Christi Fortjeneste krcrnkes, naar vi strcrbe ved flige 
selvgjorte Skikke at fortjene Retfcrrdiggjsrelfen. Men 
det er vitterligt, at af denne Indbildning de menneskeli
ge traditioners Antal i Kirken tilstdst cr voret til det 
Uendelige, og at derved den rette Lårdom om Troen og 
Troens Netfcrrdighed er bleven undertrykt. SaaledeS an-

') Joh. ,6, >2. iz. 

Ap. G. i5, 20. 



ordnedes efterhaanden flere og flere Helligdage, flere Fa
stetider bleve paabndne, nye Ceremonier indstiftede, nye 

Helgentjenester paalagte; thi Opfinderne af disse Ting 
meente, ar de ved siige Gjerninger ffuloe fortjene Naa-
den. Paa famme Maade formeredes fordum og vorede 
Antallet paa Poenitentslovene, hvoraf vi endnu fee nogle 
Spor i de Fyldestgjsrelser, som almindelig paalcrgges. 

Saa handle og Opfinderne af siige Traditioner imod 
Guds Befaling, naar de regne Forseelser i saadanne Ved-
tcrgter, om Spiser f. Er., Festdage og lignende Ting, 
til Synd, og saaledes betynge Kirken med LovenS Træl
doms Aag; ret ligesom om det var nødvendigt, at der i 

den christne Kirke ril Naadens Erhvervelse var en Guds
dyrkelse liig den Leviriffe, hvis Indretning da Gud ffnl-
de have betroet til Apostlene og ester dem til Bistopper-
ne. Thi saaledes udtrykke nogle sig virkelig, og mange 
af Paverne ere maassee blevne forledte i et eller andet 
Stykke ved den mosaiffe Lovs Erempel. Heraf hine 
byrdefulde Bestemmelser: at det f. Er. ffulde vare Døds
synder, eudog uden nogen Forargelse for andre, at ar-
beide med Hcrnderne paa hellige Dage, at forsomme no
gen af de ril Chorsangen bestemte Timer <); at visse 

') itc.l-.-e Osnonlcsc ere de Timer, som efter den romerske 
Kirkes Vedtægter ere bestemte til Venner, aandelige Sange 
o.s.v. De bestemmes at v^rre syv, nemlig: licnu muNltin» 
(d. e. Morgentimen Kl. z , som og kaldes , l.v.a 
prims (Kl> 6 ) ,  knrs t'Zrtia (Kl. y) , liviu 5exls (^Kl. I 2 ) ,  

Iilirs II0N2 (Kl. z efter Middag), Vv5s>er-I (Aftenbon Kl. ti) 
og comsiletorium (Slntningsben). Dille Besteninielser inde-
holde efter den romerste Kirkes La>re Billeder paa ligesaa man
ge Mysterier. Thi i den aarie Morgenstund efter Midnat, 
sige de, fedtes vor Herre og opstod, i den ferste Time fertes 
Han for Pilatns, i den tredie blev Han korsfæstet, hudflet-



Spiser skulde besmitte Samvittigheden, at Fasten er en 
G/erning, dermed at forsone Gnd; ar visse Synder i 

forbeholdne Tilfcrlde ikke knnne forlades, med mindre den 

tilsiger Forladelsen, som efter sin Myndighed forbehol
der sig flige Tilfcrlde, stjondt dog Kirkelovene selv intet 

fastscrtte om Forbehold af Skyld og Brsde, men kun 

vm Forbehold af den kirkelige Straf. 
Hvorfra have vel Biskopperne denne Net til at 

paalaMe Kirkerne flige Traditioner og besnarc Samvit
tighederne dermed? Da St. Peder dog udtrykkelig forby

der at lcrgge Aaget paa Disciplenes Hal^e og S. 
Povel siger, at Magteu er giveu dem til at opbygge, 
ikke til at nedbryde ^). Hvorfor foreger man da ved des

lige Anordninger Syndernes Tal? 
Men der ere og klare Vidnesbyrd forhaanden, som 

forbyde at oprette flige Traditioner til dermed at fortje
ne Naaden, eller som sornsdne ril Salighed. Paulus 
til Coloss. 2. „Ingeu stal dsmme eder for Mad eller 
for Drikke, for Festdage, for Nyemaane eller Sabbatcr." 
Jligemaade: „Hvis I ere asdode med Christo fra den
ne Verdens Elementer, hvi oprette I da endnu, som 

vm I levede i denne Verden, saadauue Bud: Ror det 

tet og tornekronet, i den niende opgav Han Aanden og ned
steg til Helvede, i Aftentimen l'lev Han nedtaget sra Korset, 
spiste med Disciplene, tvcrttede dcreS Fodder, indsalte Nadve
ren , i Dagens sidste Time bad Han i 
Gethsemane Have. Men alle disse Minder, saa betydnings
fulde de i .sig selv monne vcrre, have dog sor der christelige 
Liv ingen Va>rd eller Betydning, naar Hvelscn deras gieres 
til en l'nden Gjerning. — Vidlloftigst ashandler hele denne 
Materie Cardinal Bona i sin Bog 

») Ap. G. >5, io. 

' )  2  Cor. -z, ic>. 



ikke, smag det ikke, tag ci fat derpaa — (hvilke alle Ting 
forkitrnkcs naar de bruges) efter Menneskenes Bud og 
Lårdomme, som kun have ViiSdommens Skin." ') Jli-
gemaade i Brevet til Titum forbyder hau aabenbart fli
ge Traditioner: „I ssulle ikke give Agt paa jsdiste Fa
bler vg Menneffenes Bud, som forvende Sandheden." 

Og Ehristns selv Matth. 15 siger med Hensyn paa dem, 
som drive paa Menneskehud: „Lad dem fare! de cre 
selv blinde og Blindes Aeiledere." Videre misbilliger 

han flig Gudstjeneste i disse Ord: „Enhver Plantning, 
som min himmelske Fader ikke haver plantet, stal opryk
kes mcd Rode." 

Dersom nu Biskopperne have Ret til at besvare 
Menighederne med utallige Traditioner og saaledes be-
snare Samvittighederne, hvi forbyder da Skriften saa 
oste at tillade eller hsre paa deslige, og kalder dem en 
Djevels Lare ? Mon den Hellige Aand sorgjeveS har 
advaret om dette? — Der bliver altsaa inret andet til

bage, da siige Anordninger, der ere indstiftede som for-
nodne eller i den Tanke dermed ar fortjene Naaden, stri
de mod Evangeliet, end at det ci er nogen Biskop til
ladt at oprette eller befale siige Dyrkelser. Thi man 
maa nødvendig i den chr^stne Kirke beholde Lcrren om 
den christelige Frihed, at nemlig Lovens Trcrldom ei er 
nodvendig ril Retfærdiggørelse, som ffrevet staacr i Bre
vet til Galaterne: „Lader eder ikke underkaste paa nye 
Trældommens Aag." Man maa nodvendig beholde 

delme fornemste Evangelii Artikel, ar vi erlange Naaden 

( l o l .  2 ,  20—22 .  

^  T i t .  1 ,  14 .  

1  T im .  4, 1 .  

Gal, 5, 



l nforssyldt formedelst Troen paa Christnm, ikke for visse 
^ Iagttagelser eller Dyrkelser, invstistede af Menneskene. 

Hvad stal man da mene om Sondage, Helligdage 
a og andre Ceremonier og Skikke i Kirkerne? Dertil svare 

9 vore, ar der cr Bistopperne og Prcrsterne tilladt at traffe 
) saadanne Indretninger, som knnne bevnke, at alt gaaer 
a ordentlig til i Menigheden, dog ikke med den Hensigt, 

at vi derved ssnlle fortjene Naaden eller fyldestgjore 
^ for Smiderne, eller ar derved lagges et Vaand paa 
) Samvittighederne, faa at de maatte ansee dem for sor-
n nsdne Gndsdyrkelser, og mene, at de syndede ved at 
ci overtråde dem, endog det ssedte nden andres Forargelse. 

Paa den Maade forordner Panlns f. Er. '), at Qvin-

6 derne i Menighedens Sammenkomster stnlle have et Skjul 
a over Anjlgret, at Udliggerne af Skriften stnlle hores 
1 den ene efter den anden i Kirken o. s. f. 

Deolige Anordninger femmer det sig at Kirken be-
« varer af Kjerlighed og for Rolighedens Skyld, at ingen 
H forarger den anden og alt gaaer ordentlig til i Menig-
(l heden, men ikke faaledes, at Samvittighederne derved 
6 besvares, saa de sinlde mene, at der var fornodne Ting 
il til Salighed, og troe at de synde, naar de overtrcrde 
6 dem uden nogen Forargelse for andre; ligesom ingen 
a vilve paastaae, at en Qvinde gjorde Synd, fordi hnn 
it traad frem i Menigheden nden noget Hoveddelte, naar 
l6 det forresien ei forargede nogen. Saaledes forholder det 
H sig vg med Helligholdelsen af Sendagen, Paasten, Pind-
)) sen og andre Hoitidsdage. Thi de, som mene, ar Son-

dagens Holdelje cr indstiftet af Kirkens Myndighed iste-
>6 det for Sabbaten, tage meger feil. Den hellige Skrift 

(l har afstasset Saddaten, da den larer, at alle mosaiste 

' )  l  Cor .  i , ,  5 .  



— IIO — 

Skikke efter Evangeliets Aabenbarelse kunne tilsidesattes. 

Men fordi det var fornodent al fastsame en vis Dag, 
for ar Folker kunde vide, naar det stulde komme sam
men, er det klart, at Kirken dertil bestemte Ssndagen, 

som for den Aarsags Skyld synes bedst ar have beha
get , for at alle kunde have et bestandigt Erempel paa 
den christelige Frihed, og vide, at hverken Sabbatens 
eller nogen anden bestemt Dags Iagttagelse er aldeles 

fornoden '). 
Megen unyttig og uskikkelig Strid er fsrt om Lo

vens Omskiftelse, om den nye Lovs Ceremonier, om 
Sabbatens Forlcrggelse, hvilke Spsrgsmaale alle havde 
deres Grnnd i den falske Formening, at der i Kirken maa 
vccre en Dyrkelse, lig den Levitisse, og at ChristuS har 
overdraget Apostlene og Biskopperne at udrcruke nye 
Skikke, som fornodne til Salighed. Disse Vildfarelser 

indsnege sig i Kirken, da Lcrrcn om Troens Retfardighed 

At Ssndagen — Herrens Dag,deu Dag, som Ig na
tlus siger, da vort Liv opstod med Christo — er af aposto-
liss Indstiftelse, at dens Helligholdelse allerede af Apostlene 
er indsat istedetfor Sabbatens, er noget, som det ei knnde 
falde Forfatterne af Confessionen ind at ncrgte eller omtvivle 
i nogen Maade. Hnn det ville de indffja>rpe imod de romerss-
katholsse Modstandere >) at Sondagens Holdelse ikke er ind
sat af Apostlene som en Ceremonialritus, hvis Iagttagelse 
ffnlde vcrre sortjenstlig i og for sig — en Vildfarelse, >om 
nllerede Ioderne gjorde sig stpldig i ved Sabdatens Holdel
se, og som derfor paa det skarpeste reviedes af Propheterne 
(Jes. i , 'Z. Hos. 2, !i) 2) at ved dens Indsættelse den 

christelige Frihed ingenlunde er bessaaret, men netop sat i et 
hylere kys; da det ikke krcrves af den Christne, at han stal 
holde den som et udvortes Bud til Helliggjerelse, men til 
Herrens ?6re og Hans Navns Opheielse, i hvem vor Hellig

hed og Retfærdighed er. 



z ei blev dreven ffarpt nok. Andre strcrbte at bevise, at 
) Ssndagens Helligholdelse vel ikke grundede sig paa no-

K gen gnddommelig Befaling og Indstiftelse, men dog paa 
s en Myndighed og Anseelse, der knnde gjelde for gnddom-

melig; de foreffreve videre om Festdagene, hvorvidt det 
? kunde vcrre tilladt paa dem at arbeidc. Men hvad ere 

siige Uuderssgelser andet end Snarer for Samvittighe-

6 derne? Thi ffjondr de vel gjore sig Umage for at frem-
stille Traditionerne i saa mildt et Lys som mnligt, saa 

j kan man dog aldrig iagttage den rette Billighed i saa 

?. Henseende, saa lange den Mening staaer, at de ere uom-
g gjangelig fornodne; og den maa staae, saalange Tro-

? ens Retfærdighed og den christelige Frihed ei fuldelig 
j kjendes. 

Apostlene befalede, at man skulde afholde sig fra 
L Blod. Hvo holder det nn? Og dog synde de ikke, som 
? ci holde det; thi Apostlene selv vilde ikke besvare Sam-

ct vittighederne med saadan Trcrldom, men gave kun Fvr-
6 budet for en Tid, for at afvcrrge Forargelse. Thi ved 
i? enhver saadan Bestemmelse maa man altid beholde Evan-

g geliets Hovedsætning for Kine. 
Neppe nogen Kirkelove holdes i deres hele Streng-

hed, og mange falde bort selv hos dem, der paa det iv-
i't rigste forsvare deslige Traditioner. Der kan ei heller 

paa anden Maade stasses Raad for Samvittighederne, 
iz end naar man er saa dillig at indromme, at Traditio-
>n lierne at holde ci hsrer som et nodvendigt S rykke med 
it til Salighedens Orden, og at Samvittighederne ingen-
»I lnnde krankes, endog hine falde bort og afstaffes. 

Men Biskopperne kunde letteligen betrygge sig den 
Lydighed, der styldes dem, naar de ikke trcrngte paa, at 

ist flige Traditioner ffnlde holdes, hvilke man dog ikke kan 
i(! holde med god Samvittighed. Snart ^forbyde de ar an-
.n.namme der hellige Sacrament under begge Skikkelser, 



snart^ gjsre de den ugifte Stand til befalet Pligt, og 
optage ingen i geistlig Stand, som ikke vil gjore Eed 
paa, at han vil prcrdike denne Lcrrdom, som dog visselig 
er imod Evangeliet. Vore Kirker begjere ikke, at Bi
skopperne ssnlde lide noget Skaar i deres LLre og Vcrr-

dighed, for at faae Enighed og Fred igsen tilvejebragt; 
ffjondt det dog fommede sig for gode Hyrder at lide. 
De begjere blot, at Bisperne stnlle eftergive de ubillige 

Besvarelser, som i fordnms Tid ikke fnnde Sted i Kir
ken, og som ere antagne tvertimod den almindelige chri-
sielige Kirkes Sadvane. Maaffee havde fra Begyndel
sen af nogle af disse Anordninger deres gode eg billige 
Grund, hvilke dog ikke rime sig med vore Tider. Klart 
er det desnden, at nogle af dem ere blevne antagne for 

vildfarende Meningers Skyld, og heri at st'affe Lindring 
knnde da vel egne sig sor den hoieste Biffops Mildhed, 
efterdi dog saadan Forandring ikke rykker eller kranker 
Kirkens Eenhed. Mange af disse Traditioner ere og vir
kelig i Tidens Lob forandrede, som selve Kirkelovene 
udvise. — Men kan det nn ikke vcrre at opnaae, at flige 
Anordninger eftergives og bortfalde, som ei kunne hol
des uden Synd, saa bsr det os at folge den Apostoliffe 
Regel: „Man maa adlyde Gud mere end Menneffene." 

S. Peter forbyder Biskopperne at herffe og byde 
over Menighederne. Nu er det siet ikke det Forsat, man 
haver, at Herredømmet stal fratages Biskopperne, men 
det alene, som begjeres, at de ville tillade, at Evange
liet forkyndes reent, og at de eftergive nogle enkelte 
Anordningers, som ikke knnne holdes uden Synd. Men 
hvis de inret ville aflade derfra sog foragte denne vor 
Bon^I, saa faae de selv at fee til, hvorledes de engang ville 

') Ap. G. 5, 2y» 



aslerqqe Gud Regnffab for, at de ved deres Haardnak-
tenhed give Anledning til et SchiSma i Kirken. 

S l n t n i n g s t a l e. 

Disse ere de fornemste Artikler, som agtes for stri
dige. Thi stjsndt vi vel knnde have omtalt flere Mis
brug, have vi dog, for at undgaae Vidtlsftighed, ind
skrænket os til at sammendrage de vigtigste, af hvilke 
man let vil knnne dsmme om de svrige. Saaledes har 
ter vcrret >nangfoldigt Klagemaal over Afladsbreve, Val

farter og Misbrng af Vanscrttelsen. Sognene ere hyp-
pigen blevne hjemssgte og plagede af Afladskrammere ^). 
Sognepræsterne havde bestandig Strid med Mnnkene om 
Sogneret, om Skrifremaal, Begravelser, Ligprædikener 

og utallige andre Ting. Al saadan Handel have vi sor-
bigaaet, for at Hovedstykkerne i denne Sag, korteligen 
fremsatte, des lettere knnde kjendes. Og ei have vi med 
dette vort Skrift talt nogen til Forhaanelse; men alene 
de Stykker ere opregnede, som syntes nodvendigen at 
maatte fremsattes, for at det knnde stjennes, at der 
hoS os intet, hverken hvad Laren eller Ceremonierne an-
gaaer, er optaget imod Skriften eller den almindelige 

christelige Kirke; thi vitterligt er det, at vi paa det 

') Den latinske Benævnelse cr ststiunarii, og ere disse Folk 
et eger Slags Asladskrcemmere, saadanne nemlig som gjen-
nemstreife fornemmelig de mindre Stcrder, Landedyer og Flek
ter, og anprise sor Venderne og de eensoldige Landm.rnd den« 
ne eller l?iin Helgens Luaft til at lcrge Menneskers og O.v>rgS 
Sygdomme; og maae da disse Helgenes beskyttelse tilkjebes 
as de omreisende Munke for det meeste for en aarlig Asgivt. 
Denne s?j>rndige Handel beskriver ^isi un. lu «x» 
siutiiv 'I'ljcleulini t'. IV. p. 

H 
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omhyggeligste have forebygget, at ikke nye og ugudelige 
Lcrrdomme skulde indsnige sig i vore Menigheder. 

Disse foreskrevne Artikler have vi villet overantvorde 
efter Keiserlige Maiestats Befaling, derudi at see vor 
Troesbekjendelse og Summen af de Lårdomme, som 
prædikes hos os. Men hvis noget skulde savues i denne 
Bekjendelse, da ere vi beredte til, med Guds Hjelp og 
Naade, om alle og hver Artikel af den hellige Skrift 
vidtloftigere Forklaring at fremlagge. 

E d e r s  K e i s e r l i g e  M a i e s t c r t s  
troe og underdanige 

J o h a n n e s ,  H e r t u g  a f  S a c h s e n ,  C h u r f y r s t e .  
G e o r g ,  M a r k g r e v e  a f  B r a u d e n b u r g .  
E r n s t ,  H e r t u g  a f  L u u e b u r g .  

P h i l i p p ,  L a n d g r e v e  a f  H e s t e n .  
J o h a n n e s  F r e d e r i k ,  H e r t u g  a f  S a c h s e n .  
F r a n t s ,  H e r t u g  a f  L u n e b u r g .  
W o l f g a n g ,  F y r s t e  a f  A n h a l t .  
Den Stad Nurnberg s Raad og øvrighed. 
Den Stad Reutliugens Raad. 



Dc» migsbm'gst'e Trc>ci-bckjendelft6 

A  p  o  l  o  g  l  c ,  

forfattet 

af 

Philipp Melanchthon 

i  A a r e t  1 Z 3 0 ,  

oversat efter den latinffc Original 

m e d  s t a d i g t  H e n s y n  p a a  I  n  s i  n  s  I o n a s ' s  

tysse Oversættelse. 

Tilseicde ere oplysende Anmærkninger 

og vr. Morten Luthers Marginalter. 



, 

, 

> 

-



F o r t a l e .  

P h i l i p p  M e l a n c h t h o n  t i l  L a s e r e n .  

(^fterat vor naadigste Herres, (5 hur fyrstens af Sachsen, 
og de andre vore Fyrsters Betjendelfe, var aabenbare 

last ril Augsbnrg for Hans Keiserlige Maiestat og Ri
gets Stander, have nogle Theologer og Mnnke ndstillet 

imod samme vor Betjendelfe et Gjendrivelfesffrift (Con-
fnration), hvilket da Hans Keis. Mai. siden efter lod 
sorelase for Nigers Churfyrster, Fyrster og Stander, og 
begjerede, at vore Fyrster i faadan Mening fremdeles 
vilde samtykke at troe og lcrre derefter. Men efterdi 
Vore have hort, ar i fornavnte Theologernes Svar (Con-
futalion) mange Artikler vare forkastede, som de ikke 
med Gud og en god Samvittighed knnde lade forkastes, 
bade de om en Udstrift af samme Confutation, paa det 
de knnde vide og besee, hvad det egentlig var. Modstan
derne dristede stq til ar fordomme, og des rettere knnde 
svare paa de af dem forebragte Grunde. Og i en saa 
stor, hoivigtig Sag, som ikke angaaer noget Timeligt 
men det ene Nodvendige, Religionen, alles Hald og 
Samvittighedernes Trost eller Besvarelse, ansaae Vore 
der for afgjorr, at Modstanderne uden Vanskelighed vil
de overantvorde faadan en Udskrift eller endog tilbyde os 
den. Men Vore kunde ikke opnaae det uden under de 
bcrankeligste Vilkaar og Forpligtelser, som de paa ingen 

Maade kuude iudgaae. Derefter blev foretaget en Un-



delhandling og forskjellige Veie til Forligelse forsogte, 
hvorved de da paa vor Side tilbede sig gjerne at ville 
taale, udstaae og gjsre alt, saavidt der knilde ffee med 
Gnd og en god Samvittighed. Men Modstanderne trang-
te hart paa, at vi ffulde billige visse aabenbare Misbrug 
og Vildfarelser; og da vi ei kunde gjsre det, begjerede 
Hans Keis. Mai. igjen, at Vore ssnlde troe og holde 
saaledes, som Theologernes Confntarion lsd, hvilket vore 

Fyrsier reent nd afsiogk. Thi hvorlunde knnde de sam
tykke med dem i en saa hsistvigtig Sag, som angik deres 
egen og mange andres Sjeleroe og Samvittighedsfred, og 
bevillige et Skrift, som ei var dem overgivet eller for
undt at gjennemlcrse, saa meget mere, som de havde 
hsrt i Forsamlingen, at saadanne Artikler vare forkaste
de , som de ikke knnde lade fare eller forsage, uden at 
handle aabenbart mod Gud og.AErbarhed. ') 

Derudover er mig og nogle andre befalet at opsatte 

et Forsvarsffrift eller Apologie for vor fsrste Vekjendel-
se, og deri tilkjendegive for HanS Keis. Mai. Aarsager-
ne, hvorfor vi ikke knnne antage Confntationen og hvor
for samme ingen Grnnd har. Thi endog os ikke jmaatte 
gives nogen Udffrift, som vi bade og anholdt om, saa 
havde dog nogle af Vore ved Forelæsningen af Confnta
tionen ligesom opfanget og fliltigen anmcrrket Modstan-
derues Hovedindvendinger, hvorefter vi da for denne 
Sinde have maatrer stille Apologien. Og denne Apolo-
gie have da Vore paa det sidste, da de roge Afssed fra 
Zlugsburg, overrakt HauS K. M. -), at Hans K. M. 
nwnne stjsnne, at vi havde hoivigtige Aarsager, hvorfor 

vi ikke kunde antage Confntationen; men Hans K. M. 

See: Indledningen S. 29 ff. 
See: Zndledningen S. zz. z6. 
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antog ikke det ham sankedes overantvordede Skrift. Deis 
!» ester er alligevel et Decret ndgaaet, hvori vore Modstan-
Z dere falsselig rose sig af, at de have gjendrevet vor Be-
j kjendelse af den hellige Skrift. Her har nu Hvermand 
? vor ?lpologie og Forsvarstale, hvoraf kan sees, hvad og 

hvorlnnde Modstanderne have damt. Thi vi have her 
t troligen fortalt alr, hvorledes der er gaaet til, saa og 
Z klarligen viift, hvorledes de, imod den aabenbare Skrift 
y og den Hellig AandS klare Vidnesbyrd, have sovdomt nog-
l  l e  A r t i k l e r ;  o g  k u n n e  d e  a l d r i g  m e d  S a n d h e d  s i g e ,  a t  
Z de af den hellige Skrift have belagt en Toddel mod oS. 

Omendstjondt jeg nu fra forst af havde begyndt 
Z dette Forsvarsjkrift i Augsburg med nogle andres Naad 
c, og Betankning, saa har jeg dog nn, da samme ffnlde 

ndgaae i Trykken (og de andre ikke vare hos) lagt no-

y get til, og skriver derfor mit Navn herunder, at ingen 
sj stal kunne klage over, at Bogen er udgangen uden 
? Navn. Jeg har hidindtil stedse i denne Strid hylder den 
? Viis, at jeg, saa »neger muligt var, kunde bolde ved den 
j brugelige Lcrrdoins Ord og Form, paa det at man med 
? Tiden desto lettere knnde sanileS til Enighed og Sam-
6 drægtighed; endffjondt jeg vel med Foie kunde bave fjer-
li net mig eudnu mere fra den sædvanlige ^crremaade 

? Men Modstandcrae fare saa uvenligt frem i denne Sag, 

') Ved den brugelige Lcrreinaade sorstaaer Melanchtdon 

paa dette Sted dlot den Form , hvor
under de christelige Lcrrdomme dengang, ei altid med den star-
xeste Bestemthed, foredroges i Kirken. Saaledes drnges Or
dene Fortjeneste, G jens ed el se o. a- paa sine Ste
der i denne Bog (hvor vi ei ssul^e nndlade at anmærke det) 
i en vidtleftigere Betydning, hvilket allerede Eoncordiesvr-

mulen ved enkelte Steder har oplyst. 
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at de lade sig tydeligen mcrrke med, at de hverken soge 
Sandhed eller Enighed, men alene vort Blod. 

Fremdeles har jeg og ffrevet med al mulig Sindig
hed og Rolighed; og om end Ordene undertiden falde mig 
noget haardt i Mnnden, da vil jeg tilforn have prote-' 
sieret, at jeg ikke haver talt saadant imod Hans K. M. 
eller andre Rigets Fyrster, hvilke jeg gjerne viser al til-
borlig ?Ere, men imod Consntatsmesterne, Mnnke og 
Theologer '). Thi forsi nylig har jeg faaet Confutati-
onen rer at lcrse, og bar fornummet, at den er saa fuld 
af giftige Vagvastelser og snedige Taler, at den paa 
fine Steder vcl endog kan fore Forstandige bag Lyset. 
Dog har jeg ikke indladt mig paa hvert enkelt modtvil-
ligt Klagemaal; thi det vilde vcrre et Llrbeide, hvormed 
man aldrig blev fardig; men kun de fornemste Grunde, 
de anfsre, har jeg handler om, for ar et klart Vidnes
byrd knnde stande og gjelde for Hsie og Lave, for vore 
Samtidige og Efterkommere, for Landets Bern og frem
mede Folk, ja for al Verden et Vidne om, at vi have 
lcrrt reent, gudeligt, retteligt om Christi Evangelio. Vi 
have visselig ingen Lyst ril Tvedragt eller ere saa fsles-
lsse, at vi ei ffulde betcrnke vor Fare; thi vel ffjonne 
vi af det bittre Had, hvoraf vore Modstandere ere op
tændte mod os, hvor sior den monne vare. Men ei 
kunne vi forncrgte den aadenbare guddommelige Sandhed, 
nden hvilken Christi Kirke ei kan siaae eller blive, ei 
heller forkaste Evangeliets hellige evige Ord. Derfore, 
hvis vi for den Herre Christi Navns og denne allerhoi-
este Sags Skyld, som hele den christelige Troe og Kir
kens Vel beroer paa, endnu ffulle vente eller udstaae 
slorre Modstand, Fare eller Forfølgelse, ville vi i denne 

') Om Forfatterne til ConsuNttionen see: Indledningen S. 28. 
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Guds og Sandhedens Sag, gierne lide, og fortroste os 
til, at saadan vor Farv behager vor Gud i Himlen og 

vor kjere Frelser, Jesu Christo, og at der herefter vel 
ville vare Folk, som ville domme heelt anderledes og 
billigere om disse Ting. Thi vore Modstandere selv kun
ne ikke ncrgte '), ar mange og det de vigtigste og meest 
fornodne Stykker af den christelige Lare, uden hvilke den 
christelige Kirke med samt dens Navn vilde forglemmes 
og omsider gaae under, ved Ovre igjen ere bragte frem 

') Af katliolsse Fyrster og Gejstlige, der bifaldt Confessio-
nen i enkelte, eller vel end^ de fleste Punkter, have vi i 
I n d l e d n i n g e n  f o r n e m m e l i g  l a r t  C l )  r i s t o p h  a f  S t a d i o n  
at kjende. Ogsaa Erkebispen af M a i n z, Albrecht, der 
bestandig segte at mTgle Fred, billigede siere af ConfeSsio-
nenl! Artikler. Om Hertug Henrik af Brunsvig for
tæller Luther i et Brev til Nic. Hausmann(Loel«li!n.'i'<>n>. 
n. r»l. 206), at han tilstod, at det med Artiklerne om Sa
kramentets beggge Skikkelser, om Prasteagtessab, om Ad
skillelse mellem Spiser havde sin fuldkomne Rigtighed, ær
kebispen af Aversa, Carlo Carafsa, skal have ytlret, at 
mange af de katholsse Fyrster, da Confeesioncu var bleven 
forelæst, ei vare meget uenige med den deri indeholdte Lår
dom, men meente, at enkelte Artikler kunde trange til en For, 
klaring (IIuZlZil. Llvtii Zlilm-iltv. s>lv suis u»U5 in consult. 

^lsnnclri. p. 2). Men mcrrkeligst as alle er her Keiser 
Carl den 5te selv. Thi ikke blot skal han, som Coe le-
sti nu 6 beretter, have sagt, „at Protestanterne i Troens Ar
tikler ikke fore vild," og „at hvis Prasterne gjorde deres 
5 ligt, behevede man ikke Luther til Laremester" 
'j'o.u. I V. ful. zoy). men indtil sin Dodedag have holdt fast 
ved det Hovedstykke om MenmsketS Retfærdiggørelse for Gud 
ved Troen alene, noget, hvorfor de spansse Inquisitorer dro
ge siden hanS Skriftefædre i Klosteret St. Just, hvor han 
endte sine Dage, til strengt Ansvar (hvilket berettes af 5i-
storiestriveren T hnanuS 0^ af M i ch. G cdd e S). 
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for Lyset. Thi ved hvor mange unyttige, vildfarende 
og farlige Lårdomme Sandheden forlcrngst har varet un
dertrykt i Mnnkes, Sophisters og CanonisterS Skrifter 
er hver Mand bekjendt og ei her fornodent at udsatte. 

Vi have og, Gnd ssee Lov! Vidnesbyrd af mange 

årlige og gudfrygtige Folk, som takke Gnd af Hjertet 
for den usigelige Naade og Velgjerning, at han ved os 
har ffjenket en fikkrere Underviisning i de allervæsentligste 
Lårdomme og en bedre Trsst, end som hentes kan af 

Modstandernes Skrifter tilhobe. 
Derfore ville vi befale Christo denne vor Sag og al 

Fare; han ffal, det vide vi forsandt, engang domme den 
og domme retteligen. Saa bede vi da, Herre Jesu Christ, 
at du vil ansee dine Kirker, som fcrfolges og adsplittes, 

og give den menige Christenhed din naadige Fred og Een-

dragtighed! 
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5 T i l  Confess ionens fo rs te  Ar t i ke l  

o m  d e n  t r e e n i g e  G u d .  

Den forste Artikel af vor Bekjendelse lade vore Mod-

sj standere staae, i hvilken vi give tilkjende, som vi trve 
v og lare, at der er eet guddommeligt, udeleligt Vasen og 
6 dog trende adskillige Persouer i det samme ene guddom-
il melige Vasen, lige magtige, lige evige. Fader, Son og 
i. Hellig Aand. Denne Artikel have vi altid trolige« lart 
? og forsvaret i vore Kirker; thi vi vide, at den haver 
? en vis og stark Grund i den hellige Skrift, som aldrig 

Z kau rykkes. Vi staae da derpaa fast og sige frit, at de, 
) som anderledes lcrre og mene, ei ere af Christi Kirke men 
? Afgudstienere og Gudsbespottere. 

l  T i l  Confess ionens anden Ar t i ke l  
o m  A r v e s y  n  d .  

Den anden Artikel om Arvesynd ere vore Modstan-
l dere forsaavidt tilfreds med, kun at de forekaste os, at 
t vi ei ret have beskrevet, hvad Arvesynd er; da vi dog 
4 paa det Sted alene have talt i almindelige Udtryk der-
z om. Og her nu strar i Indgangen vil Deres K. M. de-

f finde, hvor mcget det har brestet Confutatsmesterue paa 
s sundt Skjounende og årlig Oprigtighed. Thi da vi gau-
j ste enfoldelig have viller satte i Korthed de Stykker, hvor-
> af Arvesynd bettaaer, saa have de af idel G>ft og Bir-
l terhed mistyder vore Ord og mcd Kunst fordrejet vor 
? Mening, som i og for sig iutet Anststeligt haver. De 
j  s i g e  n e m l i g :  a t  v a r e  f o r u d e n  s a n d  G u d s f r y g t  
,  o g  s a n d  T r o e  e r  e n  S y n d  i  G j e r n i n g  o g  
> altsaa ikke A rvesyn d. Det er vel aabenbart, at saa-
k daut Ordkloverie ei er kommet fra Kejserens Raad mcn 

^ af Sophisternes Skoler. Men stjoudt vi nu udeu U



mag kunne gjeudrive en saadan salff Klogt og Fordrei-
else, ville vi dog forst, for at alle fromme Folk skulle 
see og kjeude, ar vi intet ussikkcligt eller urimeligt lare 
om denne Sag, bede, at man kaster Ainene i det ty>?e 
Eremplar af Confessiouen, hvor Ordene, som de stande, 
vel ffulle frie os for al Mistanke om nye La?re. Det 
hedder der nemlig: „Videre lcrres, at efter Adams Fald 
alle Menuener, som efter Naturen fodes , vorde und-
fangne og fudte i Synden, det er: at de alle fra Mo
ders Liv ere fulde af ond Lyst og Tilboielighed, og kunne 
ikke bave af Naturen sand Gudsfrygt eller sand Troe 
paa Gud.^ Dette Sted viser, at vi om alle, der so
des efter den kjodelige Natnr, mene, at de hverken have 
Gjerning og Udrerrelse, ei heller Evne, Kraft og Gaver 
til af Hjertet at kuune frygte Gud og rettelig troe paa 

Ham. Thi vi sige, at alle, som faaledes fodes, have 
med sig ond Lyst og Begjerlighed, og ei knnne formaae 

af sig selv, at de i Sandhed frygte Gud og troe paa 
ham. Hvad kan herpaa med Foie udsattes? Enhver, 
der har Sandheden kjer, vil visselig finde os frie i dette 
Stykke. Thi det er den samme Mening, naar vi i det 
latinsse Eremplar af vor Bekjendelse sige, at Naturen 
ingen Evne, Kraft eller Formue har af sig selv til at 
frygte Gud og troe ham rettelig, hvorved ogsaa »agtes 
dem at have Udrettelsen i saadant, der ere komne til Al
der og Forstand. Naar vi altsaa tale om den onde Lyst 
og Begjerlighed, forstaae vi ikke blot de Gjerninger, som 
komme af samme, dens onde Frugt, men den sordarve-
de Naturs idelige Tilboielighed. 

Men herefter ssulle vi med flere Ord vise, ar vor 
Beskrivelse af Arvesynden kommer overeens med det, som 
de Gamle almmdeligviis have lart heroin. Thi forst maae 
vi fremsatte og aabenbare vor Mening, hvorfor vi p.m 
dette Sted fornemmeligen have brugt disse og ikke audre 
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Z Ord. Vore Modstandere tale selv saaledes derom i de-
l res Skoler og bekjende, at den onde Lyst og Vegjerlig? 
fl bed er Arvesyndens Materiale'), d. e. dens vcrsent-

>! lige Pttring, hvorfore vi i vor Vestrivelse af Arvesynden 
li ingenluude kunde forbigaae dette Stykke, allerhelst i vore 
T Dage, da nogle derom tale og lcrre mere efter den he-
(Z densse Philosophie end af den Hellige Skrifts Aabenba-
/ ring. Thi nogle sige, at Arvesynden ikke er nogen Lyde 
, eller Fordærvelse i Menneffets Natnr, men blot en Tral-
<Z dom og Dødeligheds Vilkaar, som alle Adams Bern ere 
u underkastede uden nogen egen Skyld formedelst en Frem-
lt meds Brode oq Fald ; ligerviis som af en livegen 
Z Oviude fsdeS kun livegne Folk og Trcrlle, og ere dette 

L Vilkaar undergivne ikke af nogen Naturens Brssi, men 
1 for Moderens Usselheds Skyld, som de maae bcrre og 
u undgjelde. For nu klarligen at vift, at vi ei tykkes om 

saadan nchristelig Mening, have vi ladet Talen falde 
q paa den onde Lyst og Tilbsielighed, oq i samme retffaf-
n ne Forstand kaldet Arvesynden en Sygdom '), for der-

') Ved Arvesyndeils Materiale (det egentlig P o si t i v e 
d e r i )  f o r s t a a e s ,  s o m  A p o l o g i e n  h e r  l e r r e r ,  d e n  o n d e  L y s t .  
Arvesyndens Formale derimod (dens negative Side) 
er Berevelsen af den oprindelige Retfærdighed. Begge Dele, 
lcrre Protestanterne, constitnere Begrebet af Arvesynd, dette 
som den genetiske Aarsag, hiint som den permanente Virkning 
eller vcrsentlige Væring, som jeg har oversat Udtrykket af 
S k o l e s p r o g e t :  M a t e r i a l e .  

Saaledes l^rte alle de pelagianiserende Scholastikere. f Er. 
D n  r a n  d u  6  ( 6 e i n « - u t .  I t  c l i t i .  2 8 .  q v .  z . ) .  G a b r i e l  
V i  c l  I I .  l l i t t .  - z . ) ,  C a j e t a n u s  ( ^ O p l l s c u ! .  

I. lrsct. 4. c^v. i ). 

') Nemlig ikke som om den bestod i en blot Ber??else, men til
lige i en positiv Fordærvelse- Fra denne Side har blandt 
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med at tilkjendegive, at ikke en Part af Mennesket, men 
hele den menneskelige Natnr fedes i Synd og Fordarvelse. 

Dersore have vi ei heller blot talt om den onde 
Lyst, men derhos sagt, at alle Mennesker fedes i Synd, 
uden Gudsfrygt og uden Troe. Ogsaa dette have vi sat 
til ei uden Overlag. De scholastiske Lcrrere tale om Ar
vesynd som en ringe Naturens Skrøbelighed, hvilken de 
kalde tomes (Tenderet til det Onde), og vise saaledes 

noksom, at de ei forsiaae, hvorledes de hellige Fadre ha
ve meent det, naar de tale om Arvesyndens Natur. Om 
denne tomes lare de videre '), at den er en Legemsbe-

staffenhed, og som de paa deres Viis cre taabelige, spsrge 

Scholastikerne allerede Thomas Aqvinas betragtet det/ 
vg stemme disse hans Ord ganske med Apologiens Fore
stilling af Sagen: „Ligesom legemlig Sygdom har noget af 
Berevelfe i sig, forsaavidt derved Kræfternes Ligevagt, Sund
heden, ophaves, og noget Positivt, nemlig selve Livskræfter
nes Forstyrrelse, saaledes har Arvesynden i sig ferst Berøvel
sen af den oprindelige Retfærdighed, og dernast den forstyr
rede Ligevagt af Sjelens Krafter" secumI-L yv. 82. 
2 .  8 ) .  M e n  a n d r e  S c h o l a s t i k e r e  b r u g e  n e t o p  O r d e t  S y g 
dom, for at betegne den blotte Bersvelse eller Mangel af 
Retfærdighed, og i denne Mening vil Apologien ikke ha
ve Ordet taget. 

De aldre Scholastikere, som Lom bardus s. Er. (Zentent. 
lii). II. 2o. qv. 2) forstode ved kumes unagteligen 
det samme, som ovenfor kaldtes det Materiale af Arvesynden, 
nemlig den onde Lyst, Kjedets Lys, som Lombardns træffen
de kalder det, Loven i vore Lemmer. Men de senere, isar 
af Scotus's Tilhangere, der med Pelagius ophsiede de men
neskelige Krafter paa Naadens Bekostning og til sand Gud
frygtigheds Ruin, udlagde dette Udtryk ligesom det beflagte-
de Sygdom om en blot Uorden i de physiske Krafter, og 
f o r v i k l e d e  s i g  n u  i  t a a b e l i g e  S p s r g s m a a l ,  h v o r a f  A p o l o g i e n  
angiver nogle. 



— 12? — 

z de endog : om saadan Meen er kommen af, at SLblet, de 

j fsrste Forcrldre bede paa, var forgiftet, eller deraf, at 
Slaligen blcrste paa dem? om den forvcrrres ved Lcrge-

i midler eller ikke? Med saadant Gjekkespil og unyttige 
> SpirgSmaale bave de forvirrer og undertrykt det rette 

Hovedstykke i Sagen. Saa at, naar de tale om Arve-
1 synd, rore de flet ikke ved den mennestelige Naturs stor-

^ ste og groveste Synder, som ere, at vi af Natnren ikke 
? kjende Gud eller agte ham, ikke frygte Gud eller troe 
i ham retteligen, at vi hade og siye Gnds Dom, kunne 
, mod hans Aillie, fortvivle paa hans Naade, satte vor 

? Tillid paa disse timelige Ting o. s. v. Disse hsieste og 
storste Synder, som meest stride imod Gnds Lov, for-

ck bigaae Scholastikerne, ja lcrre endog, at den mennesteli-
a ge Natnr endnu af sig selv har Krafter til at elste Gud 
? over alle Ting og til at holde Guds Bnd sor saavidt 

Handlingernes Vasen angaaer '). Men de jee ikke, at 
6 de derved modsige sig selv. Thi af egen Formne at 
Z kunne elste Gnd over alt, at knnne holde hans Bud, hvad 
, cr det andet end at vare, som Adam var i sin oprindeli-

g ge Retfærdighed i ParadiiS, reen og hellig? Hvis vi 
k af egne Krcrfter forniaaede saa store Ting, som Schola-

siikerne djervt paastaae, hvad er da Arvesynd? hvortil 
g gjores oS Christus behov, naar vi kunne vorde retfardi-
g ge ved vor egen Retfærdighed? hvad er den Hellige Aand 
c, os forneden, naar vi kunne udrette alt dette af egen 

Kraft, elste Gud over alt og fyldestajore haus Lov? Hvo 
) seer ikke, hvor forkeert vore Modstaudere her bare sig 
n ad? De smaae Brest paa den syndige Natur bekjende 
^ de, men de farligste og storste Svagheder vide de intet 

') Om dmne fordærvelige Lcrre er allerede af mig talt i en An
mærkning til ConseSsioncns izde Artikel S. 



at sige af, som dog den hellige Skrift bestandig minder 
os paa og Propheterne klage over, hvilke ere: den kjode-

lige Silkerhed, Gudsfornægtelse, Had og Vrede i Hjer
ter imod Gud, og andre saadanne medfsdte Narurens 

Fordcrrveligheder. Thi efterat Scholastikerne have talt 
med de hedensse Philosopher om Naturens Fuldkommen
hed og blander saadan Vildfarelse ind i den christlige 
Lcrre, holde de for meget paa den frie Villie og vore 
Gjerninger. Hvorover de da have lcrrt, at Mennestene 
ved et udvortes arbart Liv kunne vorde fromme for Gud, 
og ei have agtet paa den iudvortes Ureeuhed i den men-

neffelige Natnr; thi derom kan ikke dsmmes af Fornns-
ten, men alene af Gnds Ord, som Scholastikerne bruge 
saare lidet og ikke gjerne have med i deres Skrifter. Vi 
sige jo vel ogsaa> at det nogenlunde staaer i vor Evne, 
at leve udvortes arbart; men til ar retfardiggiores for 

Gud strcrkker vor Formue sig ikke. Disse ere de Aarsa-
ger, hvorfor vi i vor Beskrivelse af Arvesynd meldte 
om den onde Lyst og derhos sagde, at ingen af naturli
ge Krcrfter kan frygte eller troe Gud. Thi vi vilde der
ved give tilkjende de skadelige Brsst og Svagheder, Ar

vesynden har i sig: vor Forstands Formorkelse til at 
kjende Gnd, at vi ikke frygte og crre ham, ikke troe paa 
ham, ikke kunne elsse ham over alt. Disse ere den men
neskelige Naturs fornemste Lyder, hvilke.egentlig stride 
mod den forste Tavle af de ti Bud. 

Og ei have vi i delte Stykke iudfert nogen nye Me

ning. Thi den Beffrivelse, som gik hos de Gamle af 
Arvesynden, siger, retteligen forstaaet, ganste det selv sam
me. Den lyder nemlig som saa: „Arvesynden er den 
forste oprindelige Retfærdigheds og Helligheds Fortabel
se." l) Men de scholastiske Theologer opkaste herved 

') Denne Definition tilhsrer dm bekjendtc Anselmus, Er-



mange forfængelige og unyttige Spsrgsmaale, og forkla
re dermed ingenlunde hvad den oprindelige Retfærdighed 

er. Hvad forstaaes da ved denne Retfærdighed? Ret
færdighed og Hellighed kalder Skriften jo ei blot det, 
naar nogen holder den anden Tavle af Lovens ti Bud, 
men ogsaa den fsrste, som befaler, at vi skulle frygte 
Gud, troe paa Ham, elske Ham. Derfor har Adams 
Reenhed og oprindelige Retfærdighed ikke blot befraaet i 
en fuldkommen Legemsbejkaffenhed, en uforrykket Sund
hed og alle Krcrfters Ligevagt, som en blot Folge deraf, 

men de siorste og bedste Gaver i denne fsrste, crdle Cre-
atur have varet: et klart Lys i Hjertet til at kjende 

Gud og hans Vcrrk, en retskaffen Gudsfrygt, en ret 
hjertelig Tillid til Gud og Kraft til at udrette, hvad 

deu rette, visse Forsiand i ham havde erkjendt for ret at 
vccre. Det vidner og den hellige Skrift, naar den siger, 
ar Mennesket skabtes efter Guds Billed og Lignelse. Thi 
hvad andet er det, end at en saadan Guds Viisdom og 
Retfocrdighed af Herren var afbildet i Mennesket, at 
han derved kunde erkjende Gnd, gjennem hvilken og 

Gnds Klarhed kunde fpeile sig i ham; at saadanne hsie-
sie Gaver vare ham givne, som Forstand til at kjende 
Gud, sand Gudsfrygt, sand Tillid i Hjertet til Gnd og 
saadant mere? Thi saaledes udlagges dette om Gnds 
Lignelse af Jrencrns ') og Ambrosius -), hvilken 

? sidste taler meget i lige samme Mening og blandt andet 

kebisp af Canterbury og låses i hans Bog 6s coocextu 
virzinis sine pecc. orig. c. 25. 

Irenseuz »6v. tiseroses lid, V. c. II. §. 2. c. >2. §. 4« 

2) ^m!>ro5. in Ilexzernero !!Ii. VI, c. 8. 05, viuzilem lib. c?s 

Ttsu, 5. suZa tncull Oommeut. in?5. iiz l^erw. 8 iv. 
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siger: „Den Sjel er ikke efter Guds Billede, i hvilken 
Gud ei stedse er." Og St. Povel til de Epheser og 
Colofser vidner udtrykkelig, at Guds Billede hedder ikke 

andet i Skriften end „sand Guds Kundffab, Retfærdig

hed og Sandhed " (Eph. 5, 5. Col. z, ) Og selv 
Lombardus ') siger uden Omsvsb, „at den oprinde
lige Retfærdighed er den samme Guds Lignelse og Bille
de, son, er indgivet Mennesket af Gnd." Vi opregne 
h e r  d e  G a m l e s  M e n i n g e r ,  s o m  i k k e  f o r h i n d r e  A  n g u  -
stins Udlcrgning om Guds Billede i Mennesket ^). 

Naar derfor de Gamle beff'rive Arvesynden saaledes, 
at de sige, ar den er en Mangel og Brost paa den op
rindelige Retfærdighed, saa er deres Mening ikke blot 
den, at Menneskets ringere og lavere Krcrfter ere for
dærvede og unddragne de hsieres Lydighed, men at han 

har mister selv sine hoieste Gaver, ret Gudskundssab, 
ret Gudsfrygt, Kjerlighed og Tillid til Gud, eller, for 
noiere ar sige det, den Kraft og det Lys i Hjertet, som 
giver ham Lyst og Mod til saadant at^ldrette. Thi selve 
Skolethcologerne lcrre jo, at saadant ikke er os muligt. 

1. II, lZiti. 16. 
A u g u s t i  n  u  s  d r i v e r  o v e r a l t  p a a ,  a t  G u d s  B i l l e d e  m a a  ss-

ges i den menneskelige Sjel, og ingenlunde staaer da Apo
logien eller de Kn paaberaabte Forfattere i nogen Modsigel
s e  m e d  h a m .  M e n  d e t ,  d e r  t a l e s  h e r  o m  h a n s  U d l i g n i n g ,  
som scrregen, sigter til den Forffjel, som han, og efter ham 
Thomas Aqvinas, gjer paa philosophij? Viis mellem 
Lignelse og V i l l e d e, i det han rigtig bemcrrker, at 
i k k e  e n h v e r  L i g n e l s e  ( z i m i i i t u c i o )  e r  e t B i l l e d e  ( i m a -
x»), men kun den, hvori væsentlige Overeensstemmelser med 
Urbilledet (Originalen) kjendes. Denne philosophisse Distinc-
tion har Apologien her intet Hensyn taget til, men holdt 
sig alene til den bibelske Sprogbrug, hvor Billed og Lignelse 
ere eensbetydende Ord Mos. i, 26.). 
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uden synderlige Gaver og Guds NaadeS Bistand; og 
de samme Gaver navne vi nu ved deres rerre Navn, 

som ere: Gudsfrygt, Guds Kundskab og Tillid til Gnd. 
Heraf er det da klart, ̂ at vor Mening stemmer med den 
gamle Beskrivelse, i det vi ikke blot srakjende Mennesket 
Gjerningen efter Guds Villie og Lov, men ogsaa Ev
nerne og Kraften selv til saadant at fuldbringe. 

Men ganske det samme mener og Augustin ns, 
naar han (som han pleier det) beskriver Arvesynden som 
den onde Lyst '). Thi dermed vil han kun tilken
d e g i v e ,  a t  d e n  o n d e  L y s t ,  e f t e r  R e t f æ r d i g h e d e n s  
Fortabelse, er kommen i dens Sted. Thi den syge, 
fordarvede Natur, efterdi den ei kan frygte og elske 
Gud og ei troe Gud, ssger og elsker det Kjsdelige, og 

enten tryg foragter Guds Dom, eller flyer den, naar 
den derved forskrækkes. Saaledes omfatter da Augusti-
nus baade Vanmcrgrigheden til det Gode, Mangelen 
paa oprindelig Retfærdighed, og den Lyst, som bsier til 
det Onde, hvilken fnlgte derefter. Og saaledes er da 
den onde Lyst ei blot en Forkrcrnkelse i Legemets Krcrf-
ter, men og at vi efter vore allerbedste og hsieste Kræf
ter alligevel ere kjodelig sindede og afvendte fra Gnd. 

Og ei fyrstaae de hvad de sige, som paa den ene Side 
bekjende, at der er ndi Menneskets Natnr ond Lyst og 
Vegjerlighed, for saavidt den ikke dsdes og dampes ved 
den Hellige Aand, og dog paa den anden Side paastaae, 
at Mennesket formaaer af egne Krafrer at elske Gud 
vver alle Ting. 

Derfor have vi i vor Beskrivelse af Arvesynd ret-

I 2 

') 6a nuptiis et concupilc. Valerisu. c« 25 et 

c. Zi. 
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teligen forklaret begge Dele, i det vi gave dens Vasen 
tilkjcnde baade som en Mangel, nemlig at vi ci kun-
n e  t r o e ,  e i  f r y g t e  o g  e l f f e  G n d ,  o g  i l i g e m a a d e  s o m  d e n  
onde Lyst, der ssger det Kjsdelige imod Guds Ord, 
det er: ssger ei blot Legemers Vellvsier, men kjodelig 
Viisdom og kjsdelig Retfcrrdigbed, og scrtter derpaa sin 
Tillid som paa de sande Goder, og foragter Gud. Og 
ikke blot de Gamle, men ogsaa af de nyere Lcrrere saa 
mange, som have den rene Sandhed af Hjertet kjer '), 
lcrre, at Arvesynden bestaaer af hine tvende væsentlige 
Stykker, nemlig Mangel og Brsst paa den ene Side og 

d e n  o n d e  L y s t  p a a  d e n  a n d e n .  T h i  s a a l e d e s  s i g e r  T h o -
mas 2): „Arvesynden er ikke blot en Bersvelse af den 
oprindelige Retfærdighed, men ogsaa en Forstyrrelse i Sje-
lens Evner ved den uordentlige Begjerlighed, og derfor 
ei blot en flet og ret Brsst, men en forkrcrnket og for
dærvet Sjelens Skikkelse." Og B on aven t n ra siger 
„Naar der spsrges, hvad Arvesynd er, saa svares rette
ligen, at den er en ntcrmmet Begjerlighed. Men ogsaa 
det er ret svaret, ar den er den ffyldige Retfærdigheds 

Fortabelse. I det ene af disse Svar ligger det andet." 

' )  H u g o  a f  S t -  V i c t o r  v a r d e n  f e r s t e  a f  d e  s c h o l a s t i s s e  L c r 
rere, som forenede Anselm6 Definition af Arvesynden med 
A u  g  n s  t i  n i ;  h a m  s u l g t e  T h o m a s  o g  B o n a v e n t u r a ,  
hvilken sidste kommer den i Apologien udviklede Anskuelse 
ncrrmest, i det han erkjender, at den ene af disse Bessrivel-
s e r  i n d e f l i t t t e r  o g  f o r u d s æ t t e r  d e n  a n d e n .  M e n  S  c  o t n  6  
og alle hans Tilhængere forsvarede eenfidigen det Anfeliuisse 
Begreb, og ncrgtede ligefrem, at Arvefvuden var noget Poiitivt; 
hvoriinod andre af Sententiarierne. ligesaa eensidige kun vilde 
lade Augustini Udtrpksmaade gaae og gjelde. 

in I^rima sscnncjze czv. 82. il. l 

Lonavontuis Lentent. lid. II. 6iK. ZO. s. 2, h?, n. 20. 
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Det samme er 5) ug o s Mening, naar han siger '): 
„Arvesynden er en Formørkelse og Uvidenhed i Sindet 
og den onde Begjerlighed i Kjodet." Han vil dermed 
nemlig give tilkjende, at vi sodes alle saa, at vi ikke 

kjende eller agte Gud, ikke troe Gud, men slye Ham og 
hade Haus Dom. Og forbemcrldte Meninger komme al
deles overcens med den hellige Skrift. Thi Paulus kal
der stundom Arvesynden udtrykkelig en Mangel og Brost, 
som i Cor. 2, 14: „Det naturlige Msnneffe fatter ikke 
de Ting, som hore Gnds Aand til." Andensteds kal
der han den en ond Begjerlighed „kraftig i Lemmerne, 

hvilken fsder af sig onde Frngter" Rom. 7, 5). Vi 
knnde vel opregne flere Skriftens Ord om begge disse 
Stykker, men til denne klare og aabenbare Sandhed gjs-

res det ikke fornsdent. Enhver forstandig Lcrser seer let
telig og manker, at det at vcrre uden Gudsfrygt og 
uden Troe ei blot er gjorlig Skyld, men en medfodt og 

blivende Vrsst i Naturen, saafremt den ei vorder for

nyer. 
Vi mene og lcrre altsaa ei andet om Arvesynd, end 

den Hellige Skrift og den almindelige christclige Kirke; 
men faadanne Skriftens og Fadrenes klare Vidnesbyrd 
for Sandheden, som ved nyere sophistiffe TheologerS 
kivagtige Spsrgsmaale have vcrret undertrykte, fsre vi 
atter tilbage i dereS oprindelige Reenhed og drage dem 
frem for Dagens Lys. Thi Sagen selv taler her og 
viser oS aabenbare, at mange af de nyere Sophister 
flet ikke have forstaaet, hvad Fordrcne have mecnt, naar 
de tale om Natnrens Mangel og Brost. Men det er 
hoilig fornsdent, ret at lcrre og forstaae, hvad Arvesynd 
er - thi ingen kan kjende, hvor stor Guds Naade udi 

') II»Zo g<z Victore tie »»crsmeuti, x>,rt. 7. 



Christo er og forlanges efter den, uden han kjender til
f o r n  s i n  J a m m e r  o g  E l e n d i g h e d ,  s o m  H e r r e n  s e l v  s i g e r :  
„De Snnde behsve Lagen ikke." (Match, y, 12. Marc. 

2 , 17.) Al Menneskets Rerfardighed er idel Hyklerie 
og Vederstyggelighed for Gnd, nd?n vi bekjende, at vi 
ere usle Syndere, som ikke af vor Natur eller Krcrfter 
kunne frygte, elske og troe Gud. Derfore siger Prophe-
ten: „Siden jeg forstod, flog jeg mig paa Lenderne" 

(Jer. zi, 19) og Psalmisten: „Jeg sagde i min Mis-
trostighed : hvert Menneske er en Lsgner," (Pf. 116, 11) 
det er: han kan ikke rettelig mene om Gud eller kjende Ham. 

Vore Modstandere ssrige og heftigt mod Dr. Lu-
ther, fordi han haver ssrevet: „Arvesynden er og bli
ver ogsaa efter Daabeu ", og rilfoie, at denne Artikel 
allerede tilforn er fordomt med al Ret og Fsie af Pave 
Leo den ivde. Men Deres K. M. stal her aaben-
bart finde, at det er en Bagvaskelse og intet andet. 
Thi Modstanderne vide vel, i hvad Mening Luther vil 
have dette sagt, at Arvesynden bliver tilbage esrer Daa-
ben. Han har altid ffrever klarligen, at den hellige 
D a a b  b o r t t a g e r  o g  u d f l e t t e r  A r v e s y n d e n s  h e l e  S k y l d ,  
ffjondt der Materiale af Synden, som de kalde det i 
Skolerne, nemlig den onde Lyst, er og bliver. Han 
ffriver endvidere, at den Hellige Aand, som meddeles 
ved Daaben, begynder indvortes at dråbe og dodgjore 
den onde Vegjerlighed og ffaber nye Rsrelser i Menne
s k e t .  L i g e  i  s a m m e  M e n i n g  t a l e r  o g  A n g n s t i n u s ,  
naar han siger „Arvesynden forlades i Daaben, ikke 
faa, at den jo siden bliver, men at den ikke bliver til-

' )  Denne Scrtning findes vel  ikke ganske med de samme Ord ( th i  

Melanchthon ci terede of te af  .Hukommelsen sin August in) ,  men 

dog ef ter  Meningen i lZe nu^uis et coucupise. 1, 25. 
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t regnet." Her bekjender Angnsiinus jo aabenbare, at Syn-
l den er og bliver i oS, skjondt den ikke tilregnes. Og 

i denne Mening behagede saaledes de Folgende, at den og-
j saa er sat i Decreterne. Og fremdeles siger Angusti.-
t nus'): „Den Lov, som er i vore Lemmer, er bort

tagen ved den aandelige Gjenfodelse og bliver dog i delte 

„dodelige Kjod. Den er borttagen, fordi Skylden er 

„lsst formedelst Sacramentet, ved hvilket de Troende fo-
„des paa nye. Men den bliver, fordi den virker onde 

„Begærligheder, imod hvilke de Troende siride." Saa-
l ledes, vide Modstanderne vel, lcrrer og mener Dr. Lu-
> ther, og nu de ikke ere magtige at rykke hanS Lcrrdom 

» eller formaae noget mod Sagen selv, fordreie de hans 
Ord, og vise deres Knust for at undertrykke Sandheden, 

l de med ingen Skjel knnne beskylde. 
Men videre paastaae nogle, at dcn onde Lyst er 

» en paalagt Straf, ikke en Synd, der styldig-
gjor til Dod og Fordommelse. D r. Lnther derimod 
siger, at det er en saadan sordsmmelig Synd. Oven
for er alt sagt, at Angnstinus beskriver Arvesynden som 
dcn onde Lyst; stal dette nu vcrre ilde talt, saa lad dem 
udfcrgte Sagen med Angnstinns og see, hvorledes de kom
me tilrette med ham. Desforuden siger S. Povel til 
de Romere: „Jeg kjendte ikke Synden uden ved Loven; 

thi jeg vidste ikke af Begjerlighed, dersom Loven ikke 

havde sagt: Du stal ikke begjere" (Rom. 7, 7). I>>-
gemaade: „Jeg seer cu audeu Lov i mine Lemmer, som 
strider imod mit Sinds Lov, og tager mig fangen under 
Syndens Lov, som er i miue Lemmer" (Rom. 7, 2Z). 
Dette er S. Povels klare og faste Vidnesbyrd; der hjel-
per ingen Gloser og ingen Sophisterier imod ; disse Sprog 

') ^uZul^in. Lo»t.r» ^nlisnmn, VI» l6. 
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stal hverken Djevle eller nogen Mennesker kunne tilintet
gjort. Der kalder han jo klarligen den onde Lyst en 
Synd, hvilken dog ikke tilregnes dem, der ere i Chri-

sto, ffjsndt den i og for sig er ffyldig til den evige 
Dod, naar den ikke for Christi Skyld forlades. Og der 
er ingen Tvivl om, at dette var ogsaa de gamle Fordres 
Mening. Thi Augustiuus strider heftigt imod dem '), 
som meente, at den onde Tilbsielighed i Mennesket ikke 
var noget Lastvcrrdigt, men en ligegyldig Ting, hverken 
ond eller god, som Legemets Farve, legemlig Svaghed 
og andet deslige. 

Og dersom nn Modstanderne endelig ville forsvare, 
at det, de kalde tomes, eller Tenderet (Spiren) til det 

Onde, i og for sig er hverken ondt eller godt, da staae 
og stride mod dem ikke vi alene, men og den hellige 
Skrift paa mange Steder og den hele christne Kirke. 

Thi hvo har nogensinde fordristet sig til at sige, at dette 
er ligegyldige Ting, omendffjsndt ikke Villien fuldkom
melig samtykkede: at tvivle, om Gud er vred paa Syn

den, tvivle paa Hans Naade og Forjættelse; hade Haus 
Dom; knurre mod Hans Villie og Tilskikkelse, at Han et 
sirar srier af Nsden; gramme sig over, at det gaaer de 
Ugudelige bedre end de Gode; optcrndes af Vrede og 
Lidenskab, begjere verdslig Rigdom og verdslig LEre o. 
s. v. Disse og andre saadanne onde Tilbsieligheder ss-
le ogsaa de Gudfrygtige i sig, som Psalmerne og Pro-
pheterne i klare Ord bekjende. Men Sophisterne i de 
theologiffe Skoler have i denne Sag talt Skriften aabeu-
bart imod, og af Philosophien indfort Meniuger, som 
ere aldeles fremmede for Evangeliet; som: at vi, hvad 
Lidenskaber og Begjerligheder angaaer, hverken ere gode 

") contra luiian. I, Z. 
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z eller onde, hverken at rose eller laste, at intet er Synd 
t uden det, som sseer frivilligt. Saadanne Ord og Taler 
Z knnne vel gaae og gjelde om den verdslige Dom, hvorom 

? Philosopherne tale, men ingenlnnde om Guds Dom. I 
? Verden der er det vel sandt, som Jnrisierne sige: Tau-
? ker ere toldfrie; men Gnd udforffer Hierterne. — Saa-
l ledes flikke de nn ogsaa andre urimelige Taler ind, som 
^ f. Er., ar Naturen, Guds Skabning, ikke kan vare 

a ond. Dette kan, paa sit Sted sagt, vare meget vel talt; 
5 kun dertil maa det ikke indfsres, at forringe Arvesynden. 

Z Og dog laser man disse og flere deSlige Sententser hos 
) Scholastikerne, der saaledes meget uskikkeligt sammen-
6 blande Philosophiens Lare om et udvortes arbart Levuet 
^ for Verdeu med Evangeliets guddommelige Lårdom. Og 

1 saadant have de ikke blot foredraget i Skolerne, men of-

? fentlig, som det gaaer, pradiket for Folket. Disse far-
il lige og skadelige Lårdomme ere og gjerne blevne antag-
s» ue, fordi Fornuften lader sig saadan Pradiken vel be-
(I hage; og som Tilliden til egne Gjerninger og Krafter 
6 derved naredes, blev Knndskaben om Chrisii Naade nn-
6 dertrykt. Dersore, da Luther vilde forklare, hvilken 

) svar Elendighed Arvesynden er, og hvilken sior Brsst i 
den menneskelige Natnr, lcrrte han end ydermere, at det, 

1 som bliver tilbage af den, ikke er nogen ligegyldig Ting, 

n men haver fornsden Chrisii Naade, at der ikke stal til-
7 regnes, og den Hellig Aands Lys og Kraft, at der maa 
6 dampes og dodgjsres. 

Dog Scholasiikerne forringe begge Dele, baade 
)  S y n d e n  o g  S t r a f f e n ,  i  d e t  d e  l a r e ,  a t  M e n n e -

sket af sine egne Krafter formaaer at holde Guds Bud. 
Heelt anderledes beskrives i forsie Mose Bog den Straf, 

1 som Gud haver paalagt for Arvesyudeus Skyld. Thi 
S der vorder den menneskelige Natur uuderlagt ikke alene 

5 Doden og andet legemligt Onde, men ogsaa DjevlenS 
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Herredomme; alt efter den ssrakkelige Dom, som lyder: 
„Jeg vil satte Fjendffab mellem dig og O.vinden, og 
imellem din Sad og hendes Sad." Naturens Brest og 
den onde Begjerlighed ere Straf og Synd tillige, men 
Doden og andet legemligt Onde, og Djevlens Magt og 

Tyrannie ere Straffene i egentligste Forstand. Thi den 
menneskelige Natnr er ved Arvesynden hengiven i Tral-
dom og fangen under Djevlens Vold, som daarer og 
forfsrer den med ffrakkelige Vildfarelser og henriver den 
til alle Slags Synder. Men ligesom Djevlen ei kan 

overvindes uden ved Christi Hjelp og Bistand, saa knn-
ne vi ei heller af egen Magt blive denne Traldom qvit 

og deraf befriede. Man kan see og finde i alle Histo
rier fra Verdens Begyndelse af, hvor stor Magt Djev
lens Rige haver. Man seer, at Verden fra den Hoie-

sie til den Laveste er fuld af Bespottelser imod Gud, 
fuld af ugudelig Lare, mod Gud og Haus hellige Ord; 
og i disse Lanker snarer og binder Djevlen mange, der i 
Verdens Mie gjelde for vise og hellige; andre forer han 
til grovere Laster. Men efterdi Christus er os dertil 
giveu, at han stulde borttage disse Syuder og Syndens 
svare Straffe, og tilintetgjore Synden og Dsden og 
Djevlens Rige, saa kunne vi ingenlnnde kjende disse 
Christi allerstorste Velgjerninger, nden vi tilforn fole og 
bekjende Syndens Jammer og store Skade, vor dybe 
Fordærvelse. Derfor have vore Kirkelarere med storste 
F l i d  l a r t  o m  d e u n e  A r t i k e l  o g  i n t e t  n y t  i n d b l a n 

det, men have holdt sig ril den hellige Skrifts Ord og 
de hellige Fadres klare Meninger. 

Dette agte vi stal fyldestgjore Hans K. M. imod 
de lsse og uforstandige Indvendinger, hvorved vore Mod
standere have anfagtet denne vor Artikel. Thi det vide 
v i  f o r v i s t ,  a t  v i  l a r e  r e t t e l i g e n  o g  e e n s  s t e m m i  g  
med Ehristi almindelige Kirke. Og dersom 



6 de nu ere til Sinds, videre at indlade sig paa denne 
5 Stridspunkt, da stal det visselig ei mangle paa Mand 

(i hos os, som ville svare dem, saa at Sandhed stal dog 
6 blive Sandhed. Thi Modstanderne forstaae for en stor 
L Deel ikke hvad de selv sige betraffende denne Sag; de 
t tale og skrive meget, som er dem selv rvertiwod, ja for-
-j siaae heller ikke selv engang deres egen Dialectica, hver-
Z ken om Arvesyndens Formale d. e. hvad den egentlig 

i i sir Vasen eller Udspring er, eller om Mangel paa den 
a oprindelige Retfærdighed. Vi have paa dette Sted ei 
s villet med Vidtlofrighed ndmynstre alle deres enkelte kiv» 
^ agtige Satninger, men alene i almindelige og bekjendte 

Z Ord villet fortalle de hellige Fadres Mening, hvilken og-

j saa vi folge. 

Til Confessionens tredie Artikel 
o m  C h r i s t o .  

Den tredie Artikel bifalde vore Modstandere, i hvil-
? ken vi bekjende, at i Christo ere tvende Natmer, det 
z er: at Ordet, Gnds Ssn, haver paaraget den menneste-

I lige Natnr, at altsaa Gnd og Menneste ere een Per-
) son, een Christns. At den samme har lidt og er dsd 
^ for os, for at forsone Faderen, og at Han er opstanden 
v af de Dsde, for at besidde et evigt Rige, at de, som 
j troe, stnlle formedelst ham have Retfardighed, Helliggjo-
i relse og et evigt Liv, som det apostoliste og nicaniste 

Symbolnm lare. 

^ Til Confessionens fjerde, femte, sjette og 
tyvende Artikel 

om R e t fa r d i g g j s r e l s e n. 
I den fjerde, femte, sjette og langere hen i den 

t tyvende Artikel fordsmme de vor Bekjendelse, fordi vi 
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lcrre, at Menneskene nden al egen Fortjeneste, alene 
formedelst Troen, for Christi Skyld, erholde Syndernes 
Forladelse. Og forkaste de begge Dele, fsrst det, at vi 
ncrgte, at Menneskene formedelst egen Fortjeneste erholde 
Syndsforladelse, men for det andet, det, at vi bekjende 

vg holde fast ved, at vi ved Troen alene paa Christum 
erholde den og vorde retfærdiggjorte for Gud. Men ef
terdi denne Sag imellem os gjelder den fornemste Arti
kel i hele den christelige Locre, fom retteligen fvrstaaet 
fatter vor Herres og Mesters LEre i det klareste Lys og 
alene viser den rette Vei til en sand Erkjendelse af Chri-
stns og stjenker de fromme Samvittigheder fornoden og 
rigelig Trsst, faa bede vi, at Keis. M. ville naadigst 
hsre os i denne store og hoivigtige Sag. Thi efterdi 
vore Modstandere flet ikke forstaae, hvorledes disse Skrif
tens Lårdomme ere at fatte, nemlig hverken hvad Synds
forladelse, eller hvad Troe, eller hvad Naade, eller hvad 
Letfærdighed er, saa fordunkle de i deres ulyksalige Blind
hed denne hsistfornodne Artikel, nedsatte Christi Velgjer-
ninger og rove Samvittighederne den adle, store Skat 
og evige Trost, hvori de monne hvile. Men for ar vi 
knnne bekrafte vor Vekjendelse og bortrydde hvad Mod
standerne forekaste os, saa ville vi forudskikke nogle væ
sentlige Grunde, for at man deS rettere kan fatte den
ne ganske Handel og fee denne Lårdom, hvad den haver 
for Gruud paa begge Sider. 

Den ganske Skrift bsr inddeles i disse to Hoved-
Stykker og Lcrrdomme, i Loven og Forjættelserne. Som-
mesteds holder Skriften os Loven fore, sommesteds til
byder den Naade ved de herlige Forjattelser om Christo; 
som naar Skriften i det gamle Testament lover og til
siger os Christi Komme, og tilbyder Syndernes Forla
delse, Retfardiggjsrelse og det evige Liv formedelst Ham; 
eller i det nye Testamente, naar ChristuS, siden Han er 
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aabenbaret paa Jorden, lover og tilsiger Syndernes For
ladelse, Netfcrrdiggjvrelse og det evige Liv. Men her 
paa dette Sted forstaae vi nu ved Loven de ti GudS 
Bud, i hvor end i Skriften de låses, og have her intet 
at bestille med andre Mosis Love, Kirkelove og verds

lige Love. 
Slf disse tvende Stykker tage vore Modstandere sig 

Loven fore, fordi den menneskelige Fornuft af Naturen i 
nogen Maade forstaaer Loven, thi den er af Gud med
give,, og skreven i Hjerterne. Og nu mene de at have 
nok i Loveli og ville ved Loven ssge Syndernes Forla
delse og Retfcrrdiggjsrelse. Men Guds Lov, de ti Vud, 
kraver ikke alene udvortes Tugt, et crrbart og ustraffe
ligt Levnet, hvilket Fornnsten nogenledes formaaer at 
udrette, men ogsaa andre Ting, som cre langt hoiere og 
langt overgaae Fornuften og menneskelige Krcrfter, nem
lig at vi skulle af ganske Hjertensgrund frygte og inder
lig elske Gud, i al Nod paakalde Gud, visselig og fast 
forlade oS paa Ham alene, at Han bsnhsrer os, for
vente af Ham al Slags Trsst i dette Liv, ja selv midt 
i Doden Livet, i al Fristelse og Trcrngsel ei at flye fra 
Ham, men give os ganske nnder Hans Villie; gjerne 
at lide og bare af Ham alt hvad Han vil paalcrgge os. 

Men her have nu Scholastikerne fnlgt de hedenske 
Philosopher, og naar de ville forklare, hvorledes et Men
neske bliver retfærdiggjort for Gad, lcrre de alene om 
saadan Retfcrrdighed, som naar nogen udvortes for Ver-
deu forer et skikkeligt, crrbart Levuet, og sige derhos, at 
Fornnften, uden den Hellig Aands Bistand, formaaer at 
elske Gud over alle Tiug. Thi vel er det sandt, saa-
lcrnge et Menneskes Hjerte er ledigt, forude« Anfcrgtel-
se, og ei mcrrker Guds Vrede og Dom, da kan det vel 
indbilde sig, at der elsker Gud over alt, og for Guds 
Skyld vil gjore gode Gjerninger. Paa denne Vils lcrre 
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de da, at Menneskene fortjene Syndsforladelse ved at 
gjore, hvad der staaer til dem, der er: naar Fornuften 
lader sig Synden mishage og gjsr eller digter sig selv 
en Villie til at elske Gud og indbilder sig ar gjsre gode 
Gjerninger for Guds Skyld ^). Og denne falske Me
ning , fordi den af Naturen smigrer Menneskenes For
fængelighed, har afstedkommet utallige Misbrug i Guds
dyrkelsen ; deraf have de optcrnkt Klosterlofter, Messetje
nester og andre mange Dyrkelser, den ene over den an

den , som alle af denne fordsmmelige Vildfarelse ere op
komne. Og for desmere at styrke og forsge saadan Til
lid til egne Gjerninger, have de endnu tilfsiet, at Gud 
Herren nodvendig maa jkjenke enhver sin Naade, der saa-
ledes sver gode Gjerninger, ikke at Gud skulde vare tvun
gen dertil, men fordi det er nu engang den Orden, hvil

ken Gud ei gaaer fra eller vil omskifte ^). 

Scholast ikerne (el ler  i  det mindste en Deel  af  dem, hvis Me

ning ogsaa er gaaet over i  den romerske Kirkelære) forest i l le 

det  neml ig saaledes: at  Fornuften, naar den seler levende 

Mishag med Synden (rat io 6olvns psccsto), er i  Stand t i l  

l igesom at  ud lokke saadanne Handl inger af  Mennesket,  hvor

ved det viser Kjerllghed til Gud (olicers sSum ZileAionis 

ve!),  og saaledes for t jene Syndernes For ladelse.  See f .  Er.  

Liel in Sentent. III. lliK. 27. At  i  denne Vi ldfarel

se Spiren l igger t i l  Undergravelsen af  hele den christel ige Lcr-

rebygning, hvis faste Borg l igesom Lcrren om Syndernes For

ladelse og Retfærdiggørelse af  Troen er,  v iser nu Apologien 

gjennem hele dette Afsni t  mester l igt .  Let te l ig v i l  og den chri-

stel ige Lcrser fornemme, at  i  det de Romersk-Kathol f fes Mening 

sordemmes, som ophsiende Fornuften over Naaden, Gjernin-

gerne over Troen, Loven over Evangel iet ,  vore Dages Rat io

nal ister (Fornuft-Svcrrmere) rammes af  samme Dom. 

c o s c t i o u i s  i m m n t s l z i - -

l i t s r i s .  Saaledes Liel Lontent. I I ,  27« 
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Under denne falste Mening ligge mange andre ssa-
>6 delige Vildfarelser ssjulte', som det vilde vcrre for langt 

at opregne ved Navn. Alene det bede vi enhver forstan-
>6 dig Christen at betcrnke. Dersom saadanne Gjerninger 
y ftnlle kaldes christelig Retfærdighed, hvad Forffjel er der 

da paa Fornuftens Lcrre og Christi Lcrre, paa Philoso-
phien og Evangeliet? Dersom vi knnne fortjene Synder

et nes Forladelse ved vore Gjcrninger, hvad gavner da 
9 Christus os? Knnne vi vorde retfærdiggjorte for Gud 

ved Naturens og Fornuftens Gjerninger, hvad gjsres 
os da Christi Vlod og Dod behov, eller at vi formedelst 

A Hans Aand gjenfodes? Og af denne farlige Vildfarelse 
n er det nu kommet saa vidt, at mange bespotte os, fordi 
>cl vi lcrre, at man maa ssge en anden Retfærdighed, end 

>6 den. Fornuften og Philosophien veed at melde om. Vi 
>s! have jo endog hsrt visse Prcrdikantere aabenbart at prcr-

dike af Aristotelis Moralbog, efterat have lagt Evange-
il liet reent paa Hylden '). Og ei have de deri gjort 
tt Uret, hvis det er sandt hvad vore Modstandere forsvare. 
^ Ja saa er vel Aristoteles en kostelig Prcrdikebog og en 
H stjon Bibel; thi om det udvortes errbare Liv stal ingen 

s! lettelig have strevet bedre end han -). Vi see jo og, at 

' )  Her sigtes navnl ig t i l  den t idt  omtal te Gabr ie l  Biel  

(som man i  Almindel ighed betragter som den sidste Schola-

stiker a f  nogen Betydning, ssjendt den scholaf t i f fe Theologie 

og Lcrremaade hos de langt senere Cajetanus, Tanner,  Sua-

rez,  Becanus over levede sig selv) ,  der v i rkel ig havde holdt  saa

d a n n e  P r æ d i k e n e r  o v e r  A r i s t o t e l i s  E t h i k  i  T u b i n g e n .  

At  nogen har kunnet misforstaae dette Melanchthons Ud

sagn, og at  W a l  ch s.  Er .  har fundet et  v idt lef t igt  Forsvar 

derfor fornedent (See hans Intros,  in l ikros «vmkol p.  

4>7-45-2).  cr  mig ubegr ibel igt .  Thi  vel  ophoies Ar istotel is 

S ^ r d e l c r r e ,  m e n  k u n  f o r f a a v i d t  h a n  h a r  s t r e v e t  o m  d e t  u d -



nogle Hsilocrde have ladet Boger udgaae, hvori de sam, 
nienligne Christi guddommelige Ord med hedenffe Sprog 
og Senlentser, baade Socratis, Zenos og andres; ret 
ligesom om Christns var kommen for at lare nye Love 
vg Bud, ved hvilke vi skulde fortjene Synderues Forla
delse, og ikke meget mere, at vi formedelst Hans Fortje

neste af idel Naade skulde modtage den. Hvis vi alt-
saa vilde antage Modstandernes Lårdom, at vi kunne 
vg skulle fortjene Syndsforladelse og Retfcrrdiggjsrelse 
ved gode Gjerninger, saa er der ikke lcrngere nogen For-

ffjel mellem crrbar hedens? Levnet og christelig Fromhed, 

mellem phariscrist og christelig Retfærdighed, mellem Phi-

losophien og Evangeliet. 
Dog for ikke at synes aldeles at have forbigaaet 

Christnm, tale vore Modstandere saaledes om Troen, at 

de sige, den er en historist Kundskab og Forvisning om 
Christo, og tillcrgge Ham, at Han haver fortjent os den 
fsrste Naade, som de kalde det, det er: en Til-
boielighed vg Evne til, at vi deslettere kunne elske Gud. 
Men visselig det er da en meget ringe Ting, de tillcrgge 

den Herre Christo, en svag og liden Virkning, som ud
rettes ved saadan Tilbsielighed. Thi de sige, at Vil
liens Gjerninger, for denne Tilbsielighed ved Christi 
Fortjeneste kom i Mennesket, og siden efter ere af eet 
vg samme Slags. De loere, at den menneskelige Villie 

vel af sig selv formaaer at elske Gud, men at deu ved 
saadan Tilbsielighed drives og skyndes til at gjsre det 

v o r t e s  E r b a r e  L i v ,  a l t s a a  s o m  p h i l o s o p h i s k  B o g ;  o g  

netop i  Modsætning t i l  Schvlast ikerne, der brugte den som 

Underlag for  Fremst i l l ingen af  den christel ige Scrdelcrre.  For

resten kommer jo Melanchthons indiv iduel le Mening oin Au-

stotel is Fortref fe l ighed, sammenl ignet med de evnge hedenffe 

Phi losopher og Moral ister,  her flet  ikke i  Betragtning. 
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deS hellere. Ja de byde os endog at fortjene denne 
forste Naade ved foregaaende Fortjenester, og ved 
efrerfslgende gode Gjerninger at befordre dens Tilvart 
og erhverve os det evige Liv. Saaledes skjule de Chri-

sinm og ligesom begrave Ham paa nye, at vi ikke siulle 
bekjende Ham for vor rette Midler, og ikke troe, at vi 
formedelst Ham af blot Naade uden vor Fortjeneste er
holde Syndernes Forladelse og Forligelse med Gud; men 
at vi stulle indbilde os, at vi ved egne gode Gjerninger 
og Lovens Opfyldelse erhverve os Syndsforladelse og at 
holdes retfærdige for Gud; ssjoudt det er vist, at Loven 
aldrig af Nogen fyldestgjores, at Fornuften intet kan 
udrette uden Sisse udvortes Gjerninger, og imidlertid ei 

frygter Gud af Hjertet, ei heller troer Ham rettelig, at 

Han kjender og haver Omsorg for os. De sige nu hvad 
de ville om denne Tilboielighed, saa staaer der dog uryk-
kelig fast, at udeu Troeu til Christum kan ikke vare i 
noget Hjerte Kjerlighed til Gud, ei heller kan Nogen for-
siaae hvad Guds Kjerlighed er forudeu Troen. 

Men at de nn opdigte en Forstjel mellem Fortj e-
nester (saa at eet Slags er v e d b s r l i g, et andet 
fuldkommen Fortjeneste ^), det er kun idel Spil-

fcrgterie og forblommet Tale, for at de ei ffnlle lade sig 

«  * )  V e d b s r l i g  Fort jeneste (merltum conZrui s. oonxrno) 

kalde Scholaf t ikerne og med dem senere katholste Theologer 

(som l iecanus 1'oin. I .  Opusc. 7. Z I I .  2 )  den Fort je

neste ,  som fort jener Gjengjeldelse ikke ef ter  Retfærdighed, 

men efter Billighed (ex con^ruentia et tionetiste); 

f u l d k o m m e n  F o r t j e n e s t e  (meritum con6!Lni s 6e conlZiZno) 

der imod den, som Len og Belenning skyldes ef ter  Handl in

gens indre Godhed (Lellsrmiii. 6« julUlic. V, 17. L5» 

(,'oncil. Irillent. Le,s. VI. Lsp. XVI Uo canou Z.) 

K 
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aabenbart marke som Pelagianere. Thi hvis Gud nod-
vendi g maa give Naaden forvedbsrli g Fortjeneste, faa 
e r  d e t  j o  e i  l a n g e r  v e d b o r l i  g ,  m e n  e n  f u l d k o m m e  u  

Fortjeneste. Ihvorvel de vide ikke selv, hvad de sige. De 
digte nemlig, at efter hiin i Mennesket ved Cbristnm virkede 
Tilboielighed, vorder ban istand ril at erhverve vedborlig 
Fortjeneste, men sige derhos, at ingen kan vare vis paa, 
om denne Tilboielighed cr der. Nu bor da, kjere Her

rer, hvoraf vide I da, og naar vide I det, at nogen, 
vedbsrlig eller vei) fuldkommen Fortjeneste, heelt eller halvt 

har aftjent vor Herre Gnd Hans Naade? — Del er jo 
idel kolde Tanker og Dromme af srkeslose, uerfarne 
Mennesker, som flet intet kjende til, hvorlunde en arm 
bedrovet Synder er om Hjertet, og hvorledes al For-
trostning til egne 'Gjerninger maa falde og uudergaae, 
naar Samvittigheden opstraktes og finder Guds Vrede og 
Dom for Syndens Skyld. De fikkre Hyklere ville stedse 
mene, at de vedbsrligeu fortjene Guds Naade, hvad en
ten faa hiin Tilboielighed er hos dem eller ikke; fordi 
Menneskene af Naruren stole paa dereS egen Retfærdig
hed ; men naar Samvittigheden forst rettelig foler fin 
Synd og Jammer, og derover forstraktes, da er d,t 
ude med al Skjemt, da lader ikke Hjertet sig selv vare 
tilfreds, men tvivlende og angsteligt griber det til ecu 
Gjerning efter den anden, for at finde Roe. Saadan-
ne angstede Samvittigheder ville da vel tilsidst fole og 
fornemme, at de Intet fyldest kunne fortjene, og synke 
da snarlig hen i Fortvivlelse, nden der pradikes dem en 
anden end Lovens Lare, nemlig Evangeliet om Christo 
og Syndernes Forladelse af Naade og Troens Nerfar-

dighed '). 

Her lstscs endvidere følgende Ord i  Iustus Jonas's tysse 

Ovtrsattelse (som jeg formener ei burde gaae tabt for den 
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Saaledes lcrre da vore Modstandere intet andet end 

s«? en ndvortes Retfærdighed, den Fornuften af sig selv kan 
fatte, hvilken S. Povel kalder Lovens Retfærdighed, og 
det gaaer dem med Loven som Jsderne> der ikkun saae 

V Mosts tilhyllede Ansigt; de gjsre ikke andet end styrke det 
sa overmodige Sinds Sikkerhed hos Hyklere og Oienffalke, 
?6der troe, at de gjsre Loven fyldest, og ncrre i dem den 
di tomme, formastelige Tillid til egne Gjerninger og der-
sivver at foragte den Herres Christi Naade i Evangeliet. 
(TDerimod bringe de de angstede Samvittigheder hen til 
,F Fortvivlelse, hvilke, i det de i Tvivlagtighed gjore gode 
G Gjerninger, aldrig kunne forfare og vide hvad Troen er, 

K<!0g hvad den formaaer at udrette i Hjertet, og faaledeS 

kcjpaa det sidste reeut fortvivle. 
Men vi holde om Fornuftens Retfærdighed faaledes, 

l^at Gud krcrver den, og fordi Gnd saa byder og krcrver, 
skulle vi gjore de Gjeruiuger, som i de ti Guds Vud 

^foreskrives. Thi „Loven," som S. Povel siger, „er 
o« vor Tugtemester til Christum " (Gal. g, 24) og ilige-
.m maade: „Loven er given for de Uretfærdige" (1 Tim. 1, y). 
l^LTHi Gnd Herren vil, at de grove Synder i det kjodeli-
bp.ge og ryggeslsse Menneske skulle afvcrrges ved hiiu Lo-
?svens udvortes Tugt, og til at opretholde deune, har 

rxlhan givet Love, bestikket øvrighed, forordnet Straffe, 

!ig givet boglige Konster, lcrrde og forstandige Folk, som ere 
K 2 

chr istel ige Lcrser og derfor h idsætter) :  „Derfor vecd man 

og adili l l ige Histor ier  om Franciscanerbredre,  som da de lcrnge 

sorgjeves havde henholdt  en Sjel  i  Dedst imen med Left t r  

om deres Ordens og S.  Francisci  Fort jenester,  t i ls idst  bave 

maattet  tic dermed, og sige det te Ord :  Kjere Mcnnesse, Elm-

stus er  dsd for  d ig.  Dette har vederqmrget og k jelet  i  De-

dens Angst og Kamp, ja alene give Fred og Trest ."  
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duelige til Regimente. Og saadan udvortes årbar Van
del og Levnet at fsre, formaaer Fornuften i nogen Maa-
de af sine egne Krcrster, ffjsndt den ofte ved den med-
fsdte Svaghed i Naturen overvindes, og ved Djevlens 
listige Tilskyndelse feres hen til aabenbare skjendige La
ster. Og endskjondt vi nu vel gjerne give denne Fornuf
tens Retfærdighed den Roes, der rilksmmer den; alt 
eftersom denne sordcrrvede Natur intet sisrre Gode har 
(hvorfor og Aristoteles siger '): at hverken Morgenstjer
nen eller Aftenstjernen er elskeligere og skjsnnere end Ret, 
færdigheden), og Gud selv belsnner den med legemlige 
Gaver og Belonninger; saa stal man dog ei gjore for 
meget deraf og ei rose den, saa at Christi Fortjeneste 

derved bespottes. 
Thi falsk er det, at vi ved vore Gjerninger fortje

ne Syndsforladelse. Falsk er det og, at Menneskene 

kunne agtes retfærdige for Gnd formedelst Foruufteus 
Retfærdighed. Falsk er det endvidere, at Fornufteu kan 
af sine egne Krcrfter elske Gud over alt og udrette Guds 
Lov, nemlig, at frygte ham retteligen, at staae vist og 
fast paa, at Gud bsuhsrer os, at ville adlyde ham i 
Bedrsvelse og Dod og alt hvad han tilskikker, at holde 
sig fra onde Begjerligheder o. s. v.; thi af alt delte 
formaaer Fornnfren intet, i hvad den og ellers nogen
lunde kan udrette af udvortes gode Gjerninger. Falsk 
er det og endelig! og en Bespottelse mod Christnm, at 
sige at Menneskene, som ere uden Guds Aand og Naade, 
kunne holde Guds Bud og vare uden Synd. Og for 
denne vor Mening og Lcrrdom have vi Vidnesbyrd ei 
blot af den Hellige Skrift men ogsaa af de gamle Fcrdre. 
Thi Augustin« s afhandler vidtlsftigt det samme 

*) V, Z. 
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ni iinod Pelagianerne, at Guds Naade ikke ffjenkes for vor 

F Fortjenestes Skyld. Og i sin Bog „om Naturen og 
^ Naaden " siger han '): Dersom Naturens Formue ved 
>5 den frie Villie er nok, baade til at erkjende, hvordan 
s« »nan ,7al leve og til at leve retteligen derefter, saa er 

9 Ehristns dsd forg.jeves, saa er Christi Korses Forargelse 
i? kun en tom Tale." Hvi stulde vi da ikke ogsaa turde 
I? klage? Ja vi kuuue vel billigen klage over dem og med 

!z et Ehristenhjertes fulde og dybe Smerte og Puk tilraa-
>6 be dem: „I have forloret og forsaget Christum, I som 
^ „ved Lovens Gjerninger af egne Krcrfter ville vorde ret-

» „færdiggjorte. I ere affaldne fra Guds Naade (Gal. 

vx „5, 4)« Thi I kjeude ikte den Retfærdighed, som gjel-
^ „der for Gud, men i der Sted ville I stifte og gjore 
^ „Eder selv en Retfærdighed og ere saaledes Guds Net-

^ „fcrrdighed ei undergivne. Thi ligesom Ehristus er Lo-
^ „vens Ende, saaledes er han og den fordærvede menne-
» „skelige Naturs Hjelper og Saliggjsrcr, hver den til 
^ „Retfcrrdighed, som troer (Rom. ic>, z).^ Og hos Jo-

Hannes i det ottende Capitel: „Dersom Svnnen faaer 
^ frigjort Eder, da stnlle I vorde retteligen frie " (Jo. 
8 8/ z6). Altsaa knnne vi ei ved Fornuftens og Nain-
,» rens Krcrfter befries fra Synden og fortjene Syndernes 
L Tilgivelse. Thi der staaer skrevet i Johannis tredie: 
^ „Uden saa er at nogen bliver gjenfodr af Vand og Aand, 
^ kan han ikke indkomme i Guds Rige" (Jo. z, 5). 
9 Efterdi det da er fornødent at gjenfsdes ved den Hel-
il lige Aand, da blive vi jo ei retfærdiggjorte for Gud ved 
Z Fornuftens Retfcrrdighed, vg knnne ei af egne NatnrenS 
K. Krcrfter holde Gnds Lov. Rom. z. (23): „De have alle 
^ syndet og dem fattes Guds SEre" d. e. dem fatteS 

') l!o nstur« et co»tr« 



den Guds Viisdom og Retfærdighed, ved hvilken Gud 
ret kan kjendes og prises. Jligemaade Rom. 8, (?-) 
„Kjodets Sands er Fjendskab imod Gud; thi den er 
ikke Gnds Lov underdanig og kan ei heller vare det, fordi 
de, som ere i Kjoder, ikke kunne rakkes Gud." Dette er 

faa klare Vidnesbyrd, „at de ei krave nogen ffarp og 
klsgtig Forstand men blot en opmærksom Tilhorer," for 
a r  v i  s k u l l e  t a l e  m e d  d e  O r d ,  s o m  A n g n s t i n u s  i  
del« samme Marcrie haver brugt '). Hvis Kjodets Sands 

er Fjendskab imod Gud, da kan Kjsdet visselig ikke elffe 
Gnd. Og kan Kjsdet ei vare Guds Lov uuderdauig, 
saa synder dct jo, om end et Menueffe gjsr nok saa 
kostelige, herlige Gjerninger, der agtes hsit i Verdens 
K!>ine. Vore Modstandere ansee kun Budene i den an
den Tavle, hvilke angaae den udvortes, borgerlige Ret

færdighed , som den kjodelige Fornuft forstaaer; hermed 
lade de sig noie, og mene saaledes at kunne fyldestgjore 
Guds Lov. Men de ansee ikke den forste Tavle, som 

befaler, at vi ffnlle elste Gud Herren over alt, at vi 
skulle ingensunde tvivle, men visselig troe, at Gud er 
vred over Synden, at vi ffulle af Hjertet frygte Gud 
og forlade os paa, at Han bonhsrer os. Nu ere vi 
Mennesker i vort fordærvede Sind faadanue, uden vi ved 
den Hellige Aand vorde oplyste, at vi enten i falff Sik
kerhed foragte Guds Dom eller, naar Han straffer os, 
slye og hade den; hvilket alt er jo aabenbart imod den 
forste Tavle. Efterdi nu alle Mennesker fodes i saa 
siore Synder, at de af Natnren foragte Gud og hans 
Ord, tvivle om hans Trndsler og Forjættelser, da kunne 
sandelig de bedste Gjerniuger, Menneskene gjore, fornden 
den Hellig Aand, ikke vare andet end Synd og fordsm-

»Ze jzrllUJ et libero Lrdiuio c. Zj. 



i meligt Vasen for Gud, fordi de fremgåde af et ondt og 
nreent Hjerte; som S. Povel vidner: „Alt det, som 

>j ikke er af Troen, er Synd " (Rom. 14, 2Z). Thi alle 
l'j faadaime Vcrrkhellige, som gjsre Gjerninger og ikke have 
L  T r o e n ,  f o r a g t e  G u d  i  d e r e s  H j e r t e ,  o g  t r o e  m e d  E p i -
) c u r n s, ar Gud kun lidet eller iutet agter paa dem 

» og ei bonhsrer dem, naar de bede. 
Endelig er det og en meget uoverlagt Paastand af 

(t vore Modstandere, at Menneskene, selv om de ere styl-
1 dige til den evige Vrede kuune fortjene Syndernes For-

il ladclfe ved Kjerligheds Handlinger, som Fornuften nd-
il lokker af dem; thi det er dog nmuligt, at nogen kan 
Iz elsle Gud, naar Hjertet ikke tilforn formedelst Troen til 

9 Christnm har grebet Syndernes Forladelse. Thi ei kan 
>z et Hjerte, som er beklemt og ret finder Guds Vrede, 

I, elske Gud, naar han ei fsrst viser sig det naadig. Saa-
lcrnge Herren skratter og synes ligesom at vise oS fra 
sig i Uuaade til den evige Dsd, kan den menneskelige 

? Natnr ei audet eud lade Hjerte og Mod falde, og maa 
ck bcrvc for saadan Guds Vrede, der saa gruelig skratter 

^ og straffer, og kau foi-end Gud trsster ei finde i sig no-
»g gen Gnist af Kjerlighed til ham. Det er ler for srkes-

vl lsse og uerfarne Folk at digte for sig selv flig cn Drsm 
om Kjerligheden, som om den, der er skvldig i Dods-

^ synder, skulde kuuue elske Gud over alt; thi de fole flet 
ikke, hvad Guds Vrede eller Dom er. Men i Samvit-

lil tighedenS rette Kamp og Strid, der fsrst erfare de from-
m me Hjerter Daarligheden af fliHe philosophiske Taukespil 

o g  D r o m m e r i e r .  S .  P o v e l  s i g e r :  „ L o v e n  g j s r  V r e d e ^  
Z) (Rom. 4, 15). Han siger ikke, at Menneskene forme-

delst Loven fortjene Syndernes Forladelse; thi Loven 
il> anklager stedse og opskratter Samvittighederne. Og alt-
ki) saa retfardiggjsr den ikke for Gud; lhi den ved Loven 

,v crngstede Samvittighed flyer Guds Dom. Hvorfor de 



fare ffrcrkkelig vild, som stole paa deres egne Gjerninger 
og formene ved Loven at knnne fortjene Syndernes For
l a d e l s e .  D e t t e  v c r r e  n u  n o k  s a g t o m  F o r n u f t e n s  
eller Lovens Retfærdighed, som vore Modstande

re lare. Thi strar herefter, naar vi ssnlle udsatte vor 
Mening om Tro ens Retfærdighed, vil Sagen 
selv lede os til at anfsre flere Vidnesbyrd, hvilke tillige 
krafrigen ville tjene til at omstode vore Modstanderes 
Vildfarelser, som her nu ere opregnede. 

Efterdi nu intet Mcnneffe formaaer af egne Kræf
ter at holde Guds Lov, men akle ere af Naturen under 
Synden og ffyldige til den evige Vrede og Dod, saa 
kunne vi ikke formedelst Loven vorde befriede fra Syn
den og retfærdiggjorte; men Syndernes Forladelse og 
Retfcrrdiggjorelse er lovet og tilsagt at stjenkes os for 

Lhristi Skyld, som er hengiven for os, at han ffnlde 
fyldestgjsre for Verdens Synder, og er given os til 

Midler og Forloser. Og denne Forjættelse haver'intet 
Vilkaar med sig; den siger ikke: om vi fortjene det og 
om vi gjsre fyldest med Gjerninger, men tilbyder Syn

dernes Forladelse og Retfcrrdiggjorelse af Naade uden vor 
Fortjeneste, som S. Povel siger: „Dersom Syndernes 
Forladelse er af Gjerningerne, da er den ikke af Naa-
den " (Rom. 11, 6.) og et andet Steds: „Nu er 
Guds Retfærdighed aabenbaret uden Loven " (Rom. z, 
21.) d. e. af Naade, uforffyldt er os Syndernes Forla
delse tilbnden. Og derfor afhcrnger det ei af vor For
tjeneste, at vi vorde forligte med Gnd. Thi dersom 
Syndernes Forladelse beroede paa vor Fortjeneste og vor 
Forligelse med Gnd paa Lovens Opfyldelse, saa var det 
jo reent unyttigt og forgjeves, at denne Forligelse sseere. 
Thi da vi ikke holde Loven, saa vilde jo deraf folge, at 
vi aldrig erholdt den tilsagte Naade og Forsoning. Saa-
ledes flutter S. Povel til de Romere idet fjerde Cap.: 
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„Ere d e Arvinger, som ere af Loven, da cr Troen ble
ven forfomgelig og Fortjcrttelsen er gjort til intet" (Rom. 
4, 14). Thi dersom Forjættelsen sarte vore Fortjenester 
og Lovens Opfyldelse som Betingelse, saa fulgte jo nsd-
vendig, efterdi vi ingenlnnde kunne holde Loven, at For

jættelsen selv blev forgjeves. 
Men efterdi vi blive retfærdiggjorte for Gud alene 

af Naade og Barmhjertighed, som er lovet og tilsagt 
os i Christo, saa kunne vi da ingenlunde retfcrrdiggjsre 
oS selv; thi hvortil skulde ellers de stjsnne og herlige 

Guds Forjættelser ? Og da Forjættelsen ei kan fattes og 
annammes uden ved Troen, saa priser og bersmmer 
Evangeliet (som egentlig er Forjættelsen om Syndernes 

Forladelse og Retfcrrdiggjorelse for Chrisii Skyld) den 

Relfardighed, som gives ved Troen paa Christum, hvil
ke« ikke er nogen Lovens Retfærdighed, Loven lcrrer og 

intet derom. Thi Loven krcrver af os vore Gjerninger 
og vor Fuldkommenhed. Men de guddommelige Forjæt
telser i Evangeliet tilbyde os, som dem, der ere nedtrykte 
og overvældede af Synden og Dsden, Hjelp, Naade og 
Forligelse med Gud for Christi Skyld, hvilken Naade 
dog ingen kan annamme formedelst Gjerningerne, men 

ved Troen alene. Denne Troe fremforer ei for 
Gud nogen Fortrosining til egne Fortjenester, men byg
ger blot paa Forjættelsen eller den i Christo os forjat-
rede Barmhjertighed. Denne Troe, som tillige er en 
synderlig Troe, at nemlig enhver troer for sig, 
at han annammer og faaer Syndernes Forladelse og 
Guds Naade og Tilgivelse for Chrisii Skyld, haver al
lerede Syndernes Forladelse og gjor os retfærdige for 
Gud. Og efterdi saadan Troe i retstaffen Anger trosier 
og opretholder Hjerterne imod Forstrskkelsen for Syn
den og den evige Dod, saa blive vi og ved den iqjen-

fodte; ved den gives os den Hellige Aand, som fornyer 
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vore Hjerter, saa at vi kunne adlyde Guds Villie og 

Bud, det er: iuderlig elffe Ham, frygte Ham retteligen, 
forlade os visselig paa, at Han bsnhorer os, give os 
hen under Hans Villie i alle Trcrngsler, i NodogD-od; 
ved deu dodeS og de onde Begjerligheder. Saaledes er 

da Troen, som af Naade uforssyldt annammer Synder
nes Forladelse, en retssaffen Hjertens Tillid; thi ikke 
fatter den noget af vor Fortjeneste eller Gjerning, men 
alene vor Midler og Gjenlsser Christum imod Guds Vre
de. Den Troe er da en sand Gnds Kundskab '); thi 
den bruger og tilegner sig Christi Velgjerninger, ved den 
blive vi gjenfsdte og nye Creatnrer; og fsrend den er 
i Hjertet, kan ingen opfylde Guds Lov. Men om denne 
Troe og rette Christi Erkjendelse, findes ikke en Stavel
se eller Bogstav i alle vore Modstanderes Skrifter og 
Lårdom. Derfor dadle vi da Modstanderne, at de alene 
lcrre Lovens Retfærdighed ikke Evangeliet, som larer, 

at vi faae Syndernes Forladelse og Retfcrrdiggjorelse 
alene formedelst Christum. 

H v a d  d e n  r e t f c r r d i g g j s r e n d e  T r o e  e r .  

Vore Modstandere bilde sig ind, at Troen er blot 
noget man veed, eller at man har hsrt og antager Hi

storierne om Christo, og derfor lcrre de, at en vel kan 

') For saavidt nemlig som al Kundskab om det Guddommelige 
grunder sig paa en heiere Erfaring. Mennesket kan ikke 
kjende Gud, fer han haver erfaret, hvor naadig Han er. 
Og saaledes er Troen selv, hvorved Mennesket svin det saa 
ofte hedder i Apologien, griber Guds Barmhjertighed (alt. 
saa erfariugsviis), i en vis Maade en Kundskab, eller Er
kendelsen dog dens nærmeste Virkning. 
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troe, alligevel han er i Dsdssynder '). Altsaa tale de 
iltter om den retre sande Troe, om hvilken S. Povel saa 
oste taler og siger, at vi ved den retscrrdiggjorcs; thi 
de, som agres retfærdige for Gud, kunne jo ei vare i 
Dødssynder. Thi den Troe, som retscrrdiggjsr, er ikke 

alenefte cn historisk Kundstab, at jeg veed og troer, hvor
ledes Christns er fsdt, haver lidt o. s. v. ; men den ec 

en Vished eller fast Tillid i Hjertet til Guds naadige 
Tilsagn og Forjættelser, ved hvilke mig tilbydes foruden 
nogen min Fortjeneste Syndernes Forladelse og Netfcrr-

diggjorelfe formedelst Christnm. Og for at ei nogen stal 
formene, at den er cn blot historist Kundffab og Begreb, 
saa tilfoie vi end videre: Troen er det, at jeg med al 
min Villie, af hele mit Hjerte opfatter oq tilegner mig 

Guds Forjættelser og hans Naades Skat, Syndernes For

ladelse og Retfcrrdigqjorelsen. 
Heraf kan da lettelig agtes, hvad Forffjcl der er imel

l e m  d e n n e  T r o e  o g  L o v e n s  R e t f æ r d i g h e d .  T r o e n  e r  
en G.udStjeueste, hvorved Mennesket modrager de af Gud 
h a m  t i l b u d n e  V e l g j e r n i n g e r ;  m e n  L o v e n s  R e t f æ r 
dighed er en Gudstjeneste, som tilbyder Gnd vore 
Fortjenester. Saa vil da Gud formedelst Troen saaledes 
crreS og dyrkes af oS, ar vi modtage af ham, hvad han 
os af Naaden lover og tilsiger at stjenke og give. 

Ar Troen saaledes stal forstaaes, ar den ikke blot 
er en historist Kuudstab, men en vis Tillid i Hjertet, 

Den samme L^rre er bekræftet ved det Tri den tin ske 
C  o n c  i l ;  s e e :  L e 5 s .  v i .  c s p .  1 5 ,  h v o r  d e r  t a l e s  o m  t r o 
ende Hoerkarle, Drankere, Gjerrige, Tyve, Revere, Bag-

vdssere 0. s. v. Om saadan historisk Troe eller Viden er det 
A p o s t l e n  Z a c o b  t a l e r ,  d e r  h a n  s i g e r  ( 2 ,  , y ) :  D j e v l e n e  
troe ogsaa — og skjelve " (d. e. de have ikke den Til -
lid i Hjertet til Gud, som serst ud^er den sande Troe). 



der holder sig fast til de guddommelige Forjættelser, der 
vidner klarlig S. Povel, naar han siger: „Retfærdighe
den er af Troen, paa det at Forjættelsen stal vare fast" 
(Rom. 4 , 16.). Apostlen mener nemlig, at Forjættel
sen ei kan anvendes nden ved Troen. Derfore knytter 

han de to saaledes sammen, at hvor Forjættelsen er, der 
kraver Gud ogsaa Troe, og hvor Troen er, der hanger 
den af Forjættelserne. Endstjondt det ikke er saare van
skeligt at forstaae hvad Troen er, naar vi ikkun ret agte 
paa vort Symbolum '); der staaer jo udtrykkelig deuue 
Artikel: Syudernes Forladelse. Derfor er det ikke nok, 
ar vi vide og troe, at Christus er fodt, haver lidt og 
er opstanden, naar vi ikke derhos troe denne Artikel, 
hvorfor alt det andet er steet, nemlig : Syndernes For
ladelse. Alle de andre Artikler maae henfores til denne, 
som er, at os stjenkes og gives Syndernes Forladelse 
for Christi Skyld, ikke for vor egen Fortjenestes Skyld. 
Thi hvad var det fornodent, at Christus skulde hengives 
for vore Synder, dersom vore egne Fortjenester knude 
fyldestgjort for Synderne? 

Saa tidt vi derfor tale om deu retfardiggjorende 
Troe, maa man agte, at disse tre Stykker al
tid ere hos hinanden: forst den gnddommelige Forjæt
telse, af Naade og uforstyldt, og dernast Chrisii Fortje
neste og Vardstyld, som er fyldest Vetaliug og Forligelse 
for Synderne. Forjættelsen annammes formedelst Troen, 
men at den uforstyldt byder Naade, derved udelnkkes al 
vor Fortjeneste, og betydes, at det er alene Barmhjertig
heden, hvoraf saadan Velgjerning os tilbydes: men Chri
sti Fortjenester ere den allerhsieste Skat og dyre Beta
ling ; fordi der maa jo vare en vis og fnldkommen For-

') Det Apostoliske nemlig. 



ligelse for vore Synder; og derfor, hvorsomhelst den hel
lige Skrift taler om Barmhjertighed, og naar Fadrette, 
som saa ofte, sige, at vi ved Barmhjertigheden vorde 

frelste, da stal man vide, at sammesteds stal og 
Troen forstaaes, hvilken annammer saadan Barmhjertig
heds Forja-ttelse. Og omvendt, saa ofre vi tale om 
Troett, ville vi tillige have forstaaet Troens Gjenstand 
dermed, ttemlig den forjættede Barmhjertighed. Thi Troen 

gjor os derfor ikke retfærdige for Gnd, at del, i sig selv 
er nogett Gjerning og kan noget fortjene, men alene, 
fordi den annammer den forjcrttede Barmhjertighed. 

Og denne Troe, denne visse Tillid til Glids Barm

hjertighed, prises og berommes som den helligste og bedste 
Gudstjeneste, synderligt i Propheterne og Psalmerne. 
Thi endstjondt Loven ikke prcrdiker Syndsforladelsen af 
Naade, saa have dog Parriarcherne kjendt Forjattelseu 

om Christo, oa visselig troet, at Gnd ved den samme 
velsignede Sad, Christnm, vilde forlade Synderne. 
Hvorfore, da de forstode, at Christns stnlde vorde en 
Betaling for vore Synder, saa have de vel indseet, at 
vore Gjerninger ei kunde betale en saa stor Skyld. Der
for aimammede de Barmhjertighed?« og Syttderttes For

ladelse af Naade formedelst Troen, ligesom de Hellige i 
det Nye Testamente. Heraf kommer der, at disse Ord: 
Barmhjertighed og Troe saa ofre brnges og hores i 

Psalmerne og Propheterne, som: „Herre, dersom du 
vil agte Ondstaben, Herre, hvo kan da bestaae ? " (Pj. 
iZv, z.) Her bckjender jo David sine Synder og be-
rommer flet ikke sme Fortjenester, men siger: „Thi hos 
dig er Forladelse, derfor stal du frygtes." Her finder 
han Trost igjen og opretrer sig ved den faste Tillid ril 
Guds Barmhjertighed. Endelig anferer han og Forjæt
telsen, der han siger: „Min Sjel vogtede paa Hans 
Ord, min Aand haabede paa Herren," det er: fordi du 



haver lovet Syndernes Forladelse, holder jeg mig fast 
og oprejst ved dine naadige Forjættelser. Saaledes ble-

ve da og Fcrdrene under det gamle Testamente retfærdig
gjorte ei ved Loven, men ved Forjættelsen og Troen. 

Og det er forunderligt, at Modstanderne tale saa ringe 
Ting om Troen, da de dog see, at den overalt bersm-

mes og ophsies som den allerhsieste, adleste, Gud vel
behageligste Dyrkelse. „Kald paa mig, siger Gud i din 
Nsdsdag, jeg vil udfrie dig og du ffal prise mig" (Ps. 

15)' Saaledes vil Gud erkjendes og bekjendes, 
saaledes vil han crres og dyrkes af os, at vi ffulle an

namme af Ham Syndernes Forladelse, og alt Godt af 
Hans Naade og Barmhjertighed, ikke for vor egen For
tjenestes Skyld. Saaledes at kjende Gud er en crdelig 

Kundffab og en stor og mcrgtig Trsst i alle Fristelser. 
Men denne samme dyrebare og visse Trsst fratage og 
rove vore Modstandere de arme Samvittigheder, i det 
de tale saa koldt og foragteligt om Troen, og derimod 

lcrre at handle med Gnd, den allerhsieste Maiestcrt, ved 
vore egne Gjernmger og Fortjenester. 

A t  T r o e n  p a a  C H  r i  s t u m  r e t f c r r d i g g j s r .  

Fsrst paa det ingen ffal tcrnke, at vi tale om Troen 
som onl en tom historist Knndffab, maae vi forklare, 
hvorlunde det gaaer til, naar et Menneffes Hjerte kom
mer til Troen. Derncrst ville vi og bevise baade at 
den retfcrrdiggjsr, og hvorledes dette ffal forstaaes, og 
endeligen gjendrive Modstandernes Indvendinger og klar-
ligen fremscrtte deres Lårdoms falffe Grund. — Christus 
befaler hos Lneas i det sidste Capitel (Luc. 24, 47) at 
prcrdike Bod og Syndernes Forladelse. Thi den Hellige 
Aand ved Evangeliet straffer alle Mennesker '), at de 

') Det kunde synes, som om Apologien paa dette Sted tilssrev 
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ere under Synden og alle fknldige til den evige Vrede 
og Dod, oq tilbyder Syndernes Forladelse og Retfcrr-

diflgjvrelse for ChrisiiSkyld for niedelft Troen paa Ham. 

E v a n g e l i e t  h v a d  d o g  e g e n t l i g  h e r e r  L o v e n  t i l ,  n e m l i g  
Svndens Aabenbarelfe. Ogsaa var Ubestemtheden i disse Ud
tryk Skyld i en Uenighed mellem senere luthersse Theologer, 
hvilken (5 oncor die-Formulen med megen Klarhed og 
Prcrcision le-fer og saaledes tillige giver os den bedste For
klaring af Apologiens Talebrng paa dette Sted. Efterat den 
nemlig i V. ^Krm. 2—^ har fremstillet som 
den protestantiske Troe, Bekjendelfe og Lcrre: at alt, hvad der 
i de hellige Skrifter siges til at straffe og aabenbare Synden, 
herer til Lovens Prcrdiken, men alt, hvad der fremsat
tes det syndefulde Meunesse til Forligelse med Gud og Ret-
fVrrdiggjerelse, herer til E va ngelie t s Lsre, vedbliver den 
s a a l e d e s  i  V M . m .  5 :  „ M e n  d a  n u  O r d e t  E v a n g e l i o n  e i  
altid bruges een og samme Betydning i den Hellige Skrift 
(hvoraf og hiin Uenighed er opstaaet) saa troe, lcrre og be-
kjende vi, at naar dette Ord tages om hele Christi L cr re, 
som Han selv under sit Embede (som og Hans Apostle) be
kendte (i hvilken Betydning dct forekommer Marc. i, 4 og 
Ap. G. 20, 21), saa siges og lcrres retteligen, at Evange
liet er Prcrdiken om Poenitentse og Syndernes Forladelse. 

6 : Men naar Loven og Evangeliet, eller Moses, 
som Lovens Lcrrer, og Ehristus, som Evangeliets Lcrrer, 
sammenlignes, saa troe, Icrre og bekjende vi, at Evangeliet 
ikke er Prcrdiken om Poenitentse, der straffer Synderne, men 
at det i egentlig Forstand er intet andet end et hejst glade
ligt Budssab, og eu trestefnld Prcrdiken. som ikke straffer el
ler forfcrrder; alt eftersom det trester Samvittighederne imod 
Lovens Forfærdelse og byder dem at see hen ril Ehristi For
tjeneste alene, og atter opreiser dem ved den huldsalige For
kyndelse om Guds Naade og Z)ndest, der er erhvervet os ved 
Ehristi Fortjeneste." — Det samme udferer Eoncordieformu-
len vidtleftiqere og understettet ved flere Grunde i 5oli<is 

^Vrl. V. I>. 70^1—7^1 (ester Rechenbergs Udgave). 
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Bodsprcrdikenen eller denne Evangeliets Rsst: „Omven
der Eder,^^ naar den ret rammer ind i Hjertet, forskræk
ker Samvittighederne og kaster dem i en sand Frygt ved 
Fslelsen af Synden og Gnds Vrede. Men imod saa-
dan Frygt ffulle Hjerterne sege Trsst, og den erholde 
de, naar de troe paa Christi Forjcrttelse, at vi forme
delst Ham have Syndernes Forladelse. Denne Troe, som 
i saadanne AEngsielser opretter og trsster Hjerterne og 
annammer Syndernes Forladelse, den er der, der ret-
ferrdiggjor og levendegjor '); thi saadan Trost er et nyt 
og aandeligr Liv. Dette er jo simpelt og klart nok, og 
alle gudfrygtige Hjerter kunne vel forstaae det. Vi ha
ve og af Kirkens Historie Vidnesbyrd nok, lat det er 
gaaet saa med alle Hellige fra Begyndelsen i den christ-
ne Kirke, som er at see paa S. Povels og Augustin! 
Omvendelses. Vore Modstandere derimod have intet viist 
i dette Stykke eller kunnet tale forstandig om, hvorledes 

og ved hvad Middel den Hellig Aand stjenkes og gives. 
De ville sige: den Hellig Aand gives os ved Sacramen-

') Dette Udtryk, som egentlig henherer til Gj ens edelsen, 
forsvares lcrngere hen i dette Afsnit ved Allegation af Had. 
2, 4. Forfatterne af Concordieformnlen oplyse den 
i n d v o r t e s  S a m m e n h a n g  m e l l e m  N e t f c r r d i g g j e r e l s e n  
e g  d e t t e  U d t r y k  s a a l e d e s :  „ O g s a a  O r d e t  L e v e n d e g ø r e l 
se bruges undertiden saaledes, at det betegner Syndernes For
ladelse. Thi naar Menneffet retfardiggjeres ved Troen (som 
alene den Hellige Aand virker), saa er dette selv i egentlig 
Forstand en Slags Gjenfsdelse; fordi han derved af et Vre
dens Barn vorder et Guds Barn, og paa denne Maade gaaer 
over fra Deden til Livet, som ssrevet staaer - ,,Da vi vare 
dsde i vore Overtrædelser, gjorde Han os levende med Chri-
sto " (Eph. 2, 5) og andensteds : „Den Retfcrrdige stal leve 
ved fin Troe" ^Hab. 2, 4). Og i denne sidste Betydning 
pleier Apologien ofte at bruge Ordet." 
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terne og deres blotte Brug (>x o^ers opsrato), om end 
ingen god eller gudelig Arsrel^e derved finder i^ted i 

Hjertet; ret ligesom om den Hellig Aauds Oplysuiug, 

Skjenk og Gave var en gansie orkeslos Ting. 
Men efterdi vi tale om saadan en Troe, som ikke 

er nogen orkeslos Tanke, men ^om befrier fra Doden og 

frembringer nyt Liv i Hjerterne, og er den Hellig Aands 
Gjerning og Vcrrk, faa kan jo enhver indsee, at den 

ikke kan bestaae sammen med Dsdssynder, som Modstan
derne lcrre om Troen. Thi hvor Troen er, og saalcrn-
ge den er, der bcrrer deir altid af stg gode Frugter, soin 
herefter videre stal forklares. Hvad kan liges eenfoldigere 
og klarere om hvorlunde der tilgaaer, naar en Synder 

omvendes og hvad Jgjenfsdelsen er? Lad dem komme 
frem med een eneste Forklaring eller Glosebog over Sen-
tentserne af den utallige Hcrr af deres Skribenter, hvor 
der er lcrrt og skrevet rettelig, hvordau det gaaer til med 
Omvendelsen. Naar de tale om Kjerligheden, som en i 
Hjertet virket Tilbsielighed, saa digre de, at Menneske
ne fortjene den ved Gjerninger, men lcrre ikke, at den 
modtages ved Ordet og Forjættelsen; saaledes som og 
paa denne Tid Gjendsberne lcrre. Men med Gud kan 
ikke handles: Gud kan ei fattes eller findes udeu alene 
i Order og ved Ordet, som S. Povel siger: „Evangeliet 
er en Guds Kraft for hver den, som kroer, til Salig
hed" (Rom. i, 16) og iligemaade: „Troen er af Ho-
relsen " (Rom. ic>, 17). Og heraf alene kunne vi jo 

drage den Slutning, at Troen retfcrrdiggjsr. Thi naar 
vi alene formedelst Guds Ord komme til Gud og vorde 
retfærdiggjorte, meu Ordet ingen kan fatte uden ved 
Troen, saa folger, at Troen retfcrrdiggjor. Dog vi 
have mange flere og stcrrkere Beviser derfor. Dette have 
vi ikkun her sagt, for at vise, hvorledes det gaaer til 

L 
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med Gjenfodelsen, og at man kan forstaae, hvad den 
rette, sande Troe er, om hvilken vi tale. 

Nu ville vi derefter vise, at Troen gjsr os retfar-
dige for Gnd. Og her ville vi allerforsi minde den (kri
stelige Laser om, at ligesom denne Scrtning stal og maa 
staae nrykkelig fast: „at Lhristns er vor Midler," saa
ledes stal og ingen omsiode dette: at vi blive retfærdig
gjorte ved Troen. Thi hvorlunde stal Chrisins vcrre vor 
Midler, naar vi ikke ved Troen holde os fast riliHam, 
som den sande Midler, og saaledes vorde forligte med 
Gud, naar vi ikke fast det holde og troe, at vi for 
Hans Skyld blive regnede retfærdige for Gud? Thi det 
hedder at troe: at trsste og forlade sig ganffe paa Chri-
sti Fortjeneste, at Gnd for Hans Skyld visselig vil vcrre 
os naadiq. Jligemaade: ligesom det er klart og vist af 
Skriftens Ord, at fornden Loven Chrisii Forjættelse er 
nodvendig til Salighed, saa er det og klart og vist i alle 
Maader, at Troen rekfcrrdigqjsr; thi Loven prcrdiker 
ikke Syndernes Forladelse af Naade. Loven kan ei op
fyldes, for os stjenkes den Hellig Aand. Det er altsaa 
aabenbart, at Chrisii Forjattelse er fornoden; men den 
kan ei annammes uden ved Troen. De, der altsaa 
ncrgte, at Troen retfcrrdiggjor, hvad gjsre de andet, eud 
bortsiode Chrisium og undertrykke Hans Evangelium, for 

at lcrre Loven? 
Men nogle maastee, naar der siges at Troen ret

fcrrdiggjor, forstaae det blot om Begyndelsen, saaledes 
nemlig, at Troen stnlde vcrre en blot Begyndelse eller 
Forberedelse til Retscrrdiggjorelsen, saa at det ikke er 
selve Troen, hvorved vi vorde Gud tcrkkelige, meu de 
Gjerninger, som folge paa. Og derfor, ville de sige, 
roses og berommes Troen hoit i Skiisterne, fordi den 
er Begyndelsen ril gode Gjerninger, eftersom der og lig
ger Magt paa, hvorledes en Ting begyndes, efter der 
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gamle Ord: Begyndelsen er halv Gjerning. Det er om
trent, som om en vilde sige, at Grammatiken gjor Me-
siere i alle Knnster, sordi den danner og forbereder ril 

alle Knnster: endskjondt hver Knnst dog fsrst gjor sin 
Mester. Saalcves tcrnke eller mene vi ingenlunde om 
Troen, men lcrre og sorsvare, at vi ret egentlig og for

medelst Troen selv for Christi Skyld blive regnede ret
f æ r d i g e  o g  G u d  b e h a g e l i g e .  O g  e f t e r d i  d e t  O r d  r e t  -
fcrrdiggjsre baade betyder ar blive retfcrrdige af nret-

H fcrrdige , eller at gjenfodes ') , faa og at erklcrres eller 

v anfees for retfcrrdige, faa have vi her forst villet vise, 
l> at vi alene ved Troen vorde retfcrrdige af uretfærdige d. 
>5 e. gjenfodes og erholde Syndernes Forladelse. 

Nogle stode sig og meget over det Ord: „alene," 
6 da dog S. Povel ndtrykkeligen siger: „Saa holde vi 
^ da, at Mennestet retfcrrdiggjores ved Troen nden Lovens 
9 Gjerninger" (Rom. z, 28), og videre: „Det er Guds 

L 2 

') Over denne såregne Talebrug i Apologien, hvorved Gjen-
f e d e l s e  b r u g e s  s o m  l i g e b e t y d e n d e  m e d  R e t s c r r d i g g j s -
relse, erklærer sig Concordie-Formulen tilfreds
s t i l l e n d e  s a a l e d e s :  , , N a a r  u n d e r t i d e n  O r d e t  G j e n f s d e l s e  
bruges sor Ordet: Retscrrdiggjerelse, er det nødven
digt, at hiint rettelig og egentlig forklares, at ei Fornyelsen, 
som sslger efter Netscrrdiggjerelsen, stal sammenblandes med 
denne, men begge retteligen adskilles fra hinanden Thi Or
det Gjenfsdelse tages undertiden i den Mening, at det 
baade omfatter Syndernes Forladelse og den estcrfelgende 
Fornyelse, som den Hellig Aand virker i dem, der ere ret
færdiggjorte ved Troen. Men undertiden betyder det og 
alene Syndernes Forladelse og Annammelse til Guds Tern. 
Og efter denne sidste Talebrug sattes dette Ord tidt og ofte 
»vor BekjendelsesApologie." LoncoriliX. RechenlergS 

lat. Udg. S. 685-686). 



G a v e ,  i k k e  a f  G j e r n i n g e r ,  p a a  d e t  i k k e  n o g e n  s t a l  r o s e  
sig " (Eph. 2, 8.) og endelig : „Retfærdiggjorte ufor

skyldt" (Rom. Z, 24). Naar nu hiin udelukkende Be

stemmelse „af Troen alene," som vi have sat, er vo
re Modstandere saa haardt imod, saa lad dem ogsaa ud

flette , om de have Lyst, disse S. Povels Ord: „ufor
skyldt, ei af Gjerninger, det er en Gave 0. s. v.; " thi 
visselig de ere i alle Maader udelukkende '). Men 
vi udelukke blot Iudbilduingen om egen Fortjeneste, ikke 
Guds Ord eller Sacramenterne, som vore Modstandere 

faljkeligen udlagge det. Thi vi have alt tilfor« sagt, 
at Troen kommer formedelst Guds Ord; vi vide og at 
holde Ordets Embede i storste Agt og SLre. Vi sige 
derhos, at Kjerlighed og Gjerninger maae folge Troen, 
og mene da ei saaledes at udelukke dem, at de ei stulde 
folge, men kun, at al Tillid til egen Fortjeneste og Gjer
ningcr udelukkes fra Netfcrrdiggjorelseu. Og dette ville 

vi end ydermere og klarligere vise. 

A t  v i  f a a e  S y n d e r n e s  F o r l a d e l s e  a l e n e  v e d  
T r o e n  p a a  C h r i  s t n m .  

Vi mene ikke, at vore Modstandere sknlle kunne 
ncrgte, at til Retfærdiggørelsen fremfor alle Ting Syn
dernes Forladelse er nodvendig. Thi vi ere alle nnder 
Synden. Derfore slutte og sige vi saaledes: At erholde 

Sammenl. Concordieformulen (auferte Udg. S. ?85), hvor 
det hedder: ,,Vi troe, lcrre og bckjende, at det, til at vedli
geholde den rene Lcere om Troens Retfærdighed for Gud, 
e r  g a n s s e  f o r n e d e n t ,  a t  s a a d a n n e  u d e l u k k e n d e  B i o r d  
(hvorved Apostelen S. Povel gansse adflillcr Christl Fortjene
ste fra vore Gjerninger og tillcrgger Christo alene denne 
?^?re) med al Flid beholdes.^ 



og have Syndernes Forladelse, det er: at retf^rdiggjs-

res, efter Psalmistens Ord: „Salige ere de, hvis Over
trædelser ere dem tilgivne" (Ps. 32, i). Alene ved 
Troen paa Christnm, ei for vor KjerlighedS Skyld eller 
for vore gode Gjerninger erholde vi Syndernes Forladel
se; men Kjerligheden folger Troen. Alrsaa retfoerdig-
gjvres vi alene ved Troen, naar vi nemlig forstaaeRet-

fcrrdiggjorelsen saaledes: af Syndere og uretfærdige at 

vorde retfardige eller gjenfodes. 
Men at vi alene ved Troen, ikke ved Kjerligheden 

erholde Syndernes Tilgivelse, ville vi nu gjore klart. 

Vore Modstandere tale uforstandigt om disse hoie Ting, 
i det de fporge: om det er een Slags Forandring, 

S y n d e r n e s  F o r l a d e l s e  o g N a a d e n s  I n d g y 

de l s e, eller om de ere forffjellige Disse uerfarne, 
orkeslsse Folk knnde siet intet tale ret om denne Sag; 

de vide selv ikke hvad de sige. Thi stnlle Synderne for
lades, da maa ssrst Skrcrkken for Synden og den evi
ge Dod overvindes i Hjerret, som S. Povel vidner 
(l Cor. 15, 56.) „DsdenS Vraad er Synden, meu 

Loven er SvndenS Kraft. Men Gnd vcrre Tak, som 

giver vS Seier formedelst vor Herre, Iesum Christum." 
Det er: Synden opstrækker Samvittigheden; dette fleer 
ved Loven, som viser Gnds Vrede imod Synden; men 

vi overvinde ved Christum. Hvorledes skeer dette? For-

5?vad Apologien her dadler i den scholaftiste Tbcorie er 
dcn misledte Skarpsindighed, hvorefter de ved Betragtningen 
vilde adskille hvad der i (Yjcrn ingen ikke kan eller der adstil
les. Naar Gud indgyder sin Naade i Hjertet, da seler Men
nesket, at hans Synder ere forladne; og her, som ved alle 
aandelige Handlinger, kan ikke et Fsr og Senere bestem
mes, end sige nogen generist Forstjellighed antages. 



medclst Troen, naar vore Hjerter igjen oprettes ved en 

fast Tillid til den for Christi Skyld tilsagte Naade og 
Barmhjertighed. Guds Vrede kan ikke formildes, naar 
vi derimod satte vore Gjerninger; men Christns alene 

er Midleren og Forsoneren, og for Hans Skyld vorder 
Gud os igjen en naadig Fader. Men nu kan ingen 

fatte den Herre Christum som Midler nden ved Troen. 
Alrsaa erholde vi alene ved Troen Syndernes Forladelse, 
naar vi nemlig oprettes ved en fast Tillid til de Varm, 
hjertighedens Forjættelser, som ere os tilsagte for Christi 
S k y l d .  D e r f o r  s i g e r  S .  P o v e l  t i l  R o m e r n e  ( 5 ,  2 ) :  
„Ved Ham have vi Adgang til Faderen formedelst Troen." 
Saaledes og ei anderledes forliges vi med Faderen og 
erholde Syndernes Forladelse, naar vore Hjerter opret
tes til at holde fast ved Barmhjertighedens Forjattelse. 
Vore Modstandere kalde Christum ei anderledes en Mid
l e r  o g  F o r s o n e r ,  e n d  f o r d i  h a n  h a v e r  f o r t j e n t  o s ,  a t  v i  
desbedre kunne elste; de lcrre ikke ar bruge Christum som 
den eneste Midler, men begrave ham igjen, i det de 
sige: vi have Tilgang til Gud ved vore Gjerninger, 
ved dem fortjene vi Kjerligheden, og ved denne Kjerlig-
hed kuuue vi derefter komme til Gud. Er det ikke al
deles at lcrgge Christum i Graven igjen, og tilintetgjort 
hele Laren om Troen ? S. Povel derimod lcrrer, at vi 
have Adgang til Gud, det er: Forligelse med Ham ved 
Christum. Og for at vise, hvorlunde det ffeer, foier 
han ril: formedelst Troen. Det er: ved Troen erholde 
vi Syndernes Forladelse for Christi Fortjeneste, og kun
ne ingenlunde scrtte vor Kjerlighed eller vore Gjerningcr 
imod Guds Vrede. 

For det andet er det vist, at vore Synder forlades 

os for vor eneste Forsoners Christi Skyld. Thi S. Po
vel siger: „Hvem Gud haver fremsat til en Naadestoel" 
heller til en Forsoners og lcrgger klart til: „formedelst 
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Troen " (Rom. z, 25). Saa gavner oS da denne vor 

Forsoner, naar vi ved Troen fatte den i Ham forjortte-
> de Barmhjertighed og satte den imod Guds Vrede og 

Dom. Og i samme Mening skriver Apostlen til de He-

I brcrer (4, 14. 15). „Vi have en Ypperstepræst, Jesnm, 
> Guds Son, lader 06 tråde hen til Ham med Frimodig-
I hed/" Han byder os tråde frem til Gnd, ikke i Tillid 

l til vore Fortjenester, men i Tillid til den Pppersteprcrst 

) Christnm; han fordrer alrsaa klarligen Troe. 
For det tredie siger S. Peder i Apostlenes Gjernin« 

> ger det iode Cap. (V. 4Z): „denne Jesn give alle Pro-
s pheterne Vii?nesbyrd, at hver den, som troer paa ham, 

j stal faae Syndernes Forladelse ved Hans Navn." Hvor 
j knnde han tale klarere? Syndernes Forladelse, siger han, 

t modtage vi ved Hans Navn, det er: formedelst Ham, 
z og altsaa ei ved vore Fortjenester, vor Ruelse, vor Kjer-
I lighed, vor egen Gjerning og Gudstjeneste. Og han til-
? foier: naar vi troe paa ham. Han fordrer altsaa Troe. 
? Thi ei kunne vi fatte Christi Navn og Fortjeneste uden 
'i ved Troen. Hvorfcr han og siger, at alle Propheter 
i med een Mund bare Vidnesbyrd om Christo. Men hvad 
s er det andet, end ar anfore den christelige, almindelige 

5, Kirkes Overecnsstemmelse? Thi naar alle hellige Pro-
cj pheter vidne saa, da er det dog vel et herligt, stort og 

starkt Vidnesbyrd, som man kan staae paa, og som ikke 
kan gjendrives. Dog om dette Sprog stal herefter hand-

»I leS, hvor vi tale om Poenitentsen. 
For det fjerde er Syndernes Forladelse noget, som 

l? er lovet og tilsagt for Christi Skyld. Hvorledes knnne 
ck vi da faae Syndernes Forladelse nden ved Troen? Thi 
F Forjættelsen kan ikke annammes uden ved Troen. „Alt-

saa" siger S. Povel (Rom. 4, iZ) „maa Retfardighe-
(I heden komme ved Troen, at den kan vare efter Naade 

c- og Forjættelsen staae fast," som om han vilde sige: Der
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som vor Retfærdighed beroede paa vore Fortjenester, da 
vilde Forjættelsen vcrre uvis og forgjeves, fordi vi al
drig knnde vcrre visse, naar vi havde Fortjenester nok. 
Og dette knnne fromme Hjerter og erfarne Samvittig

heder let forstaae. Derfore siger S. Povel til de Gala-
ter (z, iz): „Gud flnttede alting under Synden, at 
Forjættelsen af Jesu Christi Troe ffulde gives dem, som 
troe." Her afssjcrrer Apostlen al vor Fortjeneste; thi 
han siger: at alle ere skyldige og sluttede under Syn
den ; derncrst tilfoier han, at Forjættelsen, nemlig om 
S y n d e r n e s  F o r l a d e l s e  o g  R e t f c r r d i g g j o r e l s e  g i v e s  o s ,  o g  
sottter endnu til, hvorledes denne Forjættelse kan annam
mes, nemlig ved Troen. Og denne Grund, som er ta
get af Forjættelsens Natnr, gjeutages oste hos S. Po
vel ; der stal og aldrig nogen kunne optcrnke noget, hvor
ved denne Grnnd kunde rokkes eller omstodes. Derfore 

ffulle de fromme, gudfrygtige Hjerter paa ingen Maade 
lade sig forfore fra denne Overbeviisning, at vi alene 
ved Troen modtage Syndsforladelse formedelst Chri-
slum ; thi heri have de eu vis og stcrrk Trsst imod Syn
dens Forffrakkelse og den evige Dsd og alle Helvedes 
Porte. Alt andet er idel los Grund og kau ikke bestaae 

i Anfægtelser. 
Da vi altsaa alene ved Troen annamme Syndernes 

Forladelse og den Hellige Aand, saa er det Troen alene, 
som retfcrrdiggjor; thi saa mange, som blive forligte 
med Gud, de regnes for retfærdige og Guds Bsrn, ikke 
for nogen dereS egen Reeuheds Skyld, meu ved Guds 
Barmhjertighed for Christi Skyld, dersom de nemlig fatte 
og annamme den ved Troen. Og derfor vidner Skrif
ten, „at vi ved Troen regnes for relfsrdige." (Rom. z, 

26). Vi ville nu iudfsre flere Vidnesbyrd, som klarli-
gen udsige, at Troen er selve Retfærdigheden, hvorved 
vi regnes og holdes retfærdige for Gud, nemlig, ikke at 
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! den i og for sig selv er nogen kostelig og reen Gjernmg, 
l men fordi den annammer Forjættelsen, hvorved Gnd har 
I lovet, at Han vil vcrre dem naadig sor Christi Skyld, 
? som troe paa Ham; eller fordi den foler og kjender „at 

> Christns er bleven os af Gud en Viisdom, Retfardig-

hed, Helliggjorelse og Gjenlssning" (i Cor. i, zo). 
S. Povel i sin Epistel til de Romere handler i Be

synderlighed om dette Stykke og lcrrer os, at vi af Naa-
de retfærdiggøres formedelst Troen, i det vi ere forvisfede 
om, at vi ved Christnm have en naadig Gud. Og.den-
ne Lcrre fatter han i det tredie Capitel, hvor hele denne 

Gjenstand vidtlsftig udvikles, i fslgende Ord: „Saa 
sintre vi nu og holde forvist, at Menneffet bliver retfær
diggjort vcd Troen, ikke af Lovens Gjerninger " (Rom. 
z, 28). Dette Sred ndlcrgge vore Modstandere om de 

Leviriste Ceremonier. Men S. Povel taler her ikke blot 
om Ceremonier, men om hele Loven; thi han indforer og 
strar efter af de ti Bud dette: „Du ffal ikke begjere" 
(Rom. 7, 7 . 5?g dersom Lovens Gjerninger fortjente 

Syndsforladelse og Retfærdiggørelse, da vare jo i Sand
hed Christus og Forjættelsen ei fornsdne, da vilde alt 
det falde bort, som S. Povel paa saa mange Steder 
taler om Forjættelsen. Da havde han og ilde skrevet, 

der han siger til de Epheser: „I ere blevne salige af 
Naade formedelst Troen, det er en Guds Gave, ikke af 
Gjerninger" (Eph. 2, 8). Iligemaade anfsrer Apost
len Abraham og David til Erempler; men disse havde 
Guds Befaling om Omftjcrrelscn. Altsaa hvis nogen 
Gjerninger overhovedet kunde retfærdiggjort, maatte og-
saa hine Gjerninger have retfærdiggjort dem, den Tid 
de havde Gnds Befaling. Men A ngnsti n n s lcrrer 
meget klart, at S. Povel paa ovenanforte Stev jtaler 
vm den hele Lov, hvilket han vidtlsftig udvikler i sin 

B o g  o m  A a n  d e n  o g  B o g s t a v e n ,  o g  t i l s t d s t  s i g e r :  
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„Cfterat vi nu have afhandlet og betragtet dette Styk
ke efter den Formue, Gud haver forlenet os, siutte vi, 
ar Mennesket ei retfardiggjores ved Budene om et godt 
og crrbart Levnet, men alene ved Troen paa Jesnm 
Christum." 

Og at ingen sknlde tanke, at disse Ord vare faldne 
S. Povel ubetænksomt ud af Munden, faa bestyrker og 
befæster han denne Mening med mange Gruude i det 
fjerde Capitel til Romerne, og gjenrager det samme der, 

efter i alle fine Epistler. Saaledes siger han da i det 
fjerde til Romerne: „Den, som arbeider, ham tilregnes 
hans Lon ikke efter Naade men efter Skyld, men den, 
som ikke arbeider, men troer paa den, som retfcrrdiggjor 
den Ugudelige, haus Tro tilregues til Retfærdighed" 
(Rom. 4, 5). Her siger han jo aabenbare, at Troen 
selv regnes til Retfærdighed. Troen er altfaa den Ting, 
hvilken Gud holder for at vsre Retfærdighed; og, til-

foier han, den tilregnes uforskyldt og af Naade, og 
paastaaer, at deu ei kunde af Naade tilregnes os, hvis 
den skyldtes os formedelst vore Gjerninger. Hvorved han 

da ndelnkker al Fortjeneste af hvilkesomhelst Gjerninger; 
thi dersom Gjerninger skulde forskylde og fortjene Ret-
fcrrdiggjorelfen for Gud, da kuude ei Troeu regnes til 
Retfærdighed nden Gjerninger. Og videre hen hedder 
det: „Thi vi sige, at Troen er regnet Abraham til 

Retfærdighed " (Rom. 4, 9). I det femte Capitel siger 
han: „Vi som da ere retfærdiggjorte af Troen have 
Fred med Gnd " d. e. vi have glade og rene Samvit
tigheder for Gnd. Rom. lo. (io) : „Med Hjertet troe 
vi til Retfærdighed." Her kalder han Troen Hjertets 
Retfærdighed. Gal. 2. (16): „Saa troe vi og paa Chri-
stum Jefum, at vi skulle blive retfærdiggjorte af Christi 
Troe, ikke af Lovens Gjerninger." Eph. 2, Z. „Thi I 
ere blevne salige af Naade formedelst Troen, og det ikke 



af Eder; det er GndS Gave, ikke af Gjerninger, paa det 

at ingen stal rose sig." Joh. i, 12. iz.„ Dem haver 
Han givet Magt at vorde Guds Born, som troe paa 

Hans Navn, hvilke ikke er sodte af Blod, ei heller af 
Kjods Villie, ei heller af MandS Villie, men af Gnd." 

Joh. z, 14: „Ligesom Moses ophoiede Slangen i ør
kenen, saa bor det Menneffens Ssn at ophsies, at hver 
den, som troer paa ham, ikke stal fortabes." Jligemaa-
de: „Gnd haver ikke sendt sin Ssn ril Verden, at han 
stal domme Verden, men at Verden stal blive salig ved 
ham; hvo som troer paa Ham, han dommes ikke" 

(Joh. 3, 17). Ap. G. iz, Z8- „Saa vcrre det nu Eder 
vitterligt, I Mand, Vrodre, at ved denne knndgjores 

Eder Syndernes Forladelse, og af alle de Ting, af hvil
ke I ikke knnde vorde retfærdiggjorte i Loven: i Ham 

retfardiggjorcs hver som troer." Hvorledes knnde han 
med klarere Ord tale om Chrisii Embede og om Retfcrr-
diggjorelsen? Loven, siger han, har ikke knnnet retfcrr-
diggjore Nogen; og derfor er Christns given, at vi ffnlle 
Noe, vi vorde retfærdiggjorte formedelst Ham. Her ncrg-
ter han jo aabenbart Loven Kraft til at retfcrrdiggjore: 

derfore bliver Retfardighed os tilregnet formedelst Chri-

sinm, naar vi troe, at Gud er os naadig formedelst 
Ham. Ap. G. 4, 11. 12. „Han er den Steen, som er 
agter for intet af Eder, I Bygningsmcrnd, hvilken er 
bleven til en Hovedhjornesteen, og Salighed er ikke i no
gen anden. Thi der er og ikke et ander Navn under 
Himlen som er givet Mennestene, ved hvilket det bor 
os at blive salige." Men Chrisii Navn kunne vi ei an
derledes fatte og tilholde os end ved Troen. Derfor bli
ve vi salige formedelst Troen til Ehristi Navn, og ikke 
v e d  n o g e n  T i l l i d  t i l  v o r e  e g n e  G j e r n i n g e r .  T h i  N a v n  

betyder her den Aarsag, hvorved og hvorfor vi erholde 

Salighed; og at bekjende Ehristi Navn er det samme som 



> 
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at forlade sig paa Ham, som alene er Aarsagen til vor 
Frelse, og den dyre Betaling, ved hvilken vi ere sorloste. 
Llp. G. 15, 9: „Han rensede deres Hjerter ved Troen." 
Derfor er den Troe, som Apostlene tale om, ikke nogen 
srkeslss Vidffab, men en sicrrk og kraftig Ting , som 
annammer den Hellig Aand, og gjsr os retfærdige. 

Hab. 2, 4. „Den Retfærdige stal leve ved sin Troe." 
Her siger han forst, at den Retfærdige er retfcrrdig ved 
Troen , naar han nemlig troer, at Gnd er ham naadig. 
Og for det andet siger han, at den samme Troe levende-
gjsr; thi den alene bringer Hjertet og Samvittigheden 

Fred og Fryd og evigt Liv. Jes. 53, 11. „Hans Er-
kjendelse stal gjore mange retfærdige." Men hvad er 
Christi Erkjendelse andet, end at kjende Christi Velgjer-
»nnger og de Forjættelser, hvilke Han ved Evangeliet ha
ver ladet forkynde og udsprede over al Verden? Og ret 
at kjende disse Velgjerninger, det er egentlig og i Sand

hed at troe paa Christnm, at troe, at hvad Gud har 
forjcrttet formedelst Christnm, det vil Han visselig holde. 
Den hellige Skrift er fnld af faadanne Vidnesbyrd; thi 
disse tvende Hovedstykker afhandler Skriften: Loven og 
Guds Forjættelser, og i Forjættelserne, om Syndernes 
Forladelse og Guds naadige Villie imod os formedelst 

Christnm. 
Ogsaa hos de hellige Fcrdre finder man hist og her lige-

saadanne Vidnesbyrd. Thi Ambrosius siger i sit Brev 
til eu vis Jrencrus „Derfor er Verden underlagt ved 
„Loven, fordi efter Lovens Bud alle anklages og af Lo
dens Gjerninger ingen retfcrrdiggjsres; det er, fordi 
„ved Loven Synden erkjendes, men ingen fries fra Skyld 
„og Brsde. Det syntes, som Loven havde varet os til 

. 
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„Skade, fordi den havde gjort alle til Syndere; men 
„den Herre Ehristns kom og tilgav alle Synden, som 
„ingen kunde undgaae, og udflettede vor Haandffrist vcd 

„sir Blods Udgydelse. Det er det, som Apostlen siger: 
„Synden er bleven kraftig ved Loven, men Naaden er 

„endnn bleven kraftigere ved Iesnm (Rom. 5, 20). ^.hi 
„efterat den ganske Verden er bleven underlagt hynden, 
„saa haver Han borttaget den bele Verdens ^ynd, som 

„Johannes vidner, i der han siger: Seedet Guds Lam, 
„som barer Verdens Synd. Og derfor stal ingen rose 

„sig as si"? Gjerninger. Men den, ^om er retfondig, 
„ham er det ffjenket, fordi han efter Gjenfsdelsens Vad 
„er retfærdiggjort. Troen er det alt^aa, iom gjor 05 

„frie formedelst Christi Blod; thi salig er den, som Syn
oden sorladeS og Naaden stjenkes." Dette er Ambrosii 
Ord, som aabenbart sladfcrste vor Mening: han vil in
genlunde, ar Retfardiggjorelseu stal tilstrives vore Gjer-
ninger, og tillcrgger Troen det, at den frigjor os forme
delst Christi Blod. Om man fik alle Sententiarierne til 
een Hob sammen (som dog bramme med storladende Tit
ler ; thi nogle kaldeS englelige, andre hsiklsgtige, andre 
nigjendrivelige) ') og laste dem over og igjcn, vilde 
man besinde, at de ei alle bidrage saa meget til at for-

staae Apostlens Mening, som dette ene Sted af Am

brosius. 
I samme Mening haver og Augustinns sties 

vet »neger imod P e l a g i a n e r n e. I siu Bog „om 

') Det var Skik, i Middelalderen atdeLcrrere, som agtedes sor 
Kirkens sterste Lys, udmærkedes af deres Disciple ved såregne 
Tilnavne. Saaledes. kaldtes Thomas vin as 
ungt-U cu s . Zo. Duns Scvtns ttoctor subti-

l i s ,  A l e x .  a f  H a l e s  c l v c t o r  i r r o  N s .  
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Aanden og Bogstaven " siger han saaledes : „Der-
fore sattes os Lovens Retfærdighed fore, at hvo som 
gjsr Loven stal derved leve, og at enhver, naar han 

kjender sin Svaghed, ikke ved sin egen Kraft, ei heller 
ved selve Lovens Bogstav (hvilket er nmnligt), men ved 
Troen, der forliger os Ham, som retfardiggjsr, ffal kom
me til Maalet og handle og leve derefter. Ingen kan 
gjsre nogen god Gjerning, hvorved han finder Liver, nden 
han i Forveien er retfærdiggjort. Men Retfardiggjorel-

sen erlanges ikke uden formedelst Troen." Her vidner 
han jo klarligen, at Han, som retfcrrdiggjsr, forliges os 
ved Troen, og at Retfardiggjorelsen erholdes ved Troen. 
Og lidet efter hedder det: „Af Loven frygte vi Gnd, 
ved Troen haabe vi paa Gud; men hvilke som frygte 

for Straffen, for dem er Naaden ftjnlt, at Hjertet, 
kjampende med denne Frygt, stal ved Troen tage sin 
Tilflngt til Guds Barmhjertighed, som vil give og 
stjenke af Naade det, som ellers hans Bud ndkrave." 
Her larer han, at Hjerterne blive formedelst Loven for
skrækkede , men at de ved Troen annamme Trost; han 
larer os fsrst ved Troen at gribe Barmhjertigheden, 
fsrend vi sirabe at gjore Loven. — Vi skulle herefter op
regne ogsaa andre Vidnesbyrd. 

Det er i Sandhed storligen at forundre sig over, 
at Modstanderne lkke bevcrges ved saa mange Skriftste
der, som aabenbart tillagge Troen Retfardiggjorelsen, og 
nagre, at Gjernlugerne med den have noget at bestille. 
Troe de maaffee, at det samme for intet saa tidt gjen-
tages? Mene de, at den Hellige Aand misfeiler paa sine 
Ord og ikke satter dem med Vittighed, eller veed hvad 

Han haver ladet tale? — Dertil have nu disse gudsfor-

Ze lpiritu et liters c, 2Y §« 5I» 
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s> gaaene Folk ndtcrnkt en anden fophisiiff Glose, der de 

sige, at alle disse Sprog af Skriften ere at forftaae „om 
5 den tildannede Troe" '), der er: ikke at Troen gjor 

retfcrrdig af sig selv, men for Kjerligheds og Gjerningers 
) Skyld. Ja, ret beseet, iaa tillcrgge de Troen i ingen 
l? Maade Retfcrrdiggjorelsen, men alene Kjerligheden; thi 

6 de indbilde sig jo, at Troen kan bestaae med en dodffyl-
6 dig Synd. Og hvad er det andet end at omsiode Evan-
s> geliet med dets Forjættelser og prcrdike Loven paa nye? 
t Dersom Troen annammer Syndernes Forladelse for Kjer-
li ligheds Skyld, siia vil Forladelsen altid vare usikker, 

1 fordi vi aldrig elffe saameget som vi bor, ja flet ikke 
j kunne elffe, uden Hjertet er tilforn forvisset, at Syn-
5 dernes Forladelse er stjenket os. I det vore Modstan-
1 dere altsaa lcrre os at bvgge paa egne KjerlighedS Gjer-

sl ninger, for at erholde Syndsforladelse og Retfcrrdiggjo-
» relse, saa opbcrve de gansse Evangeliet, som prcrdiker 

>» Svnd^rnes Forladelse af Naade; stjondr ingen dog ret 
1 kan have Kjerlighed, eller forsiaae, hvad Kjerlighed er. 

') Det sckolastiste Kunstudtryk er silles Apolo
gien forklarer selv Meningen af dette Udtryk. Troen nemlig 
betragtes efter denne Synsmaade som noget, der endnu ei bar 
faaet sin rette Skikkelse i det religiese Mennesse insnrinis 
s. nul!«), fer Kjerligheden kommer til, og kuldes da fersk 
form-n... Men denne Adstillelse af Troe og Kjerlighed finder, 
som Apologien overalt viser, i Lcrren om Rctscrrdigaierelsen 
intet Sted; og det bekræftes saaledes ved denne Distinction end 
niere hvad ovenfor paastodes og i Slutningen af delte Afsnit 
gjentages, at de scholastisse !^crrere kiave vidst lidet heller intet 
om den retfcrrdiggierende Troe, fordi de, i det mindste for 
en stor Deel, tilsidesatte Skriftens klare Vidnesbyrd for en, 
sra de philosophiae Skoler hentet, Udligning deras. 
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uden han troer, at vi af Naade erholde Syndernes 

Forladelse. 
Ogsaa vi lcrre, at Kjerligheden stal folge Troen, 

som og S. Povel siger: „I Chrisio Jesn gjelder hver
ken Omstjcrrelse eller Forhud noget, men Troen, som er 
virksom formedelst Kjerlighed." (Gal. 5, 6). Men der
for maa ingen tcrnke, at vi kunne stole og bygge paa 
denne Kjerlighed, eller at vi for denne Kjerligheds Skyld 
bekomme Syndernes Forladelse og Forligelse med Gud, 
ligesaa lidet som for nogensomhelst eftersslgende Gjernin
gers Skyld; men alene formedelst Troen, og det Troen 
i den egentligste Forstand, erholdes Syndernes Forladel
se, fordi ingen Forjættelse kan annammes uden ved Troe. 
Men Troen i egentlig Forstand er netop den, som hol
der sig alene til Forjættelsen, og om denne Troe taler 
Skriften. Og da vi formedelst denne Troe annamme 
Syndernes Forladelse og blive forligte med Gud, saa 
regnes vi ved den samme som retfærdige for Christi 
Skyld, forend vi have Kjerlighed eller gjore Lovens Gjer-
ninger, ffjondt Kjerligheden jo nodvendig fslger. Og ei 
er denne Troe nogen srkeslss Erkjendelse, ei heller kan 
den tankes at be>caae med nogen dsdffyldig Synd; men 
den er et nyt Lys i Hjertet og den Hellig Aands kraf
tige Gjerning, hvorved vi befries fra Dsden, og de for
stokkede Samvittigheder atter opreises og livagtiggjo-
res. Og fordi denne Troe alene modtager Syndernes 
Forladelse og gjor os behagelige for Gud, !og medfsrer 
den hellige Aand, da kunde den snarere bencrvnes som 
Naaden, der gjsr behagelig end som en ef

tersslgende Virkning af Naaden, nemlig Kjerligheden. 

2) xratuin sncien8. Ikke Nklttllg s0>tt dkNNe Be-

skrivelse udtsmte Troens Natur og Valsen; men kun jaa 
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Hidindtil have vi overflodkg nok beviist, saavel af 
Skriftens Vidnesbyrd, son? af Grunde, der ere byggede 
paa Skriften, for at hele Sagen kunde vorde desto kla
rere, ar vi ved Troen alene erholde Syndernes Forla

delse for Christi Skyld, at vi ved den alene retsardig-
gjsres, det er: af uretfærdige vorde retfærdiggjorte eller 
gjcnfodte '). Men det er let at stjsnne, hvor aldeles 
forneden denne Lårdom er om Troen; thi ved den alene 
erkjende vi Betydningen af Christi Embede; af den ale
ne finder Hjertet og Samvittigheden den rotte og sikkre 

Trost. Og stal der vare en christelig Kirke og en Chri-
stentroe, saa maa der tillige findes en saadan Lårdom 
deri, hvoraf de Gudfrygtige kunne have den fnlde og 
faste Vished om Guds Naade og den evige Salighed. 
Vore Modstaudere derimod ere sandeligen trolsse Hyrder 
vg beraade kun Menneskene ilde, naar de lare dem at 
tvivle, om de erholde Syndernes Forladelse eller ikke. 
Hvor er det mnligt, at de kuune bestaae i Dsdens Skrat 
vg Angst, som ikke have hort noget eller erfaret noget om 
denne Troe, ja som mene, man bsr tvivle, om Synder

nes Forladelse stjcnkes eller ei? Fremdeles, stalder vare 

meget mener Apologien, at dens Beskaffenhed bedre i nogen 
Maade tydeliggøres ved at tilbageføre den paa Naaden, hvis 
Gave den er, end ved at overfsre dens umiddelbare Vestil-
ling (Retfardiggjsrelsen) paa det, der virkes i og af den, nem
lig Retfærdigheds os Kjerligheds Gjerninger. — Forresten 

fastholde enhver, ved disse og andre lignende Udsagn, som ere 
vanskeligere at tyde, den Hovedscrtning, som overalt indpren
tes: at Troen er det Middel, hvorved vi annamme den i 
Gnds Ord os forjattede og ved Christum erhvervede Forla
delse af vore Synder og Forligelse med Gud. 

') See Amn. i S. i6z. 

M 
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en christelig Kirke, saa maa nodvendig Christi Evange
lium blive i Kirken, nemlig denne guddommelige Forjæt
telse , at Synderne forlades uden nogen vor Fortjeneste 
for Christi Skyld. Og dette Evangelium og Forjattel-
fens Ord undertrykke de ganske, som intet lcrre om denne 
Troe, hvorom vi tale. Men de fcholastisse Theoloaer have 
nu rigtig nok ikke lcrrt en Toddcl om denne Troe 5 dem 
fslge vore Modstandere og forkaste derfor denne Lårdom. 
Men de fee ikke, at de dermed trcrde hele Evangeliet 

om Syndsforladelse af Naade og Christi Retfærdighed 

under Fodder. 

Ti l  Confess ionens  s je t te  Ar t i ke l  
i  Besynder l ighed 

V M  K j e r l i g h e d e n  o g  L o v e n s  O p f y l d e l s e .  

Her forekaste Modstanderne os det Sprog: ,,Vil 
du indgaae til Livet, da hold Budene" (Matth. 19, 17) 
og iligemaade: „Ikke Lovens Horere men Lovens Gjs-
rere stulle retfcrrdiggjsres " (Rom. 2, iz.) og mange 
andre lignende Udsagn om Loven og Gjerningerne. Men 
fsrend vi svare hertil, maae vi forklare vor Mening om 
Kjcrligheden og Lovens Opfyldelse. Det hedder hoS Pro-
pheten: „Jeg vil give min Lov i deres Hjerter" (Jer. 
Zl, ZZ). Og Rom. z, (31.) siger Paulus, at Loven 
stadfæstes, ikke ophaves ved Troen. Og ChristuS selv 
siger: „Vil du indgaae til Livet, da hold Budene." 
Fremdeles hedder det: „Hvis jeg ikke havde Kjerlighe
den, saa var jeg et Intet" (1 Cor. lZ, 2). Disse og 
lignende Sprog bevise, at Guds Lov ssal begyndes i os, 
og mere og mere fuldkomment opfyldes Her tale 

') Nemlig forst da kunne vi begynde at holde Loven, som Gud 
vil, at den stal holdes, naar vi ved Troen paa Christum og 



vi nemlig ikke om Ceremonialloven, men om de ti GudS 

Bud, som krsve af os, at vi af Hjertet skulle frygte og 
elske Gud. Me», efterdi nu Troen forer den Hellige Aand 
med sig og virker et nyt Lys og Liv i Hjerterne, saa 
maa den nodvendig ogsaa frembringe aandelige nye Ro-

relser. Og hvilke disse Rorelser ere, viser Propheten, 
der han siger: „Jeg vil give min Lov i deres Hjerter." 
Naar vi altsaa forst ere retfærdiggjorte og gjenfsdte ved 
Troen, saa begynde vi at frygte og elffe Gud, at bede 

til Ham, at forvente Hjelp af Ham, at rakke og prise 
Ham og bevise os lydige ved Provelser under Korset ef
ter Hans Villie. Da begynde vi og forst at elske vor 
Nasie; thi da have vore Hjerter aandelige og hellige 
Rorelser. 

Alt dette kan ikke stee, uden vi ved Troen tilforn 
ere retfærdiggjorte og gjenfsdte og have annammet den 

Hellige Aand. For det forste, fordi Loven ei kan holdeS 
uden Christus. Derncrst, ingen kan og heller gjore Lo
ven, uden han haver den Hellige Aand. Men den Helli
g e  A a n d  a n n a m m e s  v e d  T r o e n ,  e s t e r  h i i n t  P a u l i  O r d :  

Gal. z. (14) : „For at vi skulle faae Aandens Forjæt
telser formedelst Troen." Hvorledes kan et Menneskes 

Hjerte elske Gud, faalcrnge det kun kjender Ham som en 

M 2 

ved Hans hellige Aands Kraft ere gjenfsdte. Denne Virk
ning af Netfcrrdiggjerelsen beskriver Apologien sindrigt saalet 
des, at Loven begynder ligesom at dannes eller vinde Skikkel
se i Mennesket. Thi ser vare hans Gjerninger, om de end 
vare gjorte ester Lovens Bogstav, dog ikke overensstemmen
de med Lovens Aand eller rette Skikkelse, der ikke bestaaer i 
nogen udvortes Overensstemmelse af Handlingerne med Bu
dene, men l en indvortes Overensstemmelse af hele Handle, 
maaden og Sindelaget med Guds den heieste Villie. 
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forfærdelig Gud, der i sin Vrede straffer og fordcrrver 
os med timelige og evige Plager ? Thi Loven 'anklager 
os altid og viser os kun Guds Vrede og Trudsel. Det 
er altsaa ikke muligt, at Gud kan elffes af os, forend 
vi ved Troen have fattet og tilholdt os Hans Barmhjer
tighed. Saaledes vorder han os fsrst en hjertekjcrr Gud. 

Skjondt altsaa vel et udvortes crrbart Levnet kan 
fores og Lovens udvortes Gjerninger kunne opfyldes uden 

ChristuS og nden den Hellige Aand ved det medfodte Lys, 
faa er det dog aabenbart af hvad vi have sagt, at det, 
som er eget for den guddommelige Lov, nemlig Hjer
tets indvortes Rorelser i Kjerlighed til Gud, hvilke be
fales i den forste Tavle, ikke kan opfyldes uden den 
Hellige Aand. Men vore Modstandere ere meget milde 
og foielige Theologer; de fee alene paa den anden Tav
le og de udvortes borgerlige Gjerninger, og bryde sig 
intet om den forste, ret ligesom om dette ei kom Sagen 
ved, eller krcrve i det hoieste alene udvortes Dyrkelser. 
Ja hiin evige og langt over al ereaturlig Forstand og 
Vegreb ophoiede Lov: „Du ffal elske Herren din Gud-
af dit ganffe Hjerte" (5 Mos. 6, 5.) betragte de siet 

ikke. 
Men den Herre Christus er os dertil given, at os 

for Hans Skyld ssulde ffjenkes og gives Syndernes For
ladelse og den Hellige Aand, som virker i os et nyt og 
usorgjangeligt Liv, en evig Retsocrdighed. Dersore kan 
ingen rettelig gjore Loven, forend han ved Troen haver 
faaet den Hellige Aand. Dersore siger Apostlen, at Lo
ven gjores ikke til intet men stadfcrstes ved Troen, fordi 
nemlig Loven forst da kan holdes, naar den Hellig Aand 
er vorden os til Deel. Og videre larer han 2 Cor. Z, 

(16), at Mosts Ansigts Skjul ikke kan borttages uden 
ved Troen paa Chiistum, formedelst hvilken den Hellige 
Aand annammes. Thi faa siger han: „Der ligger er 
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Skjul paa deres Hjerter indtil denne Dag, naar MoseS 
lcrses; men naar de have omvendt sig til Herren, da 

stal Skjnlet borttages; thi Herren er Aand; men hvor 
Herrens Aand er, der er Frihed." Ved Skjulet for-
siaaer Paulus den menneskelige Tanke og Indbildning om 
hele Loven, hvorefter nemlig Hyklere og Aienstalke mene, 
ar de ved udvortes borgerlige Gjerninger kunne gjsre 

Guds Lov fyldest, og at Offringer og andre Gudstjene
ster a f gjort Gjerning gjore nogen retfcrrdig for 
Gud. Meu da borttages Skjulet fra vore Hjerter, det 
er: da udryddes deuue Vildfarelse, naar Gud viser oS 

vor indvortes Ureenhed og vore Synders Svarhed. Da 
see vi fsrst, hvor langt ^vi ere fra at opfylde Loven. 
Da kjeude vi fsrst, hvor sikkert og trygt Kjsd og Vlod 
fare hen, at det ikke frygter Gud, ikke troer, at Han 
stedse seer til os, men at menneskeligt Liv og Dod er 
Hændelsens Vart. Da erfare vi forst, at vi ikke troe, 
at Gud forlader os vore Synder og bonhsrer os. Men 
naar vi have hsrt Evangeliet og Forjættelsen om Synds
forladelse, da oprejses vi ved Troen, da annamme v» 
den Hellige Aand, saa at vi nu retteligen kunne frygte 
Gud og troe paa Ham, og retteligen erkjende ham. 
Heraf er det da aabenbarr, at vi ikke knnne holde Guds 
Lov, uden vi have Troen til Christum og den Hellige 
Aand. Vi bekjende altsaa, at Guds Lov nsdvendig stal 
begyndes i os, og mere og mere fuldkommes, vi 
omfatte begge Dele tillige, baade de indvortes aandelige 
Roreiser cg de udvortes gode Gjerninger. Med Urette alt
saa beskylde vore Modstandere os, at vi ikke lare om gode 
Gjerninger; da vi ikke blot krcrve dem, men ogsaa vise, 
hvorledes de knnne gjores. Udsaldet viser bedst, hvad 
det er for en hykkelst Retfærdighed, deres, som formene 
af egne Krafter at kunne holde Loven, ar de nemlig ei 

i 
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udrette, hvad de have foresat sig. Thi den menneskeli
ge Natur er alr for svag til af egen Formue ar kunne 
modsiaae Djevlens List og Magt, som holder alle dem 
faugue, der ikke ved Troen til Christum ere befriede. 
Der stal en guddommelig Styrke, Ehristi Magt, til at 
overvinde Djevlen, at vi nemlig, fordi vi vide, ar vi for 

Christi Skyld bouhores og have Forjættelsen, kunne bede 
til Ham, at Hans Hellige Nand maa siyre og styrke 
os, paa det vi ei besncrrede skulle fare vild eller skyndes 
til at gjore det, som er Gnds ViUie imod. Som Psal-

men lcrrer: „Han tog Fcrngflet fanger og giver Men
neskene Gaver (Ps. 68, iy>". Thi Christus haver over
vundet Djevlen og givet os sin Forjcrttelse og den Hel, 
lige Aand, at vi ogsaa, ved Hans guddommelige Hjelp, 
beholde Seier og overvinde det Onde. Thi hedder det 

i Jo. 3. (8): „Dertil er Guds Son aabenbaret, at 
Han ffal forstyrre Djevlens Gjerninger." — Desforuden 
lcrre vi og ikke alene, hvorledes man kan opfylde Guds 
Lov, men ogsaa, hvorlunde der vorder Gud behageligt, 
som vi gjore, nemlig ei fordi vi derved gjore Loven 
Fyldest, men fordi vi ved Troen ere i Christo (som vi 
nu strar stulle forklare). Saa er det jo klart for Oine, 
at vore Lcrrere krcrve de gode Gjerninger. Ja vi sige 
end ydermere, at det er umuligt at adskille og losrive 
Kjerligheden til Gud, hvor lideu og svag den end monne 
vcrre, fra Troen; thi formedelst Christnm komme vi til 
Faderen, og naar vi have annammet Syndernes Forla
delse, da vide vi forvist, atvi have Gud, det er: 
at Gud haver Omsorg for os; da paakalde vi Ham, 
frygte og elske Ham og takke Ham af Hjertet. Vi 
elske Ham, som Johannes lcrrer i sit forste Brev, „fordi 
Han elskede os forst" (1 Jo. 4, iy), fordi Han hengav 
sin Son for os og forlod vore Synder. Saaledes viser 
Apostlen jo, at Troen gaaer forud og Kjerligheden fsl-



ger. Men den Troe, hvorom vi tale, er levende i den 

sande Poenitentse, undfanges i Samvittighedens Skrcrk, 
naar den foler Gnds Vrede imod Synden og soger, at 
den kan faae Syndernes Forladelse og fries fra Syn
den. Og i saadan Angst og Skrcrk og anden Trcrngsel 

stal denne Troe vore og blive stcrrk. Derfore kan den 

flet ikke findes hos dem, som leve efter Kjodet, som for
lyste sig ved deres egne Begjerligheder og adlyde dem. 

Thi Paulus siger: „Saa er da nu ingen Fordommelse 
for dem, som ere i Christo Jesu, som ikke vandre efter 
Kjodet, men efter Aanden." (Rom. 8, i)» Og frem
deles : „Saa ere vi nu ikke Kjodet skyldige at leve efter 
Kjodet. Thi naar I have levet efter Kjodet, da skulle 
I doe; men dode I Legemets Gjerninger formedelst 

Aanden, da stulle I leve" (Rom. 8, 12). Hvorfore den 
Troe, ved hvilken et bedrevet Hjerte i sin Forstrcrkkelse 

annammer Syndernes Forladelse og flyer fra Synden, 
ingenlunde kan blive hos dem, som folge deres onde Be-
gjerlighed, eller vcrre der, hvor nogen dodstyldig Synd 

regjerer. 
Af disse Troens Virkninger tage vore Modstandere 

e e t  S t y k k e  f o r  s i g ,  n e m l i g  K j e r l i g h e d e n ,  o g  s i g e :  a t  
Kjerligheden retfcrrdiggjor; og i saa Maade lcrre de alene 
Loven. De lcrre os ikke forst at annamme Syndernes 

Forladelse ved Troen ; de lcrre ikke om Christus som Mid
ler , at vi formedelst Ham have en naadig Gnd, men 
formedelst Kjerligheden. Og dog hverken forklare de el
ler kunne forklare, hvordan den Kjerlighed stal vcrre. 
De deromme sig, at de kunne holde Loven, endog ingen 
kan tillcrgges den SLre nden Christo alene, og scrtte de
res Stolen paa egne Gjerninger imod Guds Vrede og 
Dom; thi de sige, at de fortjene ved fuldkommen For
tjeneste Naaden og det evige Liv. Dette er ligefrem en 

daarlig Formastelse pg en ugudelig Tillid. Thi i dette 
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Liv kunne vi ikke fyldestgøre Loven, fordi den kjsdelige 
Natur ei ophorer at fode af sig onde Begjermger og Ly
ster, hvilke Aanden stedse haver at stride imod. 

Men her kunde nogen indvende: I bekjende jo og 
lare, at Kjerlighed er den Hellige Aands Gjerning, og 
efterdi Kjerlighed er LovenS Opfyldelse og Lovens Op
fyldelse er Retfærdighed, hvi lcrre I da ikke, at Kjer
ligheden retfardiggjsr? Hertil er at svare: For det fsr-
ste er dette vist, at vi ikke annamme Syndernes Forladelse 
hverken ved Kjerlighed eller formedelst vor Kjerligyed, 
men formedelst Christum alene ved Troen. Thi Troen 
alene, som seer og holder sig til Forjættelsen og marker, 
at den derfor maa sisselig forlade sig ril, at Gud tilgiver, 
fordi Christus ei kan vare dod for intet, overvinder Syn
dens og Dodens Radfler. Hvosomhelst der tvivler paa 
og er uvis om Synderne forlades ham, han bespotter 
Christum, eftersom han dommer, at hans Synd er stsr-
r e  o g  m a g t i g e r e  e n d  C h r i s t i  F o r j a t t e l s e  o g  D o d ;  d a  S .  
Povel dog siger „at Naaden er overflsdigere end Syn
den," det er: kraftigere og rigere og startere. Hvosom
helst der mener, at han erholder Syndernes Forladelse, 
fordi han elsker, bespotter Christum og stal erfare det, 
naar hau stedes for Guds Dom, at denne Tillid til 
egen Retfardighed er ugudelig og flet forgjeves. Der
for er det vist, at alene Troen retfardiggjsr og forli, 
ger os med Gud. Og ligesom vi ikke erholde Synder
nes Forladelse ved andre gode Gjerninger og Dyder, 
som ved Taalmod, Kysthed, Lydighed mod verdslig øv
righed o. s. v., men dog folge de og ere hvor Troen er, 
faaledes erholde vi ei heller Syndernes Forladelse for 
vor Kjerligheds Skyld, men alligevel maa Kjerligheden 
folge og ei blive ude, hvor Troen er. — Jovrigr er den 
Talebrug vel bekjendt, at man undertiden i eet og fam-



— i85 -

me Ord indbefatter baade Aarsagen og Virkningerne 
(nar« Saaledes siger Christns hos Lucas 
i det 7de (46) : „Hende ere mange Synder forladne, 
fordi hnn elskede meget." Men her udlagger ChristuS 
selv sine Ord, der han tilfoier: „Din Troe haver hjul
per dig." Det var altsaa ikke HerreuS Mening, at hun 
Qvinde ved en Kjerlighedsgjeruing havde fortjent Syn, 

dernes Forladelse. Thi derfor siger han klarligen : „Din 
Troe haver hjulpet dig." Men det er den Troe, som 
forlader sig paa Guds Barmhjertighed og Ord, ei paa 
egne Gjerninger. Hvo der nagter, at dette er Troe, 

veed aldeles ikke, hvad Troen er. Og selve Historien 
lcrrer os paa dette Sted, hvad Herren kalder Kjerlighed. 
Qvinden kom til Christum med denne Tanke og Overbe
visning, at hos Ham Syndernes Forladelse maatte so-
ges. Og netop dette er ret at kjende og crre Ehristum; 
thi storre 8Ere kau mau ikke give Ham. Det var jo i 
Sandhed ar erkjende Ham for Messias, hos Ham ar 
fsge Svndernes Forladelse. Saaledes at mene om Chri-
sio, saaledes at crre og annamme Ham, der kaldes ret 
a r  t r o e .  M e n  C h r i s t u s  b r u g t e  i k k e  d e t  O r d  K j e r  l i g 
hed, der han talede med Kvinden, men imod den stolte 
Phariscrer; thi Han scrtter her lige mod hinanden al 
den SEre, Phariscrerue havde beviist Ham, og den LEre 
og Tjeneste, Qvinden ydede Ham. Han straffer altsaa 
og stjelder den Phariscrer, ar han ei erkjendte Ham for 
at vane Messias, stjondr han vel viiste Ham den ud
vortes SEre, som Gjest og en stor hellig Mand. Der
imod viser Han paa Qvindeu og berommer hendes Tje
neste, hendes Salven og Graad, hvilke vare viste Tegn 
og Manker paa hendes Troe og som en Bekjendelse, at 

hun aleue hos Christum sogte sine Synders Forladelse '). 

' )  L u t h e r  i  R a n d e n  a f  s i t  E r e m p l a r  ( W i ' t t e n b e r g e r  U d g .  i z z i .  
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I Sandhed et stort Erempel, som ei uden Aarsag be
vægede Christum til at irettesatte Phariscreren, en årlig 

4. lol. : „Manmaaher indprente begge Dele: 1) D i n 
Troe har hjulpet dig; thi dette sagde Herren til 
Qvinden, betydende, at hun ei ved sin Kjerlighed, men ved 
s i n  T r o e  h a v d e  f o r t j e n t  a l t .  2 )  H v e m  m i n d r e  T i n g  
forlades, elsker og mindre. Altsaa er Syndsforla
delsen forend Kierligheden. Hvilket Han og ved disse Ord 
f o r k l a r e r :  H e n d e  e r  e  m a n g e  S y n d e r  f o r l a d n e ,  
fordi hun elskede meget. Dette siges nemlig imod 
den stolte Phariscrer, der betegnede hende som en Synderin
de. Nei, svarer Christus, hun er saa aldeles ikke Synde
rinde, at hun ikke blot er forekommet eder med sin Troe og 
har overtruffet eder med sin Kjerlighed, men endog har op-
naaet Lovens Retfærdighed, som du med al din Esterjagen 
er meget langt fra at have. Jeg siger det altsaa ikke for hen
des, men for din Skyld, paa det du kan vide, at hun nu og-
saa er udvortes aflest og altsaa ei lcrngere maa holdes for 
Synderinde af eder, fordi hun er bedre end I, elsker mere 
end du, og er retfærdigere hvad Loven angaaer. Derfor vil 
jeg heller ikke, atj hun efter Loven skal holdes for Synde
rinde af eder, og afleser hende offentlig, saasom hun endog i 
eders, Lovens, Retfærdighed, har overgaaet eder. — Det er 
altsaa en rhetorisk Inversion, Christus her betjener sig af 
Hun er Synderinde (for Gud) og dog er hun retfcrrdig; 
men du er en Synder. Thi hun gier felv af udvortes Gjer
ninger hvad du ikke gjer. Viid derfor, at hendes Synder 
ere hende forladne. Saaledes viser Christus, at det misha. 
ger Ham, at hun kaldes Synderinde af den, som var m stene 
Synder, og, uden at blive Bjelken i sit eget Vie vaer, dsmte 
hendes Skjeve. z. Selve Parablen bekræfter, at Syndsfor
ladelsen af Naade er det foregaaende, og at derncrst Kjerlig-
heden fslger, fordi den som mere forlades, elsker mere. Du 
har dsmt ganske ret, siger Christus. Altsaa er det vist, at 
Kjerligheden felger Syndernes Forladelse. Men tillige bru
ger Han et Hysteron-proteron (s: gjer ved en rhe-
torijk Figur det sidste til det forste) imod Phariscreren, for 
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og fornuftig Mand forresten, men ikke troende. 
Denne hans Vantroe foreholder Herren ham, og forma
ner ham ved O.vindens Erempel, rer som Han vilde sige: 
dn maa vel stamme dig, dn Pharisaer, at du er saa 
b l i n d  o g  i k k e  t r o e r ,  i k k e  e r k j e n d e r  m i g  f o r  M e s s i a s ,  o g  
ikke soger Syndernes Forladelse og Frelse hos mig, 
stjsndt du dog er en Lcrrer i Loven, medens hun, en 
stakkels, ulcrrd Qvinde troer paa min Guddomsmagt. 
Saaledes bersmmer Christus der ikke Kjerligheden ale
ne, men hele Gudstjenesten, Troen med deks Frugter, 

ftjsndt han for Pharisoreren ncrvner blot Frugterne. Som 
d e r  d a  t i d t  o g  o f t e  s t e e r  u d i  S k r i f t e n ,  a t  m a n g e  O r d  
under eet indbefattes, som vi langere hen vidtlsftigere 
skulle udsatte, ved Steder f. Er. som dette: „Giver Al
misse, saa skulle alle Tiug vare reue for eder." Hvor 
da Herren ikke blot kraver Almisse, men hele Troens Ret

færdighed. Saaledes og her, naar Han siger: „Hende 
ere mange Synder forladne, fordi hun elskede meget," 
betyder Han : fordi hun dyrkede mig retteligen med Troen 
og de Gjerninger og Ovelser, som vare til Tegn paa 
bendes Troe. Han indbefatter med eet Ord den hele 

Gudstjeneste. Dog siger Han derhos, at hun i Syn-
derlighed haver faaet Syndernes Forladelse formedelst 
Troen, alligevel Kjerlighed, Bekjendelse og andre Troens 

gode Frngter bor folge. Og ikke vil Han, at disse Frug

at vise hende som aabenbar aflsst ogsaa for Verden!, som jcg 
sagde, fordi hun el blot troede for Guds Vine, men ogsaa 
viiste Verden sin Troe; altsaa er hun og retfardkg for Ver
den, og ei lamgere Synderinde. ,»Hvorledes behager dig det 
(vil Chriftus sige). Jeg frikjender og afleser hende ogsaa for 
eder og efter eders Lov, fordi I der indromme, «t hendes 
Synder ere hende forladue vg ikke dsmme hende som en Syn
derinde." 



ter skulle vare en Betaling eller en Losepenge, for hvil
ken Syndernes Forladelse som forskyldt gives, der for
liger os med Gnd. — Det er en saare hsi og vigtig Sag, 
vi her stride for, det er vor Herres Christi SEre og 
Samvittighedernes rette og fasie Trsst, der gjelder: om 
vi nemlig ffnlle satte vor Tillid til Christum alene eller 
til vore Gjerninger. Skal dette vare, at vi nemlig 

fortrsste os til vore Gjerninger, da bersve vi Christnm 
Hans ?Lre som den rette Midler og Forsoner. Men 
visselig ffnlle vi da erfare i Gnds Dom, hvor daarlig 
denne Tillid er, og at Samvittighederne derved styrte i 
Fortvivlelse. Ja hvis Syndsforladelse og Naade vorder 
os til Deel ei uforskyldt formedelst Christnm, men ved vor 
Kjerlighed, da vil aldrig nogen faae Syndernes Forla
delse , med mindre han har holdt den ganffe Lov; fordi 
Loven ikke retfcrrdiggjsr, saalcrnge den anklager os. Det 
cr altsaa aabenbart, da Retsardiggjsrelsen er en Forli
gelse med Gud formedelst Christum, at vi retfardiggjo-
res ved Troen; fordi det er vist, at ved Troen alene 
annammes Syndernes Forladelse. 

Nu ville vi altsaa svare paa hun Indvending, som 
vi ovenfor have fremsat. Vore Modstandere sige med 
Rette, at Kjerligheden er Lovens Opfyldelse; og visselig 
er Lydighed mod Loven Retfærdighed. Men deri rage 
de groveligen feil, at de mene, at vi ved Loven retfar-
diggjsres. Thi da vi annamme Syndernes Forladelse 
og Naaden ved Troen formedelst Christum, og ei for 
vor Kjerlighed eller Opfyldelse af Loven, saa solger nød
vendig deraf, at vi ved Troen paa Christum retfardig-
gjsres. — Dernast er hiin Lovens Opfyldelse eller Ly
dighed imod Loven vel i sig selv Retfærdighed, naar den 
nemlig er fuldkommen; men hos os er den kun ufuld
kommen og ureen. Derfor behager den ikke eller anta

ges af Gud for sin egen Skyld. Men stjondt det er 
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aabenbart af hvad ovenfor sagt er, at ved Netfcrrdigs 
gjorclfen ei alene forstaaes Begvndelsen til det nye Liv, 
men den fuldkomne Zorligelfe, hvorved vi vgsaa herefter 
ere Gnd velbehagelige, saa kan der dog nn meget klarere 

ftjsnnes, at hiin nfnldkomne Opfyldelse af Loven ikke 
retfcrrdiggjor, fordi den alene formedelst Troen er velbe
hagelig. Ingenlunde maae vi da forlade os paa, at vi 
ved egen Fuldkommenhed og Lovens Opfyldelse agtes 
retfcrrdige for Gnd, og ikke snarere for Christi ^kyld. 
Thi Christus ophorer jo dog ikke at vare Midler, selv 
efterat vi ere gjenfsdte og fornyede. Hvorfor de fare 
skammelig vild, som lcrre, at ChristnS alene haver for
tjent os den forfreNaade, og at vi siden knnne 
takkes Gud ved vor Opfyldelse af Loven og fortjene det 

evige Liv. Christus bliver som Midler, og stedse bsr vi 
erkjende, at vi formedelst Ham have en naadig Gud, 
skjondt vi ikke ere vcrrdige dertil. Saaledes som Panlus 
aabenbart lcrrer, der han siger, „jeg er mig intet be-
vidsts, ?men derved er jeg ikke retfærdiggjort" (i Cor. 
4, 4)/ hvorved han tilkjendegiver, at vi ved Troen for

m e d e l s t  C h r i s t n m  a g t e s  f o r  r e t f c r r d i g e  e f t e r  d e t  O r d :  
„Salige ere de, hvis Overtrædelser ere dem forladne " 
(Ps. Z2, l). Men denne Forladelse annammes stedse 
ved Troen. Og iligemaade Tilregnelsen af den evange

liske Retfærdighed afhcrnger af Forjcrttelsen; altsaa er
holdes den stedse ved Troen; stedse maae vi holde der
ved, at vi ved Troen formedelst Christnm agtes for ret
fcrrdige. Hvis de Gjenfodte siden efter skulde antage, 
at de vilde vorde Gud velbehagelige formedelst Lovens 
Opfyldelse, naar sknlde da Samvittighederne forvisses 
om, at de behagede Gnd, da vi dog aldrig fyldesrgjore 

Loven? Derfor maae vi stedse tage vor Tilflugt til For
jcrttelsen, ved den holde vor Svaghed i Veiret, og agte, 

at vi regnes for retfcrrdige formedelst Christum, „som 
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sidder hos Faderens Holre og indlcrgger Forbon for os " 

(Rom. 8, Z4)- Denne Vppersteprast sorhaaner og be
spotter hver den, som mener, at han er retfcrrdig og 
Gud velbehagelig formedelst sin egen Opfyldelse af Lo
ven, ei formedelst Hans Forjættelse. Ja det er ubegri
beligt, hvor noget Menneske kan indbilde sig at vare ret

fcrrdig for Gud, med Udelukkelse af Christus som Mid
ler og Forsoner. 

Og hvad behsves her nogen vidtlsftig Beviisfsrel-
se? Hele Skriften, ja hele Kirken vidner hsir, at Loven 
ei ffeer Fyldest. Altsaa behager hiin begyndende og ufuld
endte Opfyldelse af Loven ikke for sin egen Skyld, men 
formedelst Troen paa Christum. Ellers anklager Loven 
os altid. Thi hvo elffer eller frygter Gud, som han 
bsr elffes og frygtes? Hvo udholder de Gjenvordighes 
der, som af Gud ere paalagteZ, saa taaligen som de bsr 
udholdes? Hvo tvivler ei ofre, om han bsnhsres af Gud? 
Hvo knurrer ei ofte mod Gud over at de Ugudelige have 
det bedre end de Fromme, og disse ofte undertrykkes af 
hine? Hvo opfylder sit Kald i eet og alt? Hvo elffer 
sin Ncrste som sig selv? Hvo tilssyndes ikke af Begær
ligheden til Synd? Derfore siger Paulus: „Det Gode, 
som jeg vil, gjsr jeg ikke; men det Onde, som jeg ikke 
vil, gjsr jeg " (Rom. 7, 19). Og iligemaade: „Med 
Banden tjener jeg Guds Lov; men med Kjsdet tjener 
jeg Syndens Lov " (Rom. 7 , 25). Og David siger : 
„Herre, gak ikke i Rette med din Tjener; thi ei stal 
nogen Levende retfcrrdiggjsres for dit Aasyn" (Ps. 14Z, 
2). Her afbeder jo en Guds Tjeuer selv Dommen. 
Og paa et andet Sted. „Lyksalig den Mand, som Her
ren ei tilregner hans Overtrædelse" (Ps. Z2, 1). Stedse 
altsaa er i denne vor Svaghed Synd tilstede, som kun
de tilregnes, hvorfor og David strar efter siger: „Der
for stal hver, som er hellig, bede til dig" (Ps. Z2, 6). 



^ Ved disse Ord tilkjendegiver han, at ogsaa de Hellige 
j bor bede om Syndernes Forladelse. Ja niere end blinde 
> ere de, soin ikke agre Kjodsens Lyst og den onde Til-
I boielighed for al vcrre Synder, om hvilken Paulus siger: 
> „Kjodet begjerer imod Aanden og Ilanden imod Kjodet 

) (Gal. 5, 17). Thi Kjod og Blod er fuldt af Vantroe 
i mod Gud, forlader sig paa denue Verdeus Goder, soger 
t mennestelig Trost og Hjelp udi Gjenvordigheder, endog 
, mod Guds Villie, styer Kors og Trangsel, som det 
1 burde at paatage efter Guds Vefaliug, tvivler om Glids 
? Barmlijertighed. Med faadanne Begjeringer kjcrmper 
! den Hellige Aand i Hjerterne, for at dcrmpe og dode 
5 dem og indplante nye aandelige Rorelser. Men om dette 

) Stukke ffulle vi lcrngere hen samle flere Vidnesbyrd, 
j stjondt man stoder jo overalt paa dem, ei blot i den 

!. Hellige Skrift, men ogsaa i Fadrene. Herligt siger Au -
>  g u s t i n u s  ' )  :  „ D a  o p f y l d e  v i  a l l e  G u d s  B u d ,  n a a r  
> alt det, vi deraf ikke fyldestgjort, tilgives os." Han 
l kraver altsaa Troe, selv naar vi gjore gode Gjerninger, 
» at vi nemlig stulle troe, at vi behage Gud alene forme-
5 delst Christum, og ikke, at vore Gjerninger ere saadan-
l  n e ,  a t  d e  a f  s i g  s e l v  k u n n e  b e h a g e  G u d .  L g  H i e r o -
» nymus mod Pelagianerne siger -) : „Da ere vi ret-
j fcrrdige, naar vi bekjende os at vcrre Syndere, og naar 

t vor Netscrrdighed ikke staaer paa vor Fortjeneste, men 
s paa Guds Barmhjertighed." Derfor om vi end have 
j begyndt at gjore Guds Lov, maa alligevel Troen vcrre 
l derhos, ved hvilken vi ere visse, at Gud er os naadig 
s for Christi Skyld. Thi Barmhjertigheden kan ei ander-
I ledes gribeS end ved Troen, som allerede ovenfor ofte er 

') I^ctrsA. lili. I. 19. 

2) contra 1'elsZ. lid. l. 



192 — 

sagt. Dersore, naar S. Povel siger „at Loven stadfæ
stes og oprejses ved Troen," maa man ei blot forsiaae 
det saaledes, at de ved Troen Gjenfsdte annamme den 

Hellige Aand og have Rorelser i sig, som stemme over
eens med Gnds Lov, men meget vigtigt er det og at 

tilfoie, at vi folgelig ere langt fra den Fuldkommenhed, 
som Loven krccver af os. Hvorfor vi da ei kunne anta
ge, at vi agtes retfardige for Gud formedelst vor Op
fyldelse af Loven, men at vi maae soge en anden Ret
færdighed, for at Samvittigheden kan beroliges. Thi 
ei ere vi retfærdige for Gud, saalcrnge vi flye Guds 
Dom og knurre mod Ham. Men det maae vi visselig 
antage, at vi, forligede med Gud formedelst Christum, 
ved Troeu agtes retfærdige, ei formedelst Loven eller vore 
Gjerninger, og at denne ufuldkomne Opfyldelse af Loven 
behager formedelst Troen, og at formedelst den samme 
Troe det, hvad der mangler os i at opfylde Loven, ei vil 
blive os tilregnet, endstjsndt Tanken om vor Ureenhed 
forfcrrder os. Dersom nu altsaa Retfcrrdiggjorelsen maa 
ssges hos en anden, faa folger, at vor Kjerlighed og 
vore Gjerninger ei retfcrrdiggjore os. Langt over vor 
egen Reenhed, ja langt over selve Loven maae Christi 
Dod og Hans Fyldestgjorelse agres, som derfor er os 
stjenket, at vi stnlde holde forvist, at vi desaarsag have 
en naadig Gud, men ei formedelst vor Opfyldelse af 
Loven. Dette lcrrer S. Povel i Brevet til de Galater 
det Zdie Cap. (iz^, der han siger: „Christns gjenkjobte 
os fra Lovens Forbandelse, i det Han blev en Forban
delse for os," det er: Loven fordsmmer alle Menneffer, 
men Christns, fordi Han uden Synd leed Syndens Straf 
og blev et Offer for os, ophavede hiiu Lovens Ret til at 
anklage og fordomme dem, som troe paa Ham, sovdi 
Han selv er en Forsoning for dem, formedelst hvilken de 
agtes som retfærdige. Men naar de agtes som recfcrl-



dige, da kan Loven ei anklage eller fordomme dem, end

og de ikke i Gjerningen have fyldestgjort Loven. I sam
me Mening ffriver Apostlen og til de Colosser (Col 2, 
iO): ,/I ere fnldkommede i Christo det er, som han 
vilde sige: „endssjondt I endnn ere langt fra Lovens 
Fuldkommenhed, saa knnne dog Syndens Levninger ei 
fordomme eder, thi ved Christnm have I en sikker og 
fast Forligelse, aldenstnnd I troe; endog Synden bliver 
i eders dodelige Kjod. Stedse bsr vi da have Forjæt
telsen for Kine, at Gnd formedelst Christnm vil vare 
vS naadig, vil retfcrrdiggjsre os; ei formedelst Loven el
ler vore Gjerninger. I denne Forjættelse stulle de crng-
stede Samvittigheder soge Forligelsen og Netfcrrdiggjo-
relsen: ved denne Forjættelse maae de opreise sig og 
troe forvist, at de have en naadig Gud for Christi Skyld. 
Derfor knnne Gjerningcr aldrig, men alene Forjættelsen 
gjsre Samvittigheden rolig. Hvis altsaa Retfcrrdiggjs-
relsen og Samvittighedens Fred maae ssges endnn i no
get andet fornden Kzerlighcden og Gjerningerne, saa er 
det heller ikke Kjerlighed og Gjcrninger, som retfcrrdig
gjsre, ftjondt de vel ere Lovens Dyder og Retfærdig

hed, forsaavidr de ere Opfyltelse af Loven. Og saavidt 
r e t s c r r d i g g j e r  d e n n e  L y d i g h e d  m o d  L o v e n  v e d  L o v e n s  
Retfærdighed. Men denne Lovens Retfardighed 

er ei Gud behagelig, uden formedelst Troen. Altsaa 
retfcrrdiggjor ') deu ikke, det er: den hverken for
liger vS med Gud, eller gjcnfoder os, eller gjsr os ved 

sig behagelige for Gud. 

Nemlig i dcn rette Betydning af Ordet. Thi dertil er en an
den Retfærdighed, end Lovens, forneden: Christi Retfærdighed. 
D e t t e  e r  G r u n d v o l d e n  f o r  D o g m e t  o m  C h r i s t i  V  5  r d ,  
s k y l d .  

N 



Heraf er det altsaa klart og vitterligt, at vi ved 
Troen alene retfcrrdiggjores for Gud, fordi 
vi ved Troen alene erholde Syndernes Forladelse og IFor-

ligelse for Chnsti Skyld; thi Forligelsen og Retfcrrdig-
gjorelsen er t)et, som er forjcrttet os formedelst Chrisinm, 
ei formedelst Loven. Men, naar den Hellige Aand er 

ffjenket os, da folger Lovens Opfyldelse. 

S v a r  t i l  M o d s t a n d e r n e s  A r g u m e n t e r .  

Efterat vi faaledes have erkjendt de rette Grund
volde for denne Sag, nemlig Forffjellen mellem Loven 
og Forjættelserne, vil det ikke vcrre vanskeligt ar gjendri-
ve hvad Modstanderne forekaste os. Thi de anfore ale
ne de Steder af Skriften, hvor Talen er om Loven og 
Gjerningerne, og ndelade dem, hvor der handles om 
Forjættelserne. Med faae Ord kan man ecngang for alle 
svare til det, de fremfsre om Loven, at Loven nemlig 
ei kan opfyldes uden Christo, og endffjondr nogen gjor 
udvortes ffikkelige Gjerninger og ikke ved Troen haver 
Christum, da kunne faadanne Gjerninger ei behage Gud. 
Derfore, naar. man berommer Gjerningerne, maa man 
nodvendigen lcrgge til, at Troen derhos udkrcrves, og at 
de alene anprises for Troens Skyld, fordi de ere Frug-
ter af og Vidnesbyrd om Troen. Tvetydige og indvik
lede Sager have mange og forstjellige Oplosningsmaader. 
Thi sandt er det Ord af den gamle Digter : 

— — — El, nretscrrdig Tale, 
Syg i sig selv, til klogtigt Middel tranger. 

Men hvor det er en god og fast Sag, man har at 
ftaae paa, der behoves kun een Oplosning at hentes fra 
Kilderne selv, for at bortrydde alr hvad der kan synes 

I'jiosnissi« v. 4^4. 
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at staae i Veien. Og dette er netop Tilfaldet med vor 
Sag. Tlu den ene Regel soin jeg nnlig har fremsat, 
er tilstrækkelig til at forklare alle de Steder, som anfs-
res om Loven og Gjerningerne. Vi tilstaae, at Skrif
ten paa nogle Steder pradiker Loven, paa andre Evan

gelier, eller den naaderige Forladelse af Synderne for 
Christi Skyld. Men vore Modstandere ophave ligefrem 
dette sidste Stykke, i det de nagre, at Troen retfardig-
gjor, og lcrre, at vi ved vor Kjerlighed og vore Gjer
ninger annamme Syndernes Forladelse vg Forligelse med 
Gnd. Thi hvis Syndsforladelsen stal beroe paa vore 
GjerningerS Beskaffenhed, da vil den vare gansse nsikker, 
og Forjattelsen folgelig tilintetgjsres. Derfore kalde vt 
de fromme Hjerter tilbage til at betragte Forjattelserne 
og lare om Syndsforladelse af Naade og den Forligel

se, som ffeer ved Troen paa Christnm. Siden efter ril-
foie vi og Laren om Gjerningerne. Saaledes bor det 
sig rettelig at dele Skriften, som Panlns kalder det 
(2 Tim. 2, 15). Man maa grant give Agt paa, hvad 
den hellige Skrift rillagger Loven, og hvad den tillåg-
ger Forjattelserne. Thi vel roser den de gode Gjernin
ger, men saaledes at den ikke derved ophaver Naadens 
Forjattelser. 

Thi gode Gjerninger ffnlle gjsres, fordi vi have 
Gnds Befaling derom, iligemaade til at ove Troen og 
for ar bekjende og takke Gnd. Formedelst disse Aarsagers 
Skold maae gode Gjerninger nsdvendig ffee, og ftjsndt 
de oves i der endnn ei ganske fornyede Kjsd, som stand
ser den Hellige Aands Rsrelser og paasarrer dem noget 
af sin Ureenhed, saa ere de dog formedelst Troen hellige 
Gjerninger, Offre til Gnd, og Vidner om Christi Stat, 
der saaledes viser sit Rige for denne Verden. Thi ved 
de gode Gjerninger helliger Han Hjerterne og nndertryk-

N 2 
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ker Djevlen, og, for at vedligeholde Evangeliet iblandt 
Menneskene, modscrtter han i det Udvortes mod Djevlens 
Rige de Helliges Bekjendelse, og aabenbarer saaledes i 
v o r  S k r o b e l i g h e d  s i n  A l m a g t .  A p o s t l e n  P a n l i ,  A t h a  -
nas i i, Augusrini og andre Kirkens Lcrreres Fa
rer, Moisommeligheder og Pradikener ere hellige Gjer
ninger, ere sande, Gnd velbehagelige Offre, ere Christi 
Kampe, ved hvilke han undertrykte Djevlen og afholdt 
hans Magt fra dem, der troede. Davids Jdrcrtter i 
at fsre Krige og forvalte Staten hjemme, ere hellige 
Gjerninger, ere sande Offre, ere Guds Kampe, der vær
nede om hiint Folk, som havde Gnds Ord, imod Djev
len, at ei Gnds Erkjendelse paa Jorden aldeles ffulde 
qaae tabt. Det samme mene vi og om de enkelte gode 
Gjerninger, om Kalder og er ringe, og de ere svede ei i 

det Offentlige. Ved disse Gjerninger triumpherer Chri-
sius over Djevlen. Saaledes da Corinthierne sam-
tnenstjode en Almisse (i Cor. 16, i), var dette en hellig 
Gjerning og et Offer og en Christi Kamp imod Djev
len, der stedse kun arbeider paa, at intet stal udrettes til 
Guds Roes og 9Ere. At laste saadanne Gjerninger 

som frimodig Bekjendelse af Lcrren, Forfølgelser, som 
lides for dens Skyld, Kjerligheds Tjenester og øvelser, 
hvorved Kjodet dodes, vilde i Sandhed vcrre der samme 
som at laste, at Christi Rige blandt Mennessene har en 
udvortes Stat og udvortes Regimente. Og her tilssie 
vi nu og den rette Lcrre om Velonninger og om Fortje
neste. Vi lcrre, at gode Gjerninger ere sortjenstlige, dog 
ikke saa, at de fortjene Syndernes Forladelse, eller 
Naade, eller Retfcrrdiggjsrelse; thi dette erholde vi ale
ne ved Troen; men at de fortjene andre legemlige og 
aandelige Belsnninger i dette Liv og herefter, fordi S. 

Povel siger: „Enhver stal modtage sin Lon efter sit Ar-
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beide " (i Cor. Z, 8). Altsaa ffnlle Belsnningerne vor

de forssjellige efter enhvers forssjellige Arbeide. Men 
Syndernes Forladelse er den samme og eens for alle, 

saaledeS som Christns selv er Een, og tilbydes af Naade 
alle dem, som troe, at deres Synder formedelst Ham 
dennem forlades. Knn ved Troen altsaa annammes 
Syndsforladelse og Retfcrrdiggjsrelse, ikke for nogen 
Gjcrningers Skyld. Saaledes som det jo er vist, at i 

Samvittighedens Angst og Kampe kunne vi ikke scrtte no
gen vor Gjerning imod Gnds Vrede; hvilket S. Povel 

klart udsiger i disse Ord: „Retfærdiggjorte vev Troen 

have vi Fred med Gud formedelst vor Herre, Jesum 
Christum " (Rom. 5, 1). Men Troen, fordi den gjor 
os ril Guds Vsrn, gjor os og til Christi Medarvinger. 
Altsaa, da vi ikke ved vore Gjerninger fortjene Retfcrr-
diggjorelsen, hvorved vi blive Guds Bsrn og Christi 
Medarvinger, saa fortjene vi ikke det evige Liv ved vore 
Gjerningcr. Kun Troen forer os dertil, fordi Troen 
retscrrdiggjsr os og giver os en naadig Gnd. Men det 

evige Liv ffyldrs de Retfærdiggjorte efter det Ord: 

„Dem, som han haver retfærdiggjort, dem haver han og 
herliggjort" (Rom. 8, Zv). — Paulus indssjcrrper Bu
det om at crre stue Forcrldre og omtaler derhos Belsu-
ningen, som er forjcrttet ester hiint Bud; hvormed han 
dog aabenbart ikke mener, at Lydighed mod vore Foræl
dre retscrrdiggjsr os for Gnd, men at den, eftersom den 
holdes af de Retfærdiggjorte, fortjener andre store Be-
lonninger. Alligevel »ver Gnd paa forssjellige Maader 
de Hellige og opsætter ofre Belonningerne for de retsår, 
dige Gjerninger, for at de ssnlle lcrre, ikke at forlade 
sig paa deres egen Retfærdighed, lcrre at sporge og 
tragte mere efter Guds Villie, end efter Belsnninger; 

saaledes som det er blevet aabenbart paa Hiob, ChristnS 

og andre Hellige. Og herom lcrre es mange Psalmer 



som trsste os fordi det gaaer de Ugudelige vel, som Ps. 
z6. „Vcrr ei misundelig/' ') Og Christns siger: Sa
lige de, som lide Forfolgelse for Retfærdigheds Skyld, 
thi Himmeriges Rige er deres " (Matth. 5 , ic>). — 
Ved disse og lignende Anpriisninger af de gode Gjernin-
gec, ville de Troende vist uok bevcrges til at sve dem. 
Og alt imellem prcedikes dertil hos os L«ren om Poe-
nitentse, imod de Ugudelige, som gjsre onde Gjerninger, 
og Guds Vrede foreholdes, lom Han haver truet alle 
med, der ei gjsre Poenitentse. Saaledes baade rose vi 
yg krave de gode Gjerninger, og opvise mange Aarsa-

ger, hvorfor de bsr oves. 
Saaledes lcrrer og S. Povel om Gjerninqerne, der 

han siger: at Abraham annammede Omffjcrrelsen, ikke 
han for den Gjernings Skyld stnlde retfcrrdiggjsres. 

Men Omffjcrrelsen kom til, at han stnlde have et Tegn 
vg en Besegling ligesom indskrevet paa sit Legeme, hvor
ved han stnlde paamindes at ove Troen, og bekjende sin 
Troe for andre og ved sit Vidnesbyrd tilffynde de andre 
til at troe, Abel frembar ved Troen et Gnd behageli

gere Offer (Hebr. 11, 41); det vil sige: fordi han ved 
Troen var retfærdiggjort, derfor behagede der Offer, han 
bragte, men ikke at han ved den Gjerning ffulde for
tjene Syndernes.Forladelfe og Naade, men at han stnlde 
sve sin Troe og vise den for andre, at de og kunde op

vækkes til at troe. 
Da det nu er vist, at saaledes de gods Gjerninger 

hor fslge Troen, saa gjsre de Menneffer, som ei kunne 

') Ps- Z6: z?: Luthers Oversættelse: „Forternes ei over 
de Onde, vcrr ei misundelig over dem, dcr handle ilde. Thi 
som Grosset ville de snart afmeies, og som de grenne Urtcr 
ville de henvisne," 



troe og hjertelig forvisses om, at deres Synder ufor

skyldt forlades dem for Christi Skyld og at de derfor 
have Guds Naade, eu gausse anden Brug af Gjeruiu-
gerue. Naar de uemlig ansee de Helliges gode Gjernin-

ger, faa demme de efter meuneffelig Viis, at de Hellige 

have fortjent Synderues Forladelse og Naaden ved disse 
Gjeruiuger. Samme gjore de da efter og indbilde sig, 
at de ved lignende Gjeruiuger kuune fortjene Syndsfor

ladelse og Naade, ar de dermed kunue stille Gud tilfreds 
og vorde relfardiggjerte. Saadan ugudelig Meuiug om 

Gjerningers Fortjenstlighed fordomme vi. Fsrst, for
di den forduukler Christi SLre, i det Menneffeue frem-
fcrtte disse Gjeruiuger som eu Betaliug og Lssepeuge for 

Syuderne; men deuue 8Ere ffyldes Christo aleue og 
maa ei tillagges vore usle Gjeruiuger. For det andet 

finde Samvittighederne alligevel ikke nogen Fred i disse 
Gjerninger, men opdynge den ene paa den anden, naar 
Hjertet i Sandhed fsler Skrat over Synden, og for
tvivle endelig, fordi de ikke finde nogen Gjerning noksom 
»een ; thi stedse anklager Loven os og viser Gnds Vrede. 
For det tredie lare saadanne Mennesker, som bygge paa 
deres egne Gjerninger, aldrig at kjende Gnd rettelig; 

thi da de flye for Guds Dom og Vedrsvelse, knuue de 
aldrig troe, at de bonhores. Men Troen viser os Gud 

som ucrr, efterat deu visselig har erkjeudt, at Gud af 
N^ade bonhorer os og forlader os vor Synd. 

Men denne ugudelige Meuing om GjerningerS 
Fortjenstlighed har altid varet herskende i Verdeu. Hed-
niugeue havde Offre, hvilke de havde optaget efter Pa-
triarcherue '). De efrerliguede de hellige Fadrcs Gjer-

At 5?ednl'ngelu's Offre vare cn falst Efrerligning af 'patriar-
chl!rnes af Gud befalede Offringcr, er ikke Melanchthonv pri-



vinger, men havde ikke deres Tro?; thi de meente, at 
saadanne Gjerninger vare en Lssepenge og Betaling, 

formedelst hvilken Gud ffulde forsones dem. Israels 
Folk under Loven optcrnkte ligedauue Gjeruiuger og Offre 
i saadan Meniug, ar de derved vilde stille Gud tilfreds, 

v g  t a k k e s  h a m ,  f o r  a t  v i  f a a  f f u l l e  s i g e ,  a f  g j o r t  
Gjern ing. Og her see vi, hvor alvorligt Propheter-

ne derfor revse og irettesatte Folket. Ps. 50, 8: ,,Ieg 
vil ikke straffe dig for dit Offers Skyld." Og Jerem. 
7, 22 : „Jeg haver ikke talet med eders Fadre om Vraud-
offre." Deslige Steder fordsmme ikke Offre vg Gjer
ninger i sig selv, som Gud viffelig havde budet som ud
vortes øvelser i sin Stat og sir Rige; men de fordom
me den ugudelige Indbildning hvorefter de meeute, ved 
faadanne-Gjerninger at kunue formilde Guds Vrede, vg 

tilsidesatte Troeu. Men efterdi ingen Gjerninger kan 
stille Samvittigheden tilfreds, saa udtankre de bestandig 
nye Gjeruiuger, som ikke havde Guds Ord eller Befa
ling. — Israels Folk havde seet, at Propheterne offre-
de paa Hsie. Og som de Helliges Crempler meest be-
vcrge Menneskenes Hjerter, saa fattede de det Haab, at 
de ved lignende Gjerninger paa samme Maade knnde er
holde Guds Naade, som hine havde eiholdt den. Der
for begyndte da Folket i Israel med megen Flid vg Iver 
at efterligne denne Skik, for ved saadan Gjerning at 
fortjene sig Syndernes Forladelse, Naade vg Retfærdig
hed. Men Propheterne havde offret paa Hoie, ikke for 

vate Mening, men en Synsmaade, som er grundet i den al 
mindelige christelige Betragtning af Hedenssabet, som en Ad 
spredelse af Folkene, der havde forlovet den oprindelige Aa 
denbarings Betydning og sabledes bleve et Bytte for de ffrak 
keligste Vildfarelser. 



ved disse Gjernmger at fortjene Syndsforladelse og Naa-
de; men fordi de lcrrte paa de samme Steder, fremsat
te de og der Vidnesbyrd om deres Troe. — Israels 

Folk havde hort, at Abraham havde beredet sin Son til 

Offer. Hvorfore de, for ligesom ved den vanskeligste og 
tungeste Gjerning ar formilde Guds Vrede, offrede de
res Ssnner. Meu Abraham beredede ikke sin Sons Of-
fring i den Tanke, at denne Gjerning ffnlde vcrre som 
en Betaling og et Vederlag, hvorfor han skulde agtes 
som retfærdig. — Saaledes er i Kirken Herrens Nadve
rs indstifter, at vi ved Erindringen om Christi Forjæt
telser, som vi ved dette Tegn paamindes om, ffnlle styr
kes i vor Trve og bekjcnde den for andre og deromme 

Christi Velgjerninger, som S. Povel siger: „Saa ofte 
I det gjore, da ffnlle I forkynde Herrens Dsd " (i 

Cor. ll, ib). Vore Modstandere derimod paastaae, at 
Messen er en Gjerning, som retscrrdiggjsr uden inderlig 
god Nsrelse og lsser dem fra Skyld og Straf, for 
h v i l k e  d e n  h o l d e s .  T h i  s a a l e d e s  f f r i v e r  G a b r i e l  ' ) .  
A n t o n i u s  2 ) ,  B e r n h a r d ^ ) ,  D  o  m i n i -

') Den bckjendte Scholastiker Gabriel Biel, som ovenfor 
ofte er anfert; see f. Er. S- >4z. Anm. i. — Jeg selger i 
evrigt Walch (i hans Udgave af Concordiebogen) ved In-
terpnnctioncn af dette Sted, og antager altsaa, at de s-si
g e n d e  O r d  r i l h e r e  M e l a n c h t h o n ,  i k k e  G .  B i e  l .  

') Stifteren af Munkelivet tilligemed P a ch o m i u s. Han 
levede i LLgypren paa den store ConstantinS og hanS 
Senners Tid i det fjerde christlige Aarhnndrede. 

B e r n h a r d ,  A b b e d  a f  C l  a i r v a u r ,  e t  a f  K i r k e n s  s t o r e  
Lys og den positive christelige Troes Forsvarer imod Schola-
sUleren Abcr lard i det tolvte Aarhnndrede. Han var fedt 
Aar efter Herrens Byrd ioyl og dode nzz. 



c u s  ' ) ,  F r a n c i s c u s  2 )  o g  a n d r e  h e l l i g e  F a d r e  > )  
udvalgte et vist Slags Levnet, adffildt fra andre, en

ten for des bedre at studere eller for andre nyttige øvel
sers Skyld. Men ikke desmindre stjsnnede de vel, at 
det var ved Troen formedelst Christum, at de agtedes 
for retfærdige, og at Gnd derfor var dem naadig, men 

ikke formedelst hine saregne Kvelser. Men den store Hob, 
som efterfulgte dem, foresatte sig vel deres Erempel, 
men ikke deres Troe, og meenre, ved lignende Gjernin

ger at kunne fortjene Syndsforladelse, Naade og Ret
færdighed, ude« at betauke, at vi annamme disse af 
Naade for Christi, vor Forsoners, Skyld. — Saaledes 
dsmmer Verden om Gjerninger overhovedet, at de nem
lig ere Midler til at forsone Gnd, at de ere en Beta
ling og Vederlag, hvorfor vi agtes retfardige, og ind

seer ikke, at Christus alene er vor Forsoning, ar vi ved 
Troen usorffylot erholde Retfardiggjorelseu. Og da nu 

Gjeruinger aldrig kan ssaffe Samvittigheden Fred, saa 
udvalges bestandig nye; nye Dyrkelser indstiftes, nye 
Lofter og Ordener optankes, som ei have Guds Befa-
liug, for at soge uogen stor Gjerning, der kan bestaae 
mod Guds Vrede og Dom. Disse ugudelige Meuinger 
om Gjerningers Fortjenstlighed og Betydning forsvare 

') Stifteren af Dominikanernes eller Pradikebredrenes Orden 
i Aaret ioky. 

2) Stifteren af Franciskanernes eller Minoriternes Orden i det 
trettende Aarhnndrede. 

Dette Udtryk er her at tage ganffe almindeligt, og ingenlunde 
var det Melanchthons Mening at ville tillagge Stifterne af 
Munkeordenerne nogen vis fortrinlig Hellighed, men blot at 
oplyse deres Forsat, som christeligt, i det de forlode Ver
den og begave sig i Senfomheden, i Modsat-ung til mange 
«f deres Efterfølgere i Gjerningen, men ei i Troen. 



vore Modstandere imod Skriften. Og hvad er dette an
det end at fratage Christo SEren, som vor Midler og 

Forsoner? Hvorfor vi, stjondt vi vel holde sor og l«re, 
at gode Gjerninger nodvendig maae gjsres (thi Lovens 

endog ufuldkomne Opfyldelse maa fslge efter Troen), 
give dog derhoS Christo sin SLre. Vi holde for og la-
re, at vi ved Troen formedelst Christum agtes som ret
færdige for Gud, at vi ikke formedelst vore Gjerninger 
rerfardiggjores uden Christo, vor Midler, at vi ikke ved 
nogen Gjerninger fortjene Syndsforladelse, Naade og 
Retfærdighed, at vi ikke kunne satte vore Gjerninger 
imod Guds Vrede og Dom, ar ingen Retfærdighed af 
Gjerninger kan overvinde Dodens SLngstelser, at ved 

Troen alene Hjertet beroliges mod den Skrak, det har 
fattet over Synden, at Christns, vor Midler, er den ene

ste , som vi i Troen paa Ham knnne satte mod Guds 
Vrede og Dom. Vi tale nemlig her stedse om den Ret
færdighed, ved hvilken vi handle med Gud og tilegne os 
Naaden og Fred for Samvittigheden, ei om den, ved 
hvilken vi ere retfardige for Menneskene. Men ei kan 
Samvittigheden berolige sig for Guds Slasyn, uden ved 
Troen alene, som holder for vist, at Gud er os naadig 
for Christi Skyld, efter det store Ord: „Retfærdiggjor
te ved Troen, have vi da Fred med Gud" (Rom. 5, 1); 

fordi Retfcrrdiggjerelsen er noget, som af Naade er for
jætter os formedelst Christum, og altsaa ved Troen ale
ne kan annammes. 

Derefter ville nn svare til de Steder, som vore 
Modstandere anfore, for at bevise, at vi rctfardiggjores 
ved Kjerlighed og Gjerninger. Af fsrste Vrev til de Co-
rinthier anfore de: „Hvis jeg havde al Troe 0. s. v., 
men ikke havde Kjerlighed, da var jeg er Intet" (1 Cor. 

iz, 2). Og her tykkes de sig ret storligen ar triumphe-
re; „hele Kirken, sige de, giver Panlus her Vidnesbyrd, 



at Troen alene ikke retfardiggjsr. Men Svaret er her 
let, efterat vi ovenfor have tilkjendegivet vor Mening 
om Gjerninger og Kjerlighed. Dette Sted af Paulus 
kraver Kjerlighed. Den krave ogsaa vi. Thi vi have 

ovenfor sagt, at en Fornyelse maa finde Sted i os og 
en begyndende Opfyldelse af Loven, som det hedder hos 
Propheten: „Jeg vil give min Lov i deres Hjerter" 

(Jer. Zi, ZZ). Naar nogen altsaa bortkaster Kjerlighe
den, endog han haver en stor Troe, da beholder han 
den dog ikke; thi han beholder ikke den Hellige Aand. 
Men paa dette Sted larer Paulus flet ikke, hvorledes 
det gaaer til med Retfardigajorelsen, men han ssriver tit 
saadanne, som, efterat de allerede vare retfærdiggjorte, 
nu maatte opmuntres til at bare gode Frugter, at de ei 

ffulde miste den Hellige Aand. Men vore Modstandere 
gaae meget bagvendt frem, i det de anfsre dette ene Sted, 

hvor Paulus lcrrer om Gjerningerne og derimod udelade 
de mange andre, hvor han i Orden fremsatter, hvorle
des det gaaer til med Rerfardiggjsrelsen. Desuden ved 
saa mange Steder, som ret egentlig tale om Troen, an
bringe de stedse den Bemarkning ligesom til Rettelse af 
Meningen, at de bor forstaaes om „den tildannede 
Troe." i) Her derimod anmarke de intet faadant, som 
dog burde anmcrrkes, at nemlig ogsaa Troen er forno

den, hvorved vi agtes retfardige formedelst Christum vor 
Forsoner. Saaledes ndelnkke Modstanderne Christnm, fra 
Retfardiggjsrelsen og lare blot Lovens Retfærdighed. 
Men lad os vende tilbage til Paulus. Af de paaberaab-
te Ord kan intet videre flnttes, end at Kjerligheden er 
nsdvendig. Det tilstaae vi. Ligesom det visselig er nod-
vendigt ikke at stjele ; og dog vilde det vare en feil 

See S. 175. Anm. 
Lignelsen cr hcr naturlkgviis ikke at urgere; men at bedom-



Slutning, om nogen saaledes flnttede: det er nodven-
digt ikke at sijele, altsaa retscrrdiggjores vi ved ikke at 

sijele. Thi Netfcrrdiggjorelfen er ei Bifaldelse af nogen 
vis enkelt Gjerning, men af hele Mennesket. Dette 
Sted af PauluS er os folgelig ikke til Hinder; blot 

Modstanderne ikke ville digte ril, hvad de finde for godt. 
Thi Apostlen siger ikte, at Kjerligheden retfcrrdiggjor, 
men at jeg er et Intet, naar jeg ikke har Kjerlighed; 

det vil sige: at Troen ndflnkkes da i mig, den vcrre nok 
saa stor. Han siger ikke, at Kjerligheden overvinder 
Syndens og Dodens Skrcrk, at vi kunne satte vor Kjer, 

lighed imod Gnds Vrede og Dom, at vor Kjerlighed 

syldestgjor Gnds Lov, at vi uden Christo, vor Forsoner, 
have Adgang til Gud ved vor Kjerlighed, at vi ved vor 
Kjerlighed annamme den forjcrttede Syndsforladelse. In

tet af alt dette siger Paulus. Hans Mening er altsaa 
ikke, at Kjerligheden retfcrrdiggjsr, fordi vi kun da ret-
fcrrdiggjoreS, naar vi gribe og tilegne os Christum, vor 
Midler, og troe, at Gud formedelst Ham vil vcrre os 
naadig. Og ei maae vi dromme om en Retscrrdiggjorcl-

se, livor Christi Midlerembede ei behovedes. Saa maae 
de da ophcrve og tilintetgjort Forjættelsen om Christo, 
asstaffe Evangeliet, naar vi ikke lcrngere have Christnm 
behov, naar vi ved vor Kjerlighed knnne overvinde Do-

den, ved den uden Christo, vor Herre og Midler, kuune 

me som et Argument til de Modstandere, med hnlke Apo« 
logien bavde atgjore, for hvilke Kierligheden selv til!>dst op-
lsste stg i enkelte paabndne Gjerninger. Mclancbthon vil ikke 
sige at Kjerligheden, som hele Lovens Opfyldelse, er ikke 
dcdre end Opfyldelsen af et enkelt Bud eller Forbud, men at 
vi ligesaa lidet ved hun som ved denne retfcrrdiggieres. Thi, 
som l'an saa oste indssjcrrper, vi kunne ikke holde Loven, som 
d.et der sig, ikke have Kærligheden, som Gud det forlanger. 
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have Adgang til Faderen. Saaledes forvandffe vore Mod
standere mangfoldige Steders, fordi de lcrgge deres Me
ning ind deri, men ikke tage den rette og eneste Mening 

ud deraf. Thi hvad kan dette Sted vel have imod vor 
Fremstilling af Sagen, naar vi fraregne den Udtydning, 
som Modstanderne lcrgae til af deres eget, uden at ind-
see, hvad Retfirrdiggjorelsen er, eller hvorledes den er
holdes? Corinthierne, i Forveien retfærdiggjorte, havde 
dertil faaet mange og herlige Gaver. Som det almin
delig pleier at gaae, vare de i Begyndelsen fyrige og 

vakkre; men siden begyndte, som Paulus tilkjendegiver. 
Kiv og Uenighed at opvore mellem dem; de begyndte 
at foragte de rette Lcrrere. Derfor irettesætter Panlns 
dem og kalder dem tilbage til Kierligheds Pligter, hvil
ke, endog de ere nodvendige, var det dog daarligt at 
indbilde sig, at den anden Tavles Gjerninger kunde ret

færdiggjort for Gud; thi ved faadan Retfærdighed hand
le vi med Menneskene, men ikke egentligen med Gud. 
Men i Retfcrrdiggjsrelsen have vi at handle med Gud, 
at Hans Vrede kan forsones og vor Samvittighed have 
Fred med Ham. Og intet af disse Ting udrettes ved 
vor Kjerlighed eller den anden Tavles Gjerninger. 

Men videre forekaste Modstanderne os, at Kierlig
heden jo fcrttes over Troen og Haabet. Thi S. Povel 
siger: „Men den storste af disse er Kjerligheden" (i 
Cor. iz, iz). Skjondt paa dette Sted taler jo Pau
lus egentlig om Kjerligheden til Nasten og betyder, at 
Kjerligheden er den storste, fordi den haver de fleste Frag
ter. Troen og Haaber have ikkun med Gnd alene at 
gjsre ; men Kjerligheden giver sig ud iblandt Menneskene 
og har saaledes utallige Pligter. Alligevel vi gjerne 
ville tilstaae vore Modstandere, at Kjerligheden til Gud 
og Nasten er den storste Dyd, fordi dette er det hoieste 

Bud: „Dn stal elste Gud, din Herre" (Matth. 22, z/). 
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? Men hvorledes ville de deraf slutte, at Kjerligheden ret-

s fa-rdiggjor? De sige: den siorsie Dyd retfardigqjor. 
- Nei! ligesaa lidet som den siorste eller forste Lov rerfcrr-
l diggjor, ligesaa lider gjor det den sisrste Lovens Dyd. 
? Men den Dyd er en retfcrrdiggjsrende Dyd, som fatter 
i og annammer Ehristum, som meddeler os Christi For-
i tjenester, ved hvilken vi modtage Naade og Fred af 
) Gud. Men denne Dyd er Troen. Thi, som det ofte 
i er sagt, Troen er ei blot en Kundskab, men meget mere 
, at ville annamme og gribe det, som i Forjættelsen om 
) Christo tilbydes. Og visselig er denne Lydighed imod 
) Gud, at ville modtage den rilbntne Forjættelse, ei min-

Z dre en Gndsdyrkelse end Kjerligheden. Thi Gnd vil, 

> at vi stnlle troe Ham, at vi ffulle modtage Velgjernin-
) ger af Ham, og erklcrrer dette for en sand Gndsdyrkelse. 
I svrigt tillcrgge Modstanderne Kjerligheden, at 

Z den gjor retfcrrdig, fordi de overalt lcrre og krave alene 
! Lovens Retfærdighed. Og det knnne vi jo ikke ncrgte, 
^ at Kjerligheden er Lovens sisrste Gjerning. Og den 
t mennestelige Viisdom seer alene hen paa Loven og ssger 
i i den Retfærdighed. Hvorfore oa de scholastiffe Lcrrere, 
I siore og aandrige Mcrud, deromme Lovens hsieste Gjer-
« ning og tilla-gge denne Gjerning Retfcrrdiggiorelsen. Men, 
I bedragne af den mennestelige Viisdom, have de ei seet 

? Mosts opdcrkkede, nien tilhyllede Ansigt, ligesom Phari-
j faerne, Philosopherne og Mahometisterne. Vi derimod 

s forkynde Evangeliets Daarstab, i hvilket en anden Rer-
s fcrrdighed er aabenbaret, nemlig at vi formedelst Chri, 
> stnm, vor Forsoner, agteS for retfcrrdige, naar vi troe, 
> at Gnd er oS naadig for Chrisii Skyld. Forresten vide 
t vi jo meget godt, hvormeget denne Lare er afvigende 
j fra Fornnftens eg Lovens Dom. Vi vide meget godt, 
! hvor langt smnkkere og lifligere LovenS Lare om Kjer-

I lighed klinger; thi den er jo Vi i s 0 o m. Men vi stam-



— 2O8 — 

me os nu eengang ikke ved Evangeliets Daarffab. Det 

forsvare vi til Christi 3Ere og bede Christnm, vor Her
re, at Han vil understotte os med sin Hellige Aand, 
at vi det retteligen knnne oplyse og aabenbare. 

Modstanderne have i Confntationen videre og an-
fsrt dette Sted imod os af Brevet til de Colosser: 
„Kjerlighcden er FuldkommenhedensVaand." (Col. Z, 4). 
Heraf sintte de da, at efterdi Kjerligheden gjsr os fuld
komne, gjsr den os og retfcrrdige. Skjsndt vi nn paa 

mange Maader knnde svare, hvad denne Fuldkommenhed 
angaaer, ville vi her dog aleue udvikle Pauli Mening. 
Det er vist, at Paulus paa dette Sted taler om Kjer
lighed til Nasten. Der stal og ingen tanke, at hans 
Mening haver varet, at vi ffnlde blive retfcrrdige eller 
fuldkomne for Gud ved de Gjerninger, som befales i 
deu anden Tavle, hellere end ved det, den sorste indehol
der. Og bvis nu Kjerlighcden gjor os fuldkomne, have 
vi jo ikke videre Christum, vor Forsoner, behov; thi det 
er Troen alene, som griber og tilegner sig Forsoningen. 
Men dette er meget langt fra Pauli Mening, der aldrig 

tillader, at Christns, vor Midler, lukkes ude. Hau 
taler altsaa paa dette Sted siet ikke om enkelt Menne
skes Fnldkommenhed, men om hele Kirkens fuldkomne 
Tilstand. Derfor siger han, at Kjerligheden er et Vaand 
eller en Sammenknyttelse, for at betegne, at haus Tale 
er om at sammenbinde og forene flere Lemmer af Kir
ken indbyrdes. Thi som i alle Familier, i alle Stater 
Eendragti'gheden maa nares og underholdes ved gjenjidig 
Kjerligheds og Velvillies Veviisuinger, og den falles 
Rolighed ei kan beholdes, udeu Menneskene indbyrdes 
bare over med og tilgive hinanden deres Feil og Srrs-
beligheder, saaledes byder Panlus, at ogiaa i Kirken 
denne gjensidige Kjerlighed og Overbarelse ffal finde Sted, 
for at Eendragtigheden kan vedligeholdes: deu Kjerlighed 
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nemlig, som taaler, naar det gjsres fornsdent, Brodre
nes Brost og Mangler, som seer igjennem Fingre med 
ringere Forseelser, at ei Splid og Kivagtighed stal nd-
bryde i Kirken og deraf opsiaae gjensidig Had, Partier 
og Kjetterier. Thi nodvendig maa Cendrcrgtigheden op-

lsses, naar Bisperne f. Er. paalcrgge Folket alt for 
haarde Byrder og ei tage Hensyn paa den menneskelige 
Skrøbelighed. Ja Kiv og Tratte maae opsiaae, naar 
Folket alt for ukjerligt og strengt dommer om Larernes 
Scrder, eller afholder sig fra deres Lcrrcre for nogle 
ringe Anstods Skyld; thi da opssge de andre Lårdomme 
og andre Lcrrere. Derimod Fnldkommenheden, det vil 
sige: Kirkens fuldkomne Tilstand, vedligeholdes, naar de 
Stanke taale de Svage, naar Almuen holder sine La-rere 

deres ringe Brost ril Gode, naar Bisperne fsie sig i 
nogle Stykker efter Almuens Skrsbelighed. Af saadan-
ne Villigheds Forstrifter finde vi mange i de Vises Bo
ger og Skrifter, som lcrre, at vi i dette Livs Omgjcrn-
gelse maae give hverandre meget efter, for den menige 
Freds og Roligheds Skyld. Og om denne Villighed er 
det, at Apostlen faavel her, som andensteds ofte befaler. 
Hvorfor vore Modstandere slutte ganste ueffent af det 
Ord Fuldkommenhed, at Kjerligheden retfcrrdig-
diggjor, da Paulus paa dette Sted taler om den frede
lige, enige og i saa Henseende fnldkomne Tilstand i 
Menigheden. Saaledes udlagger og A m b r o s i u s ') 
dette Ord: „Ligesom en Bygning kaldes fuldkommen, 
naar alle dens Dele ere stikkelig sammenfoiedc og sam
mensatte." — Vore Modstandere burde stamme sig ved 
saa hoit at deromme Kjerligheden, da de dog ingensteds 

') ^mlirolu Lommont. in cxp. , hvorom see Anm. » 
S. 50. 

O 
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udsve den. Thi hvad er det, de nu have fore? De 
adskille og sonderflide Menighederne, ssrive Love med 
Blod, som de sorelcrgge vor mildeste, allernaadigste Kei
ser at satte i Krasr, ssre Prcrster og andre fromme 
gudfrygtige Mcrnd til Slagterbanken, naar nogen blot 
med et Ord giver tilkjende, at han ei i eet og alt bi
falder aabenbare Misbrng. Sandelig det rimer sig kun 
flet med den store Berømmelse, de lcrgge paa Kjerligbe-
den; thi hvis de fulgte deres egne Forskrifter, da vilde 
der vcrre Rolighed i Kirkerne og Fred i Staten. Ja 
disse Oprsr vilde aldeles forstumme, naar de ikke alt 
for grumt og strengt bleve ved at holde paa visse Tra
ditioner, som flet ikke tjene noget til Gndfrygn'gheds 
Fremme, ja af hvilke selv de, der forsvare dem paa det 
heftigste, iagttage ikke ret mange. Men de see let igjen-
nem Fingre med sig selv, vanskelig med andre: det gaaer 
dem, som Mcrnius hos Poeten '), der han siger: „Mig 
selv tilgiver jeg." Men dette stemmer nn, som sagt, 
kun ilde med hine Lovtaler over Kjerligheden, som de 
her af Pauli Ord indfore, endog de ikke mere forstaae 
disse, end de stumme Mure den Lyd, de gjeugive. 

Af S. Peder ansore de endvidere dette Udsagn: 
„Kjerligheden ffjnler Syndernes Mangfoldighed " (i Pet. 
4, 8). Det er vitterligt, at ogsaa Peder her taler om 
Kjerlighed til Ncrsten, fordi han henssrer dette Sted til 
det Bud, hvorved hau byder, at de ffulle elffe hinanden 
indbyrdes. Og ei knnde det falde nogen Apostel ind at 
paastaae, at vor Kjerlighed kan overvinde Synden og 
Doden, at den ffulde vcrre en Forligelse og Forsoning, 

forsti! Lermon. I!b. I. Z. v. 2Z. M 6? N l U 6 er sat Ved M 
Hukommelsesfeil for: Mcrvius , som lcrses i alle Udga
verne af Horatius. 



ved hvilken vi bleve forligte med Gud foruden Midleren 
Ehristo; at Kjerligheden stnlde vare vor Retfærdighed. 
Thi hvis vi og havde denne Kjerlighed, var den dog 
knn Lovens ei Evangeliets Retfaroighed, som forjatter 
os Forligelse og Retfærdighed, naar vi troe, at Faderell 
er os naadig for Christi, vor Forsoners, Skyld, at Chri« 
fri Vardstyld og Fortjenester stjenkes og gives oS. Der-
fore byder Apostlen kort tilforn, at vi ftulle tråde hen 
ril Christum, at vi kunne bygges paa Christum, som 
paa Hovedhjornestenen, og tilfsier: „Hvo som troer 
paa Ham, han stal ingenlunde bestjammes." Vor Kjer
lighed frier os nn visselig ikke fra Bejkjammelse, naar 
Gnd dsmmer og straffer os. Men Troen paa Christnm 
udfrier af disse LEngstelser, fordi vi vide, at vore Syn
der ere os forladne for Christi Skyld. I ovrigt er dette 
Apostlens Ord taget af Ordsprogenes Bog, hvor 
Modsætningen klarligen viser, hvorledes det bsr forstaaes. 
Thi det hedder der: „Hadet opvakker Tratte, men 
Kjerligheden ftjuler alle Overtradelscr" (Ordspr. io, 12). 

Dette Sted hos Peder lcrrer altsaa ganste det sam
me , som hiint Pauli Udsagn i Brevet til de Colosser, 
nemlig, at dersom Uenigheder opstaae i Menigheden, bsr 
de formildes og bilagges ved falles Lverbarelse og Foic-
lighed. Tratte og Tvedragt, vil Ordsprogenes Forfar
ter sige, kommer af indbyrdes Had, som vi jo oste see 
at af ringe Fortornelse og Vrede reises mangen ond og 
skadelig Handel. SaaledeS var der f. Er. ikke nogen 
stor Sag, hvorfor Julius Casar og Pompeius fra fsrst 
af bleve Uveuner; og havde den ene giver lidet efter den 
anden, vilde Borgerkrigen i det Romerste Rige ei have 
fundet Sted; men da de paa begge Sider kun narede 
det iudbyrdes Had, opstode de storste og farligste Beva-
gelser af en ubetydelig Anledning. Saaledes ere mange 

O2 



Kjetterier i Kirken opkomne alene af Ladernes Had og 
Avind imod hinanden. — Altsaa taler og Apostlen paa 
hiint Sted ikke om egne, men om andres Overtradelser, 
og naar han siger: at Kjerlighed skjuler Syndernes 

Mangfoldighed, mener han, at omendffjsndt nogle For-
tornelser opstaae iblandt Menneskene, saa barer Kjerlig
heden over dermed, giver gjerne efter, og handler ei eller 

dommer alting efter den yderste Ret. S. Peders Me
ning er altsaa flet ikke den, at Kjerligheden fortjener os 

Syndsforladelse for Gnd, at den er en Forligelse for 
Gnd fornden vor Midler, Christo, at den gjenfoder og 
retfcrrdiggjor os; men den : at Kjerligheden ikke er haard, 
streng, knarvurn, at den gjerne seer over med Venners 
og Brsdres Feil, at den holder det tilgode med andre, 
om end deres Omgjcrngelse er uden megen V"de og 

Skikkelighed, fcm Ordsproget siger: „Du sknl lcrre at 
kjende Vennens Scrder, men ikke at hade og afffye dem." 
Og ei er det uden stor Aarfag, at Apostlene saa ofte 
indskærpe denne Kjerligheds Pligt, eller, som Philoso-
pherne kalde det, Billigheden. Thi denne Dyd er nod-
vendig til at vedligeholde den offentlige Enighed i Kir
ken, der ei kan vcrre af nogen Varighed, udeu baade 
Lcrrerne og Tilhorerne bcrre i mange Stykker over med 
hinanden og skjule gjensidig de ringere Vrost. 

Af Jacobs Brev anfore de endvidere: „Saa see 
I da, at Menneffet retscrrdiggjores af Gjerninger og ikke 

af Troen alene" (Jae. 2, 24). Og, som de mene, er 
intet andet Sted vor Mening og Lcrre mere i Veien; 
ssjsndt dog Svaret hertil er ler og simpelt. Hvis nem
lig Modstanderne ikke lcrgqe deres egen Mening til om 
Gjerningers Fortjenstlighed, saa have disse Apostlens Ord 
ingen Vanskelighed. Men hvorsomhelst Talen er om Gjer
ninger, der indslikke Modstanderne deres ugudelige ^crt-
ning, at vi ved gode Gjerninger fortjene Syndernes For-
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ladclse, ar disse ere en Forligelse og Betaling, formedelst 
hvilken Gud vorder os naadig, at vi ved dem overvinde 
Syndens og Dogens Skrak, at de ere Gnd velbehage

lige for deres eget Vards Skyld, og ei behsve Barm
hjertigheden eller Lhristi Forsoning. Intet af alt detle 
koni Apostlen i Sinde, og dog forsvare Modstanderne det 

altsaa ved Beraabelse paa hine Apostlens Ord. — Forst 
maae vi altsaa vel overveie, at dette Sprog er vore Mod
standere selv mere imod end os. Thi Modstanderne la-
re, at Mennesket retfardiggjores ved Kjerlighed og Gjer-
ninger; om Troen, hvorved vi fatte og tilhvide os Mid-
lcren?, den Herre Christnm, tale de intet. Ja de ikke 
blot misbillige denne Troe og forkaste den i deres Lare 

saavelsom Skrifter, men forssge endog paa, med Svard 
vg Ild ar odelagge og ndilette den af Kirken. Hvor langt 
bedre larer dog Apostlen Jacob, der ilke lader Troen 
vare udelnkt, ikke salter Kjerligheden i TroenS Sted, 
men beholder Troen med, at Christns ikke stal forgjettes, 
som er den rette Forsoner, ved hvilken vi blive retfær
diggjorte. Ligesom ogsaa S. Povel, der han larer Sum
men af det christelige Levnet, indbefatter baade Troen 

og Kjerligheden, i det han siger i Tim. i, 5 : „Sum
men af Loven er Kjerlighed af et reent Hjerte og en god 
Samvittighed og en ujkromtet Troe." — For det andet 
viser selve Sammenhangen, at paa dette Sted hos Apost
len Jacob tales om de Gjerninger, som folge Troen og 
vise, at Troen ikke er nogen dod Ting, men livagtig 
og kraftig t Hjertet. Altsaa var det ikke S. Jacobs 
Mening, at vi ved vore Gjerninger fortjene Syndsfor
ladelse og Naade. Thi han taler om deres Gjerninger, 
som ere ved Christum retfardiggjorte ,og forligede med 
Gud og have erholdt Syndernes Forladelse. Hvorfore 
Modstanderne fare markeligen vild, naar de heraf sintre, 
at Jacobus larer, at vi ved gode Gjerninger fortjene 
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Syndsforladelse og Naade, at vi ved vore Gjernmger 
have Adgang ril Gud, uden Midleren, den Herre Chri-
sto. — For det tredie har Iacobus lidet iforveien talt 
om Gjenfsdelsen, som ffeer ved Evangeliet; thi han 
siger: „Der Gud det vilde, fsdte han os formedelst 
Sandhedens Ord, at vi skulde vare en Forstegrsde af 
Hans Skabninger " (Jac. i, 18). Efterdi han nu siger, 
at vi formedelst Evangeliet ere gjenfsdte, larer ban jo 
og tillige, at vi ved Troen ere gjenfsdte og retfærdig

gjorte ; thi Forjættelsen om Christo annammes alene for
medelst Troen, naar vi satte den imod Syndens og Ds-
dens Skrcrk. Derfor er det ikke Jacobi Mening, at vi 
ved vore Gierninger gjenfodes.—Heraf er det klart nok, 
at Jacobi Ord og Mening ikke er os imod; thi han la
ster og irettesætter herved srkeslsse og sikkre Sjele, som 
indbildte sig at have Troen, endffjsndt de ikke havde 
den; og derfor adffiller han mellem den dsde og levende 
Troe. Dod, siger han, er den Troe, som ikke haver 
gode Gjerninger med sig, men levende den, som frem
bringer gode Gjernmger og Frugter. — Desuden have vi 
jo tidr nok tilkjendegivet, hvad det er, vi kalde Troe. 
Vi tale nemlig ikke om nogen ufrugtbar Erkjendelse eller 
Viden, saaledes som den og kan findes hos Djevlene, 
men om den Troe, som modstaaer Samvittighedens 
SEngstekser, som opreiser og trsster de forffrcrkkede Hjer
ter. En saadan Troe er hverken nogen let Ting, som 
Modstanderne faljkeligen holde for, ei heller noget, vi 
selv ere mcrgtige at gjsre; men den er en guddommelig 
Kraft, ved hvilken vi levendegjores og overvinde Dsden 
og Djevlen. Som S. Povel siger til de Colosser: „i 
hvilken (Christo) I ere opstandne ved Troen, som Gud 
virker" (Col. 2, 12). Denne Troe, da den er et nyt 
Liv, maa nodvendig og frembringe nye aandelige Rørel
ser og Gjerninger. Derfor nagler IacobuS med Rette, 



at vi retfardiggjores ved en saadan Troe, som er uden 
Gjerninger. Men naar han siger, at vi retsardiggjsres 
ved Troen og Gjerninger, da kan ban jo visselig ikke mene, 
at vi ved Gjerningerne blive gjensodte. Heller ikke siger 

han, at for en Deel er Christns vor Forsoner, for en 
Deel forlige os vore Gjerninger med Gnd. Og ei be
skriver han her, hvorledes det gaaer til med Retsardig-
gjorelsen, men hvorledes de Retfcrrdige ffnlle vare, ef
terår de allerede ere retfærdiggjorte og gjenfodte. Oz 
r e t f a r d i g g j o r e s  b e t y d e r  h o s  h a m  i k k e :  a f  u r e t -
fa r d i g a t blive retfærdig, men efter Retter-

gangssproget: at er klare s for retfardig. Saa-
ledes her og paa dette Sted: „Lovens Gjorere stnlle 

retfardiggjores ^ (Rom. 2, iz). Saa lidet altsaa som 

disse sivstanforte Panli Ord staae vor Lare om Troens 
Retfcrrdiggjorelse i Veien, saa vist er det, at Jacobi 
Ord: „Mennesket retfardiggjores ei af Troen alene, 
men ogsaa af Gjerningerne" bsr tages i samme Me
ning. Thi visselig erklares de for retfcrrdige. hvilke med 
Troen have gode Gjerninger; efterdi de Helliges gode 

Gjerninger, som vi have sagt, ere Retfærdighed og be
hage for Troens Skyld. Thi at det blot er disse Gjer
ninger , som Troen ndretter, hvilke Jacobns bersmmer, 
det vidner han selv, der han siger om Abraham: „Troen 
arbeider med hans Gjerninger" (Iac. 2, 22). Saale-
des skal det og forstaaes, naar Paulus siger, at Lovens 
Gjorere stnlle retfardiggjores, det er: erklares for ret
fcrrdige, fordi de af Hjertet troe Gud, og derefter bare 
gode Frugter, som behage formedelst Troen og derfor 
ere Opfyldelse af Loven. Disse Steder, faaledes eenfol-
dig forklarede, have nn vist ingen Hindring for Laren 
om Troen, men forvandstes af vore Modstandere, der 
indflikke dercS ngndelige Meninger. Thi ei fslger det 

af disse, ar Gjerningerne fortjene Syndsforladelse, gjen-
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fede Hjerterne, behage uden Chrisio, som Midler. Og 
intet af alt dette siger Jacobns, hvilket dog Modstan
derne uden Vln udlede af hans Ord. 

Vdermere anfsre de imod os andre Steder af den 
Hellige Skrift, hvor der handles om Gjerningerne, som 

Luc. 6, Z7 : Forlader, saa stal eder forlades." Jes. 58, 
7: „Bryd dit Brsd med den Hungrige, da stal du paa
kalde Herren, og Han ssal bsnhsre dig." Dan. 4, 24: 
„Lsskjob dine Overtrædelser ved Almisse." Matth. z, z: 
„Salige ere de Fattige i Aanden ; thi deres er Himme, 
riges Rige." Og iligemaade: „Salige ere de Barm
hjertige ; rhi de ffnlle faae Barmhjertighed " (Matth. 5, 
7). Ogsaa disse Sprog vilde intet have imod Lcrren 
om Retfardiggjsrelfe af Troen, hvis ikke vore Modstan
dere lagde noget deri af deres eget. Thi de indeholde 
tvende Ting. Det ene er Lovens Prcrdiken og Poenis 

tentses Forkyndelse, hvilken baade straffer Synderne og 
befaler Forbedring og gode Gjerninger. Det andet er 
Forjættelsen, som lcrgges til. Thi det er jo dog ikke 
ffrevet her til, at Synderne forlades uden Troe, eller 
at selve Gjerningerne ere vor Forligelse. Stedse maa 
man altsaa, naar Loven prcrdikes, have Agt paa disse to 
Stykker, og vel lcrgge Mcrrke trl, at Loven ei kan op
fyldes, med mindre vi ere gjenfodre ved Troen paa 
Ehristum. Som Christus, vor Herre, selv siger: ,,Uden 
mig kunne I intet gjore! " Og om nn og nogle udvor
tes Gjerninger i det hoieste knnne gjsres, maae vi dog 
aldrig glemme den Hoved- og Grnndscrtning, som er 
Neglen til hele Lovens Fortolkning: „Uden Troe er det 
umnligt at behage Gnd;" ei glemme Evangeliets Rost, 
at vi ei retfcrrdiggjsres -ved Loven. Hvad havde vi el
lers Christus og Evangeliet behov, naar Lovens Prcrdi
ken alene var nok? Saaledes er det da i Poenitentsens 
Forkyndelse ei nok at pmdike Loven, eller det Ord, der 
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aabenbarer og straffer Synden, fordi Loven viser knn 
Vreden, anklager blot, forfarder knn Samvittighederne, 
der aldrig finde Roe og Fred, nden de hsre Guds Rost, 
ved hvilken klart og lydelig Syndernes Forladelse tilsiges. 
Derfor er det nodvendigt at tilfsie Evangelier, at vi 
ved Troen paa Christnm erholde Syndernes Forladelse. 
Og naar Modstanderne udelukke Evangeliet om Christo 
fra Poenitentsens Pradiken, saa maae de med Rette 

dommeS som Christi Foragtere og Vespottere. 
Naar altsaa Jesaias (i, 17. 18) i disse Ord prcr-

diker Poenitentse: „Aflader fra at gjsre ondt, lcrrer at 
gjsre godt, fsger Retfærdigheden, kommer den Under
trykte til Hjelp, dommer Ret for den Umyndige, for
svarer Enken, og kommer og lader os gaae i Rette med 
hinanden: om end eders Synder vare blodrode, stnlle de 
vorde hvide som Snee," saa opmuntrer han ei alene til 
Hjertets Forbedring og Omvendelse, men foier Forjættel
sen til. Og daarligt vilde det jo vare, naar vi have 
et saadanr Sprog for os, at betragte alene de Gjernin
ger, som Propheten paaminder om: at komme den Un
dertrykre til Hjelp, at domme Ret for den Umyndige. 

Thi strar i Begyndelsen siger han : „Aflader fra at gjore 
Ondt," hvor han nemlig anklager Hjertets Ugudelighed 

og kraver Troe. Ikke siger han, at vi ved de Gjernin
ger, han opregner, kunne fortjene Syndsforladelse af 
gjort Gjerning, men han befaler dem, som nodvendige i 
det nye Liv. Alligevel vil han, ar Syndsforladelsen 
stal annammes ved Troe, og derfor tilsoies Forjættelsen. 
Ligedan forholder der sig med alle lignende Steder. 
Ehrislns pradiker Poenitenrse, naar Han siger: „Forla
der; " men lagger strar Forjættelsen til: „Da stal eder 
forlades." Og ei vil Han dermed sige, at vi ved saa-
dan Gjerning, naar vi forlade andre deres Skyld og 

Overtrædelse, fortjene Syndernes Forladelse af gjort 
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Gjerning, som de kalde det; men Han kraver dermed 
et nyt Liv, hvilket visselig er nsdvenvigt. Alligevel vil 
Han, ar Syndernes Forladelse stal annammes ved Troe. 
Saaledes naar Iesaias siger: „Bryd dit Vrod med 
den Hungrige," da kraver ban en Livets Fornyelse. Og 
ci taler Propheten paa dette Sted om hiin ene Gjer-
ning, men om hele Poenitentsen, som Terten tilkjende-
giver. Dog vil han, ar Syndernes Forladelse stal an
nammes ved Troe. Thi det er en Satning, som siaaer 

fast, som ingen Helvedes Porte selv stal knnne rokke, 
at i Forkyndelsen af Poenitentse er Lovens Pradiken ei 
nok, sordi Loven viser os Vreden og stedse anklager oS. 
Men Evangeliers Pradiken om Syndsforladelse ved Troen 
paa Christnm maa komme til. Denne Scrtning maa al
tid haves for Aine, for at knnne modsatte dem som 

bortkaste Christnm, ndsiette Hans Evangelium og for-
vandste den hellige Skrift efter menneskelig Indbildning, 
at vi nemlig ved vore Gjerninger knnne tilkjobe os Ret-

fardiggjsrelsen. 
Saaledes stal man og henfore den store Prophet 

Daniels paaberaabte Ord ei til den blotte Gjerning, til 

Almisse, men ogsaa tage Hensyn til Troen. Man maa 
dog ikke ansee hine boie, af Gnd larrc, Propheters Ord, 
for ligesaa hedenske som Aristoteli'S eller en anden Hed
nings. Aristoteles haver og formanet sin Konge Alex
ander til at han ikke ssnlde brnge sin Magt til Hoffar-
dighed og Vold; men til Lands og Undersaatters Vel-
fard og Gods. Det er ret og vel ffrevet; man kan ci 
heller bedre pradike eller ssrive om kongeligt Embede. 
Men Daniel taler til sin Konge ikke alene om hans kon
gelige Embede, men om Bod, om SyndStilgivelje, om 
Forsoning med Gud, kort om saadanne hoie aandelige 
Sager, som gaae langt over al menneskelig Tanke og 
Gjerning. Derfor cre hans Ord ei om Almisse alene at 



— 2IY — 

'j forstaae, som ogsaa en Hykler kan give, men fornem
st melig om Troen. Thi der siaaer Kongens herlige Con-

^ session og Bekjendelse om Israels Gnd, der han siger: 
^ ,,Der er ingen anden Gnd, som kan udfrie, saaledes 

som Han" (Dan. z, 29). Saa ere der da udi Da
li mels Prcrdiken tvende Stykker, det ene, som befaler om 
6 det nye Liv og Gjerningerne i dette nye Liv; det andet 
) Stykke, at Daniel forjcrtter sin Konge Syndernes For-
il ladelse '). Og denne Forjcrttelse af Syndernes Forla-
1 delse er ei Lovens Prcrdiken, men en sand prophetist og 
» evangelist Rsst, hvilken Daniel visselig vilde skulde an-
n nammes ved Troen. Thi vel kjendte Daniel, som Pro-
^ phet, at i Qvindens Scrd, Chrifio, var Syndernes For-
l ladelse sorjcrttet ei blot Jsraeliterne, men alle Jordens 
5 Folk. Ellers kunde han ei have tilsagt Babylons Konge 
^ Syndsforladelse. Thi ei er det noget Mennessevcrrk, 
n naar Hjertet fatter Skrcrk for Synden, at forjcrtte Sam-
1/ vittigheden Syndernes Forladelse og Gnds Naade; der 
t maa man om Gnds Villie have Vidnesbyrd af Gnds 
^ Ord. Og Daniels Ord i hanS eget Sprog tale endnu 

L u t h e r u s  iu mgrxin« (sttl. li. e6!t. IZZI. 4to«) ,,Her er 
Spergsmaalet om Daniels Ord er Guds Ord? Er det Guds 
Ord, saa kraves jo nsdveudig forud Troe xaa Gud, som Lo
vens Ord tilherer. Altfaa i Guds Ord indesluttes Troen 
paa Gud, som det hedder Hebr. li: .,at enhver, som nor
mer sig til Gud, maa troe, at Gud er, og er en Gjengjel-
der." — Her spsrges videre om sand eller fals? Troe. Nu 
maae Modstanderne selv nodes til at tilstaae, at det, der i 
moralss Henseende gaaer foran for alle Gjerninger, er deu 
rette Villie og den sande Erkjendelse. Men i de himmelske 
Ting er den rette Villie Troen, og den rette Erkjendel
se Ordet; hvormeget mere bsr man da ikke selv efter deres 
G r u n d s æ t n i n g e r  f o r e t r æ k k e  T r o e n  o g  O r d e t  f o r  G j e r 
n i n g e r n e  ? "  
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tydeligere vm hele Pocnitentsen og indeholde klarere For
jættelsen ; thi de hedde ligefrem: „Gjenkjob dine Syn
der ved Retfærdighed og dine Overtrædelser ved Velgjer-
ninger mod de Fattige." Heri indeholdes en Befaling 

vm hele Poenitentsen. Thi forst befales Retfærdighed, 
dernast at gjore gode Gjerninger, at han, som en Kon
ges Pligt er, ffulde forsvare de Ringe og Elendige mod 
Forurettelse. Men nu er Retfærdighed ei alene udvor
tes Gjerning, meu Troe i Hjertet. Og Synderne gjen-
kjobes ved Poenitentfe, det vil sige: deres Skyld opha
ves, fordi Gnd tilgiver dem, der gjore sand Poenitentfe, 

som ffrevet er Ezech. 18, 21. Ingenlunde kan da heraf 
sluttes, at Gud forlader Syuden for de efterfølgende Gjer
ningers Skyld, Almisse 0. desl., men for sin Forjættel
ses Skyld dem, der gribe og annamme den. Men ei 

annammer nogen Forjættelsen, udeu han ved sand Troe 
overvinder Synden og Doden. Og saaledes gjenfodte 
Mennester bor bare vårdige Omvendelsens Frugter, som 
Johannes den Dober siger (Luc. Z, 8).^ Her er nu og 
Forjættelsen udtrykkelig tilfoiet hos Dauiel: „og see ! " 
hedder det, „det stal vare Helbredelse for diue Synder." 
Hieronymus tager aldeles upassende hele Meningen 
som tvivlende, og paastaaer i sin Forklaring af Stedet 
med endnu mindre Grund og Sandhed, at Syndernes 

Forladelse er en usikker Ting. Men lad os stedse ihu
komme, at Evangeliet visselig forjatter Syndernes For
ladelse. Og dette vilde jo vare reent at ophave Evan
geliet , at nagte, ar Syndernes Forladelse maa visselig 
tilsiges. Vi ville da paa dette Sted gaae Hieronymnin 
forbi. — Skjondt Forjattelsen ligger jo og klart nok i 
det Ord: gjenkjob c; thi herved betegnes jo, at Syn
ders Forladelse er mulig, at Syuder kunne gjenkjobes, 
det vil sige: deres Skyld ophaves og Guds Vrede for
mildes. Men vore Modstandere udelade overalt Forjat-



telserne, tage blot Hensyn paa Budene og tildigte der
hos den menneskelige vildfarende Mening, ar Forladel
sen af Smider vorder til Deel formedelst Gjerninger, 
da dog Tenen intet derom siger, men meget mere ud
krager Troe. Tl)i hvorsomhelst Forjættelse er, der kra
ves Troe. Forjættelsen kan oq ei annammes uden ved 
Troe.— Men Gjerningerne falde Menneskene i Oinene. 

Disse benndrer den - ennesselige Fornnst, og da den alene 
seer derpaa, saa hverken forstaaer eller betragter den Troen. 
Saaledes indbilder den sig da, at disse Gjerninger for
tjene Syndsforladelse og retfcrrdiggjore Mennesket. Ja 
denne falske Indbildning om Loven er ligesom afiNatn-
ren indgroet i os, og kan ei udrives af Sjelen, uden 
saa er, at vi belcrres af Guds Aabenbariug. Fra des
lige kjodelige Meninger maae vi altsaa afvende Sjelen 
og henvende den til Guds Ord. Vi jee, at Evangeliet 

og Forjættelsen om Christo ere os foresatte. Naar alt
saa Loven prcrdikes, naar Gjerninger foreskrives, maae 
vi ikke fatte Forjættelse« til Side; men meget mere fsrst 
gribe og tilegne os denne, at vi siden kuune eve gode 
Gjerninger, og at vore Gjerninger kuune behage Gud; 

saaledes som Christus siger: „Udeu mig kunne I intet 
gjore." — Hvis Daniel havde brngt disse Ord: „Gjen-
tjob dine Synder vedPoen itentse, saa vilde vore Mod
standere aldeles forbigaae Stedet; men nu hau har frem
fort den samme Mening, men med andre Ord, forvand-
fke de Ordene og bruge dem imod Lårdommen om Naa-
dcn og Troen. Saaledes ffal der altsaa svares til hiint 
Sted af Daniel: at fordi han pradiker Poenitentse, lcrrer 
han ei blot om Gjerninger, men og om Troen, som selve 
Historien i Terten udviser : derncrst, fordi han med klare 
Ord fatter Forjættelsen, kraver han nodvendig Troe til 
at Synderne forlades uforskyldt af Gud. Skjsndt han 
altsaa vel omtaler Gjerningerne i Poenirentsen, siger han 



dog ikke, at vi ved de samme Gjerninger fortjene Syn

dernes Forladelse. Thi han taler ikke alene vin Straf
fens Eftergivelse, der forgjeves soges, naar ei i Forveien 

Hjertet har forvisset sig om, at Skylden er forladt. For
resten , hvis Modstandene forstaae Propheten, som han 
talede alene om Straffens Eftergivelse, ligger deri ingen 
Hinder for vor Mening; thi de maae jo nodvendig ril-
staae, ar Syndens Forladelse og Rel ̂ .rrdiggjorelse af Naa-
de maae gaae sornd. Siden ville vi og paa vor Side 
indrsmme, ar Syndens Srraf, med hvilken Gnd djemso-
ger os, formildes ved vore Vonner og gode Gjerninger, 
kort ved hele Poenitentsen. Derfor hedder der i Cor. 
11, zi: „Dersom vi domte os selv, da bleve vi ikke 
domte." Og Jer. 15, 19 : „Dersom du holder dig ril 
mig, da ssal jeg holde mig til dig." Og Zach. 17, z: 
„Vender eder til mig, saa vil jeg vende mig til eder." 

Og Ps. 49, 15 '): Paakald mig i din Nodsdag; jeg 

vil ndfrie dig og du stal prise mig." 
Saa ville vi da overalt,hvor Gjerningerne bersmmes 

og Loven prcrdikes holde fast ved denne Regel: at Loven 
ei kan opfyldes uden Christo. Thi det er vist, at Lovens 
Lcrre ikke vil ophave Evangeliet eller Christi Midlerem
bede. Og forbandede vare vore Modstandere, de Pha-
riscrer, som ndlcrgge Loven saaledes, at de overfore Chri
sti Ord paa Gjerningerne, i det de lcrre, at de ere en 
Syndsforladelse og Forsoning. Altsaa folger, at Gjer
ningerne overalt bersmmes kun forsaavidt, at de behage 
formedelst Troen; men ikke ved sig selv eller uden Christo, 
vor Midler. Thi ved Ham, ei ved vore Gjerninger, 

have vi Adgang til Gud. Naar det altsaa hedder: „Der
som du vil indgaae til Livet, saa hold Budene;" da 

') Efter Vulgata, men efter Luthers Oversættelse Ps. 15. 



forstaaer det sig, at Budene ei kunne holdes uden Christo 
eller behage uden Ham. Saaledes i selve de ti GudS 

Bud foies til det forste Bud den herligste Forjattelse, 
der Herren siger: ,,Jeg vil gjsre Mistnndhed i tusinde 
Led mod dem, der elffe mig og bevare mine Bud." 

Meu dette Bud kan ei holdes eller bevares nden Christo. 
Thi Loven anklager stedse Samvittigheden, at den ei kan 

fyldestgjores, oq da flyer Hjerter forstrækket for Dom
men og Lovens Straf. Men da opfylder Mennesket Lo
ven , naar det horer, at Gud er forliger med os for 
Ebristi Skyld, endog vi ikke kunne fyldestgjort Loven. 
Naar Christns, vor Midler, gribes af os med dcnne 
Troe, saa fanger Hjertet Fred og begynder at elste Gud 
og holde Haus Bud, og vide vi da, at vi behage Gud 

for Ehristi Skyld, eudffjondr hiin begyndende Opfyldelse 
af Loven er langt fra Fuldkommenhed og Reenhed. Saas 
ledes maa man domme om Poenitentsens Pradiken Og 
skjondt de scholastisse Theologer ikke have talt et Ord 
om Troen i Laren om Poenitentse, mene vi dog, at in
gen af vore Modstandere vil vare saa forblindet, at naq-
te, at Llbsolulioueu er ligesom den Evangeliet egne Rost. 
Men visselig maa Absolutionen annammes i Troen, for 
at den forskrækkede Samvittighed atter kan opreises. 

Lcrren om Poenitentse altsaa, fordi den ei blot be
faler nye Gjerninger, men ogsaa forjatter Syndernes For
ladelse, forudsatter nodvendig Troen. Thi ei annammes 
Syndernes Forladelse udeu ved Troen. Hvor der derfor 
i den Hellige skrift tales om Poenitentse, maa man 
fovstaae dette saaledes, at ikke blot Gjerningerne, men 
ogsaa Troen kraves. Som f. Er. Match. 6, 14: „Naar 
I forlade Menneskene deres Synder, stal eders himmel

ske Fader og forlade eder eders." ') Her kraves Gjer-

' ) L n t h e r u s  n i  m z i - g l n e ^ o l .  i i i j )  „ V i  k u n n e  e i  f o r l a d e ,  m e d  
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ning og tilfoies Forjættelsen om Syndsforladelse, som 
ci vorder os til Deel formedelst Gjerninger, men forme
delst Christum ved Troen. Saaledes som Skriften paa 
mange andre Steder vidner: Ap. Gjern. ic>, 45: „Den
ne give alle Propheter Vidnesbyrd, at ved Hans Navn 
alle, som troe paa Ham, skulle modtage Syndernes For
ladelse. " 1 Jo. 2, 12: „Synderne forlades eder ved 
Hans Navn." Eph. 1, 7. „I hvilken vi have Gjenlss-
ning ved Hans Blod til Syndernes Forladelse." 1 Jo. 
2, 12: „Synderne forlades eder ved Hans Navn." 
Eph. 1, 7. „I hvilken vi have Gjenlosning ved Hans 
Blod til Syndernes Forladelse." Dog hvad behsve vi 
her at opregne Vidnesbyrd? Det er selve Evangeliets 
Rsst, at vi formedelst Christnm ved Troen, ikke forme
delst vore Gjerninger erholde Syndernes Forladelse. Den
ne Evangeliets Rost strcrbe vore Modstandere at under
trykke, ved falsseligen udlagte Steder, som indeholde Lo
vens Lare om Gjerninger. Vist er det jo, at ved Poe-
nitentsens Pradiken kraves Gjerninger, fordi den kraver 
et nyt Liv. Men falss er det, som Modstanderne her 
jjllagge af deres eget, at vi ved faadanne Gjerninger 
fortjene Syndsforladelse eller Retfardiggjorelse. Lg dog 
knytter ofte Christus Forjættelsen om Syndsforladelse til 
Pradikenen om gode Gjerninger, ikke fordi Han vil, at 
de gode Gjerninger skulle vare en Forligelse; thi de fol-
ge, efterat vi ere forligte med Gnd; men af tvende Aar-
fager. Den ene er, fordi de gode Frngrer nsdvendi-
gen maae fslge; Han paaminder os altsaa, at det kun 
er Hyklerie og en ffromtet Anger, naar disse udeblive. 

mindre fsrst vore Synder ere os forladne og den Hellige Zland 
givet og meddeelt os. Ellers bliver det at forlade, men dog 
at beholde (ikke glemme) audre deres Synder." 
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Den anden er, at vi nsdvendi'g maae have udvortes 
Tegn ') til Forvisning om et saa dyrebart Lsfte, fordi 
den crngstede Samvittighed tranger til mangfoldig Trsst. 
Som Daaben altsaa, som Herrens Nadvere ere Tegn, 
som paaminde, opreise og bestyrke de crngstede Sjele, at 

de des fastere stnlle troe, at Synderne forlades dem, saa-
ledes er den samme Forjættelse ligesom skrevet og ind
tegnet paa de gode Gjerninger, at de stalle paaminde 

os til des fastere at troe. Og de, som ikke gjsre gode 
Gjerninger, opmnnrre ikke sig selv til at troe, men for
agre hine Forjættelser. Derimod de Gudfrygtige holde 
dem i Hcrvd og glade sig ved at have Tegu og Vidnes
byrd om en saa dyrebar Forjættelse. Derfor sve og 

styrke de sig ved hine Tegn og Vidnesbyrd. Ligesom 
altsaa Herrens Nadvere ei relscrrdigqjor af gjort Gjer-
ning, uden Troe, saaledes retfcrrdiggjsr og ikke Almisse 
eller anden god Gjerning uden Troe. I samme Forstand 
bsr og det Sted tages, Tob. 4, 11 : „Almisse befrier 
fra al Synd og fra Dod." Vi ville ikke sige, ar her 
er en Hyperbol (rhetorist Overdrivelse), stjondt man vel 

knnde sige det ?), for at intet af Christi SEre stal for
mindstes, hvis egne Embed som Midler det er at befrie 
fra Synden og Doden. Men vi henholde 06 til den 
Regel, vi ovenfor fastsatte, at Lovens Lcrre intet nytter 

uden Christo. Almisser og Mistnndhed behage altsaa 

' )  L u t h e r  n s  m s r g i n e  ( s o t .  8 . )  „ j a  e n d o g  i n d v o r 
tes: naar vort Hjerte ei anklager 06, davide vi, at vi ere 
GudS Bern." 

2) Man maa ei glemme at Tobicr Bog er blandt de apo-
krypdi ske og at Melanchtlion altsaa behandler dette Sted 
ei anderledes end et menneskeligt Vidnesbyrd. 

P 



Gud, forsaavidt de folge efter Netfcrrdiggjorelsen eller 
Forligelsen; ellers ikke. Altsaa frie de fra Synden og 
Doden, ikke af gjort Gjerning, men fordi vi, som oven
for sagdes om Poenitentsen, bor omfatte baade Trocn 
og Frugterne. Saaledes maa og siges om Almisser, 
at hele Livets Fornyelse, hvori.de ffee, frelser Menne
sket. Ogsaa Almisser ere altsaa øvelser af Troen, som 
annammer Syndernes Forladelse, og overvinder Doden, 
jo mere og mere den sver sig og under saadanne øvel
ser vorder stark og kraftig. Ogsaa det indrsmme vi, at 
Almisser fortjene mange Velgjerninger af Gud, formilde 
den Srraf, vi havde forskyldt, erhverve os et Vcrrn i 
Syndens og Dodens Farer, som vi ovenfor om hele Poe-
nitentsen have sagt. Men hele Tobias's Prcrdiken, naar 
den rettelig besees, viser, at forend Almisser krcrves Troen. 

Thi det hedder: „I alle dit Livs Dage hav Gud i 
Sind " (Tob. 4, 6); og siden: „Velsign Herren, din 
Gud altid, og bed Ham, at Han maa styre diue Veie" 
(Tob. 4, 20). Men dette tilhorer egentlig den Troe, 

hvorom vi tale, som veed forvist, at den haver en naa-
dig Gud for Haus Barmhjertigheds Skyld, og vil af 
Ham lade sig retfardiggjsre, styre og helliggjort. Men 
vore Modstandere, meget foielige i dette som i mange 
andre Stykker, rive enkelte Sætninger ud af deres Sam
menhang, for at bliude og forvilde de Ukyudige, og siden 
tilflikke de noget af veres egne Meninger. Man maa 
altsaa krave Stederne af dem, hele og i Sammenhang; 
thi efter den almindelige Regel er det usommeligt at dom
me eller give Stemme i en Sag, naar en eller anden 
enkelt Artikel af Loven foreligges, med mindre man har 
Knndskab til hele Loven. Og vist nok, naar Stederne 
fremfores heelt, have de for det meeste deres Udligning 

med sig. 
Ogsaa dette Sted anfores, udrevet af sin Sammen-
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'I bang, Luc. ir, 41: „Giver Almisse, saa ffulle alle 
? Ting vare eder rene." Vore Modstandere have saare 
1 tykke Oren. Hvor ofre have vi ikke sagt, at til Lovens 

Pradiken bor komme Evangeliet om Christo, formedelst 
hvem de gode Gjerninger behage? Men de udelukke al-

li levegne Christnm og lare, at Retsardiggjorelsen fortje-
n nes ved Lovens Gjerninger. Naar man laser det an-
^ sorte Sted heelt, da er det klart, at der og kraves Troe. 
) Christus irettesatter Pharisaerne, der meente, at de ren-

sede sig for Gud, der er: at de bleve retfærdiggjorte 
« ved idelige Aftoelser. Som ogsaa een af Paverne har 
.1 ladet indfsre i Ctinones om vier Vand, at naar det er 

besprengt med viet Salt, da helliger og renser det Fol-

l ket sra Synden; hvortil Glosen bemarker, at det renser 
j fra saadanne Synder, som knnne tilgives. Ligedanne 

vare og de Meninger, som Christus dadler, og imod 
6 denne deres selvgjorte Renselse satter Han en dobbelt 
L Reenhed, een indvortes og en anden udvortes. Fsrst for-

maner Han dem, at de skulde vorde indvortes rene, og 
S dernast tilfsier Han om den udvortes Reenhed: „Giver 
L Almisse af det, I have tilovers, saa blive eder alle Ting 
1 rene." Vore Modstandere henssre urigtigen disse Ord: 
^ „alle Ting " blot til det ene Led af Talen; thi Christus 
s vil have dem henfort til begge i saadan Forstand; „Naar 
^ I indvortes ere rene og udvortes give Almisse, da ffulle 
v alle Ting vare rene for eder." Han betyder nemlig, 
Q at den udvortes Reenhed maa sattes i Gjerninger, som 
z ere befalede af Gud, meu ikke i menneskelige Skikke og 
? Vedragter, saadanne som den Tid hine Aftoelser vare, 
a og nu hiin daglige Bestankelfe med Vievand, Munke-
j dragterne, Adskillelse mellem Spiser og lignende unyttig 
i. Haudel er. Men vore Modstandere forvandffe aldeles 

? Meningen af Stedet, ved paa sophistiff Viis at over-

P2 



fsre disse Ord: „Alle Ting " alene paa den sidste Sat-
nittg, saa Meningen bliver: Naar I give Almisse, da 

skulle alle Ting vcrre rene for eder. —Nn siger S. Pe

der, at Hjerterne renses ved Troen (Av. G. 15, 9^ 
saaledes giver dette Sted, rettelig beseet, en Mening, 
som fuldkomment stemmer med andre Skriftens Udsagn: 
at naar Hjerterne ere rensede, og derefter Kjerligheds 
Gjerninger (af hvilke her ncrvnes Almisse) komme til, 
saa er hele Mennesket reent, ei blot indvortes, men og 
udvortes. Hvorfor tager man da ikke hele hiin Prædi
ken sammen? Mange ere de enkelte Stykker af Chrijli 
Formaning her, hvoraf nogle handle om Troen, andre 
om Gjerningerne. Men ei femmer det sig for en sand
hedskærlig Lcrser af Skriften at udplukke de enkelte Ste
der, hvor Talen er om Gjerninger, og springe dem over, 

hvor Troen berommes. 
sDer ere vel og nogle, som mene, at Christus ha

ver fort hiin Tale af Jronie eller spodst imod Pyariss-
erne, som vilde han sige: Ja, I gode Mcrnd, rover kun 
og stjeler, og gaaer derefter hen og giver Almisse, faa 
ville I snart vorde rene: at altsaa Christns med disse 
Ord haanlig og haardelig har straffet deres Phariscrisse 
Hykleri. Thi hvorvel de vare fulde af Vantroe, Gjer-
righed og ond Attraae, saa holdt de dog deres Renselser, 
gave Almisse og meente, de vare ret ffjcrre pure Helge
ne. Ogsaa denne Udlcrgning er ikke Tertens Ord imod.^ 

Endelig maae Laserne og bestaudig mindes derpaa, 

at vore Modstandere kun flet beraade de fromme Sam
vittigheder, naar de lcrre, at vi ved Gjerninger fortjene 
Syndsforladelse; fordi Samvittigheden, saalcrnge den 
ved Gjerninger ssger Syndsforladelse, aldrig kan fast 

') Det Indklamrede lcrses alene ! den tpdffe Oversirttelse. 



k antage, at nogen Gjerning fyldcstgjor Gnd. Derfor 
o crngstes den stedse, og udtanker nye Gjerninger, nye 

) Gndsdyrkelser, indtil den tilsidst gaujle fortvivler. Den-
il ne Grnnd har S. Povel fremstillet i Brevet til Romer-
n ne det 4de Cap., hvor han beviser, at Retfærdighedens 
Z Forjcrttelse ei vorder os til Deel for Gjerningernes Skyld, 

^ fordi vi aldrig saaledes knnne antage, at vi have en 
l» naadig Gnd. Thi Loven anklager stedse; og saaledes 
(, vilde jo Forjattelsen altid vare usikker og sorgjeves. 

T Derfor flutter han, at hiin Forjcrttelse om Syndsforla-
^ delse og Retscrrdighed annammes ved Troen, ei forme-
6 delst Gjerninger. Dette er Pauli eenfoldige og rette og 
^ sande Mening, ved hvilken baade den stsrste Trost er 

fremsat de fromme Samvittigheder, og Christi ?Ere scrt-
t e s  i  s i t  f n l d e  L y s ,  s o m  v i s s e l i g  d e r t i l  e r  g i v e t  o s ,  a t  
vi ved Ham stulde have Naade, Retscrrdighed og Zrcd. 

Saavidt have vi opregnet de fornemste Steder, som 
L Modstanderue anfsre imod os, hvorved de ville bevise, 

at Troen ikke retfocrdiggjor og at vi fortjene Synds for
ti ladelsen og Naaden ved vore Gjerninger. Ai haabe der-

ved saa klart, som det behoves, at have viist alle fromme 
5) Samvittigheder, at disse Steder ingenlunde staae vor 
L Lcrre om Troen iveien, at vore Modstandere paa en 
il utilladelig Maade fordreie Stederne efter deres Scrtnin-
^ ger, at de anfore de fleste udrevne af deres Sammen-
^ hcrug, at de udelade de klareste Steder om Troeu eg 
6 blot udvcrlge dem som tale om Gjerningerne, hvilke de 
4 derhos forvandffe, ved overalt at indfsre deres vildfarende 
n menneskelige Meninger, foruden at de saaledes udlcrgge 
9 Skriftens Ord, saaledes lcrre Loven, at de undertrykke 
9 Evangeliet om Christo. Thi hele Modstandernes Lar-
6  d o m  e r  d e e l s  t a g e t  a f  d e n  m e n n e s k e l i g e  

Z  F o r n u f t ,  d e e l s  L o v e n s ,  e i  E v a n g e l i e t s  
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L  c r  r e  ̂ ) .  D e  l c r r e  n e m l i g  t v e n d e  S y n s m a a d e r  a f  R e t -

fcrrdiggjsrelsen, af hvilke den ene er taget af Fornuf
ten, den anden fra Loven, ikke fra Evangeliet eller 

Forjættelsen om Christo. Den fsrste Maade, hvorpaa 
de fremsiille Retfcrrdiggjsrelsen, er den, hvorved de lare, 
at Menneskene ved gode'Gjerninger fortjene Naade, saa-
vel af vedborlig som fuldkommen Fortjeneste ^). Og 
dette er FornnftenS Synsmaade; thi da Fornuften ikke 
feer Menneskets indre Ureenhed, mener den, at den be
hager Gud, naar deu gjsr gode Gjerninger, og derfor 

ere bestandig faadanne selvvalgte Gjerninger og Guds-
dyrkelser blevne opscrnkte af Menneskene, naar deres Sam
vittighed stcrdres i svar Angest. Hedningene baade og 
Israels Folk offrede Menneskeossre og paatoge sig mange 
andre haarde og barbarisse Gjerninger, for at formilde 
Guds Vrede. I senere Tider opkom Mnnkelivet og Mun-
keordnerne kappedes indbyrdes om at faae den strengeste 
Regel, for ligesom dermed at kunne holde Stand imod 
Samvittighedens Forfcrrdelser og Guds Vrede. Og den
ne Retfcrrdiggjorelses - Maade, fordi den smigrer For
nuften og bliver gansse staaende ved udvortes Gjernin
ger, kan let forstaaes og i ethvert Tilfcrlde fyldestgjsres. 
Herefter have nu den kanoniske RetS Lcrrere fordreiet og 

') Den christelige Lcrftr vil let ssjenne, at dct er den samme 
vcrsentlige Forskjel mellem Evangeliets og d^'n katholske Kir
kes Lcrre om Netfcrrdiggjerelsen, som i vore Dage er Skjel-
nennrrket mellem de a>gte Protestanter, der lcrre med Luther, 
Melanchthon, Paulus og Christus, at NetfcerdigMrelsen er 
af Troen, og de falske Lcrrere i den protestantiske Kirke, som 
ville bereve os den ved Christnm os erhvervede Frihed og 
Forligelse med Gud i det de, ligesom hine Evangeliets ro-
mersk-katholste Modstandere, lcrre, at ikke Troen, men Kier
lighed og Gjerninger retftrrdiggjer os for Gud, ja at ingen 
retfcrrdiggjercs (d>e erklcrreS for retfærdig), uden den, som 
allerede er retfcrrdig. 
Disse Udtryks Forklaring see ovenfor S. Anm. i. 



mistydet mange af de kirkelige Love og Anordninger, 

som bleve givne af Fadrene i en langt anden Hensigt, 
nemlig ar vi ei ved saadanne Gjerninger stnlde soge 

Retfærdigheden, men at de ffnlde vare en Orden i Me
nigheden til falles Rolighed og Eendragtighed. Paa 
samme Maade have de og mistydet Sacramenterne og 

fornemmelig Messen, i det de ved denne ssgte Retfær
dighed , Naade og Forligelse med Gud af gjort Gjer-
ning. — Den anden Maade at fremstille Retfardiggjs-

rclsen paa er lart af de scholasiiste Theologer, naar de 
sige, at vi blive retfærdige ved en os af Gud meddeelt 
Fardighed '), hvilken er Kjerligheden, og at vi, unders 
siottede ved denne, indvortes og udvortes knnne opfylde 
GudS Vov; og at vi ved faadau Opfyldelse af Loven 
blive vårdige til Naadeu og det evige Liv. Denne Lare 

er ganske Lovens Lcrre; thi sandt er det, at Loven siger: 

„Dn skal elste Herren din Gud; du stal elste diu Na-
sie." Kjerligheden er altsaa visselig Lovens Opfyldelse. 
— Men let er det for et Christenmenneste at bedsmme 
begge disse Fremsiillingsmaader; thi begge udelukke de 

Chrisium og ere altsaa at forkasie. Og hvad den fsrsie 
i Særdeleshed angaaer, saa er det noksom aabenbart, 
hvor ugudelig den Lårdom er, som foregiver, at vore 
Gjerninger ere en Forsoning og Forligelse for Synderne. 
Men hvad den sidsie angaaer, da er det jo ligesaa vitter
ligt, at den er grnndfalst; thi den larer os ikke at gaae 
til Christo, vor Frelser, naar vi stnlle gjenfodes; den 
lcrrer ikke, at Retfardiggjsrelfen ei er mulig uden Synds
forladelse ; den lcrrer ikke, at forend vi kuune elste Gud, 
maae vore Synder vare os forladne; men foregiver, at 

vi selv kuuue ligesom udlokke af Fornuftens Kraft den 

') Scholastikerne kalde det en Kabltuz. Dette Ord er som de-
kiendt laant af den Aristotelisse Moralphilosophie, hvorester 

alle Dyder ere (Færdigheder). 



Kjerlighed, hvorved vi skulle fortjene Syndernes Forla
delse. Den larer ikke, at vi ved Troen paa Christum 
overvinde Syndens og Dodens S krak; men foregiver, at 

Menneskene ved egen Opfyldelse af Loven have Adgang 
til Gud uden Christo, som Midler; den foregiver, at 
denne Opfyldelse af Loven er i og for sig Retfærdighed, 
som Naaden og det evige Liv styldes; ffjsndt dog kun 

en faare svag og ufuldkomme« Opfyldelse af Loveu stu
des selv hos de Hellige. 

Meu, naar nogen blot vil betanke og overveje, at 
Evangeliet dog ikke for intet er givet Verden, at Chri-
sins dog ikke for intet er forjattet, kommet i Verden, 
har lidt og er opstanden, da vil han ler kunne skjsnne, 
at vi hverken af Fornuften eller af Loven retfardiggjs-
res. Vi nodes altfaa til i det Hovedstykke om Ret-
fardiggjorelsen at virre af anden Mening end Modstan
derne. Thi Evangeliet selv viser os en ganste anden 
Vei; Evangeliet noder os til at bruge Christum, vor 
Forsouer, i Retfardiggjorelseu, larer, at vi ved Ham 
have Adgang til Gud formedelst Troen, at vi ffulle 
satte Ham, vor Midler, imod Guds Vrede, ar vi ved 
Troeu paa Ham modtage Syuderues Forladelse og over-
viude Syudeus og Dsdeus Skrak- Saaledes siger og 
S. Povel, at Retfardighedeu ikke er af Loven, men af 
Forjættelsen, ved hvilken Faderen haver forjcrttet, at 
Han vil tilgive os og forliges med os for Ckristi Skyld. 
Men denne Forjattelse annammes alene ved Troen, som 
den samme Apostel vidner Rom. 4, iz. Denne Troe 
alene annammer Syndernes Forladelse, retfardiggjsr os 
og gjeufsder os; derefter fslger Kjerligheden og de sv-
rige gode Frugter. Saaledes lcrre vi altsaa, at Men-
neffet vorder retfardiggjort, som vi ovenfor have sagt, 
naar Samvittigheden, forfarder ved Poenirentsens Pra-
diken, oprejses og troer forvist, at den haver en naa-
dig Gud formedelst Christum. Denne Troe tilregnes til 
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Retfcrrdighed for Gud ; Rom. 4, z. Og naar paa den
ne Maade Hjerter opreises og levendegjores ved Troen, 

saa annammer det den Hellige Aand, som fornyer os, 
at vi kunne gjore Loven, elste Gnd og Gnds Ord, at 

vi knnne adlyde Gnd i Gjenvordigheder, at vi kunne 

vare kydffe og rene, elsse vor Ncrste 0. s. f. Og stjondt 
disse Gjerninger endnu ere langt fra Lovens Fuldkom
menhed , saa behage de dog formedelst Troen, hvorved 
vi agtes for retfcrrdige, fordi vi troe, at vi for Chrisii 
Skyld have en naadig Gud. Alt dette er klart og over-

cenSsiemmende med Evangeliet og kan vel forstaaes af 
alle, som have sund Eftertanke. Og af disse Grundsæt
ninger kan det let dsmmes, hvorfore vi tillcrgge Troen 
Netscrrdiggjorelsen, og ikke Kjerligheden, enostjondr Kjer-
ligheden folger Troen, fordi Kjerligheden er Lovens Op
fyldelse. Men S. Povel lcrrer, at vi ikke retscrrdiggjs-
res af Troen, men af Forjættelsen, som ved Troen alene 
annammes. Thi ei have vi Adgang til Gud uden Chri-
sio, vor Midler, og ei modtage vi Syndernes Forladelse 

formedelst vor Kærlighed, men formedelst Christnm. Ja 
vi kunne ei engang elste Gud, saa lange vi kun kjende 
hans Vrede. Og Loven anklager 06 altid, viser oS 

altid Guds Vrede. Det er altsaa nodvendigr, at vi forst 
ved Troen gribe Forjættelsen, at formedelst Christnm Fa
deren cr os forliget og tilgiver os. Siden efter begyn

de vi at opfylde Loven. Langt fra menneskelig Fornuft, 
ja langt fra Mose maae vi faste Ainene paa Christnm, 
og der visselig troe, at Han er os givet, at vi for 
Hans Skyld stnlle agres for retfcrrdige. Loven kunne 
vi aldrig fyldestgjore, saalange vi ere i derre dodelige 
Kjod. Saaledes agres vi da for retfcrrdige ikke forme
delst Loven, men formedelst Christum, fordi Hans For
tjenester stjenkcs os, naar vi troe paa Ham. Naar no
gen alrsaa flirrigen betragter disse Grnndscrtninqer, at 

vi ei rerfcndiggjsres af Loven, fordi mennestelig Natur 
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ei kan fyldestgjort Guds Lov, eller elsse Gud; mcu at 
vi retfcrrdiggjores af Forjcrttelseu, ved hvilkeu os sorme-
delst Christum er forjcrrret Retfcrrdiggjorelse, Forligelse 
og der evige Liv, saa vil han lettelig iudsee, ar Ret-
fcrrdiggjorelsen nodvendig maa tillagges Troen, naar 
han blot betcruker, at Christus ikke forgjeves er os for
jættet, givet, fodt til Verden, har lidt og er opstanden; 
naar hau betcruker, at Naadeus Forjættelse i Christo ei 
er forgjeves, at den foruden Loven og uden Hensyn paa 
Loven er ffeet sirar fra Verdens Begyndelse, betcrnker, ar 
Forjcrltelsen maa annammes ved Troen, som Johannes 

siger (2 Jo. 5, io ff.): „Hvo der ei troer Gnd , gjor 
Ham til en Lsgncr, fordi han ei troer paa der Vidnes
byrd, hvormed Gud haver vidner om sin Son, og dette 
er Vidnesbyrder, ar Gud haver givet os det evige Liv, 

og dette Liv er i haus Son. Hvo som haver Sonnen, 
haver Liver, og hvo som ikke haver Sonnen, haver ikke 

Livet." Og Chrisius siger (Jo. 8, Z6): „Naar Sonnen 
faaer frigjort eder, da ffulle I vare i Sandhed frie." 
Ligesaa Paulus (Rom. Z, 2): „Ved ham have vi Ad
gang til Gud — formedelst Troen." Ved Troen paa 
Christum alrsaa aunammes Forjættelse om Syndsforla
delse og Retfærdighed, og ei retfcrrdiggjores vi for Gud 
ved Fornuften eller ved Loven.—Dette er saa klart, saa 
aabenbart, at vi nndre os over, at Modstanderne kuuue 
nogensinde gaae saavidt i deres Raserie at kalde det i 
Tvivl. Der er jo en ganste aabenbar Beviisforelse at 
slutte, at da vi ei retfcerdiggjores for Gud af Loven, men 
af Forjottrelsen, maae vi nodvendig tillcrgge Troeu Ret-
fcrrdiggjorelsen. Ja hvad kan vel modsattes detre Be-
viis, uden man vil udflette hele Evangeliet og tilintet
gjort Christi Midlerembede? Christi LEre scrttes jo kun 
da i sit rette Lys, naar vi lcrre at tye til Ham, som 
Midler og Forsoner. Og visselig see de fromme Sam
vittigheder at ved denne Lcrre den rigeste Trost tilbydes 
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dcm, thi de maae jo forvist troe, at vi formedelst Chri-
sinm have en naadig Fader, ikke for vore retfærdige Gjer
ninger, og at Chrisius imidlertid hjelper os, at vi kunne 
gjore Loven. Disse saa nstatteerlige Goder berove vore 
Modstandere Kirken og dens Born, naar de fordomme 
og strabe at udflette Lcrren om Troens Retfærdighed. 

Vi bede altfaa alle retsiudige Hjerter at see sig fore og 
ikke samtykke i Modstandernes ugudelige Fcrrd. Thi i 
Modstandernes Lcrre om Retfcrrdiggjorelsen er Talen flet 
ikke om Christo ; som om vi knnde overvinde Guds Vrede 
ved vore Kjerligheds Gjeruinger eller elffe Gud, naar vi 
kjende ham alene som vred over Synden. Desuden la

des Samvittighederne i Uvished. Thi naar de stnlle 
troe, at de derfor ville have en naadig Gud, fordi de 

have Kjerlighed, fordi de opfylde Loven, maae de altid 
tvivle, fordi de enren ikke fole denne Kjerlighed i sig, 
som Modstanderne tilstaae, eller visselig erkjende, at den 
er meget ringe og svag, ja meget hyppigere fornemme, 
at de knurre over Guds Dom, at Han paalcrgger den 
menneskelige Natur nmngt et svart Onde, Kummer og 
Gjenvordighed i dette Liv og Skrcrk for den evige Vrede. 

Naar stulle de da finde Hvile og Fred? Naar stulle de 
elske Gud, saalcrnge de faaledes fole Tvivl og Skrcrk? 
Ja hvad andet er denne Lovens Lcrre end en Lcrre til 

Fortvivlelse? Lad dog knn een af Modstanderne staae 
frem og lcrre oS, hvorledes han selv er kommet til og 
sver denne Kjerlighed? Nei visselig! de forstaae flet ikke 
hvad de sige, og Ordet Kjerlighed gjenlyder i deres Mund, 
uden at T'ngen har grebet deres Hjerter. Saa forvir
rer og mork er deres Lcrre, at de overfore Christi SLre paa 
menneskelige Gjerninger og bringe Samvittighederne en
ten til hovmodig Trodsen eller til Fortvivlelse. Men 
vor Lcrrdom haabe vi stal lettelig kunne fattes af fromme 
Sjele, og give de forstrcrkkede Samvittigheder en gudelig 

og sand Beroligelse. 
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Naar fremdeles Modstanderne bespottelige« sige mod 
os, at mange Ugndelige og Djevlene selv jo troe, saa 
haver det, hvad vor Lcrre angaaer, ingen Grund. Thi 
vi have jo tidr nok sagt, at vi tale om Troen paa Lhri-
stum, det er: om Troen paa Syndsforladelse, om Troen, 
som villig og af Hjertet bifalder Naadens Forjættelse. 
Og visselig den kan ei erholdes uden stor Kamp i det 
menneskelige Hjerte. Alle Fornuftige ville .og lettelig 
kunne skjonne, at denne Troe, hvorved vi holde forvist, 
at Gnd vaager over os, bonhsrer os, forlader os vor 
Synd, er en overnaturlig Ting. Thi det 
menneskelige Hjerte af sig selv kan intet saadant med 
Vished sintre om Gud, og derfor er da Troen derpaa 
hverken hos de Ugndelige eller Djevlene. — Hvis forre
sten nogen af disse Sophisier ffulde gjore den Indven
ding , at Retfærdigheden jo er noget, som tilhorer Vil-
lien, hvorfor den ei kan tillægges Troen, som horer til 
Erkjendelse og Forstand, saa er Svaret til dem herpaa 
meget let; thi de selv indromme jo i deres Skoler, at 

Villien bcherffer Erkjendelsen og Forstanden, saa denne 
giver Guds Ord Bifald. Men vi sige meget klarere: 
saa vist som Syndens og Dodens Skrcck ei er blot i Tan
ken og Forstanden, men strcrkkelige Rsrelser i Vil
lien , som flyer Guds Dom, saa vist er Troen ei heller 
en blot Erkjendelse i Forstanden, men tillige en fast Til
lid i Villien, at Mennesket nemlig vil annamme det, som 
tilbydes ham ved Forjættelsen. Saaledes bruger Skrif
ten dette Ord Troe, som det tidtanforte Sted Rom. 5, 
1. vidner. Retfcrrdiggjore betyder paa dette Sted efter 
Rettergangssproget at frikjende den Skyldige og erklcrre 
ham for retfardig, men formedelst en Andens Retfær
dighed , nemlig Christi, som meddeles os ved Troen. 
Da altsaa i denne Mening vor Retfærdighed er en Til-
regnelse af fremmed Retfærdighed, maae vi nsdvendig 
tale anderledes om Retfærdigheden, end naar vi i Philo-
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fophien eller for den borgerlige Domstoel spsrge om egen 
Gjernings Retfcrrdighed, der visselig har sit Udspring af 

V i l l i e n .  D e r f o r  s i g e r  S .  P o v e l  i  C o r .  i ,  z o :  A f  
Ham ere I i Christo Jesn, som er gjort os af Gnd til 
Viisdom og Retfcrrdighed og Helliggjsrelse og Forlos
ning." Og 2 Cor. 5, 21: „Ham, som ei kjendte Syn

den, haver Han gjort for os til Synd, at vi i Ham 
ffulde bave den Retfcrrdighed, som gjelder for Gud." 
Men fordi Christi Retfcrrdighed ffjenkes os Sed Troen, 
saa er Troen og Retfærdigheden i os det, som tilregnes 
os saa, at vi blive Gnd velbehagelige, formedelst Gnds 
egen Anordning; som Paulus siger: „Troen tilregnes 

til Retfcrrdighed " (Rom. 4, z). Og hvis vi da for 
nogle Ordklsveres Skyld ffnlle udtrykke os ssolemcrssigt, 
da er Troen retteligen at ncrvne som Retfcrrdighed, for
di den er Lydighed imod Evangeliet. Thi det er vitter
ligt, at Lydighed imod den Hoieres Bnd er en Deel af 
Retfærdigheden, som giver enhver hvad ham tilkommer. 
Og denne Lydighed mod Evangeliet regnes saaledes til 
Relfcrrdighed, at alene formedelst denne, fordi vi ved den 
tilegne os Christi Forsoning, behage de gode Gjerninger 
eller Lydighed imod Loven. Thi ei kunne vi fvldestgjsre 
Loven, men Manglen tilgives os formedelst Ehristum, 
som Paulus siger Rom. 8, 1 : ,/Saa er nu ingen For-
dsmmelse for dem, som ere i Christo Jesu." Denne 
Troe giver Gud ?Lren, giver Gud hvad Haus er, der
ved at den i Lydighed modrager Forjættelserne, som og 
S. Povel siger Rom. 4 , 20: „Han tvivlede ei paa 
Gnds Forjcrttelse ved Vantrve, men var sicrrk i Troen 
og gav Gud LEren." Saaledes er det da Evaugeliets 
Gudsdyrkelse at modtage de gode Ting af Gud, meu Lo
vens derimod at tilbyde og frembcrre Gud vore gode 
Gjerninger. Men ei knnne vi tilbyde Gud noget af vort, 
med mindre vi i Forveien ere forligede med Ham og 

gjenfsdte. Og visselig giver denne Artikel en Fylde af 



Trsst, at det nemlig er den fornemste Gudsdyrkelse i 
Evangeliet at ville modtage af Gnd Syndernes Forla
delse, Naade og Retfardighed. Om denne Dyrkelse taler 

C h r i s t n s  h o s  J o h a n n e s  6 ,  z y ,  d e r  h a n  s i g e r D e t t e  e r  
min Faders Villie, at enhver, som seer Sonnen og 
troer paa Ham, stal have det evige Liv." Og Faderen 
siger: „Dette er min elstelige Ssn, i hvilken jeg haver 
Velbehag, horer Ham ! " — Vore Modstandere derimod 
tale om Lydighed imod Loven, men ei om Lydighed imod 
Evangelier, stjsndt vi dog ikke kunne adlyde Loven, fs« 
rend vi ere gjenfodte ved Evangeliet, ikke kunne elffe 
Gud, fsrend vi have modtaget Syndernes Forladelse. 

Thi faalange vi fsle, at Han er vs vred, flyer den 
menneskelige Natur for Haus Vrede og Dom. 

Hvis nogen endnu paa fophistist Viis stulde iud-
vende os: Hvis Troen er det, hvorved vi ville annam

me hvad der tilbydes os i Guds Forjættelser, saa synes 
tvende forstjellige Ting ar sammenblandes, nemlig Troen 
og Haabet; thi Haabet er det egentlig, som venrer paa 
Forjættelserne; saa svare vi: at disse begge, Troen og 
Haabet, ei saaledes kunne adstilles i Gjerningen, som 
srkeslsse Hoveder i Skoleunderssgelser adstille dem. Thi 
ogsaa i Brevet til Hebraerue (11, i.) bestemmes Troen 
at vare en Forventning af de Ting, som haabes. Men 
h v i s  n o g e n  e n d e l i g  v i l  a d s t i l l e  b e g g e ,  s a a  s i g e  v i ,  a t  
Haabets Gjenstand er hvad der stal stee, men at Troen 
gaaer saavel paa de tilkommende som narvarende Ting 
vg »Godtager i det Narvarende Syndernes Forladelse, 

som er fremsat i Forjattelsen. Heraf haabe vi, at det 
noksom kan stjonnes, baade hvad Troen er og at vi ere 
nodte til at antage, at vi ved Troen retfardiggjores, 
forliges med Gud og gjensodes. Thi vi ville jo lare 
Evangeliets, ei Lovens Retfardighed. Men de, som 
lare, at vi retfardiggjores ved vor Kjerlighed, lare Lo
vens Retfardighed og bortfjerne Christum som Midler paa 



? Netfardiggjsrelsens Vei. Dette er altsaa klart og aaben-
sj bart, at vi ikke ved Kjerligheden, men ved Troen over-
s vinde Syndens og Dodens Skrcrk, at vi ilke kunne satte 

9 vor Kjerlighed og Opfyldelse af Loven imod Guds Vre-
F de, thi „ved Christnm have vi Adgang til Faderen" 
) (Rom. 5, 2). Denne Satning iudstjcrrpe vi saa oste 

^ for Tydelighedens Skyld; thi den viser hele vor Sags 
? Beskaffenhed paa der klareste, og naar den flittigen og 
,l noie overveies, kan den give de fromme Sjele fuldkom-
l nien Oplysning og Beroligelse. Derfor er det godt stedse 

at have den paa rede Haand og for Aine, ikke blot for 
a at vi kunne satte den imod Modstandernes Lare, som 
i ville, at vi ikke ved Troe, men ved vor Kjerlighed og 

5 Fortjeneste uden Christo, som Midler, stulle have Ad-
y gang til Gnd, men og, for at vi ved den kunne oprejse 

a os i Samvittighedens ?Engstelser og ove vor Troe. Det 
z cr jo klart, at vi uden Christi Vistand ei kunne gjsre 
Z! Loven, som Han selv siger: „Uden mig kunne I intet 
, gjore". Altsaa fsrend vi tanke paa at syldestgjore Lo-
? ven, maae vore Hjerter ved Troen vare gjenfsdte. 

Heraf kan der og let skjonnes, hvorfor vi dadle 

? Modstandernes Lare om fuldkommen Fortjeneste. Na-
t turligviis, fordi de derved intet tale om Troen, at vi 

t ved Troen formedelst Ehristum behage Gud, men digte, 
5 at gode Gjerninger, som ere svede i og vcd Kjerlighed, 

, ere en Retfærdighed, som i og for sig behager Gud og 
, er vardig til det evige Liv, uden at have Christnm, som 
? Midler, behov. Hvad er det andet end ar overfore Christi 
Z SLre paa vore Gjerninger, at vi nemlig behage Gud 
j for vore Gjerningers Skyld, ei formedelst Christum? 

hvad audet end at berove Christo sit Midlerembeds SEre, 
lj stjsndt han dog er vor Midler, ei blot i Begyndelsen af 
Z Retsardiggjorelsen, men bestandig? Og S. Povel siger, 
> at hvis den, som er retfærdiggjort i Cbristo, stulde have 
j fornodent siden efter at soge en anden Retsardighed, saa 
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tillagde vi jo Christo at vcrre Syndens Tjener, d. e. ei 
at retscrrdiggjsre os fuldkomment (Gal. 2, 15— 17). 
Visselig er det snare urimeligt hvad Modstanderne lare, 
at gode Gjerninger ved fuldkommen Fortjeneste fortjene 
Naaden; thi naar siden efter Retfcrrdiggjsrelfens Begyn

delse Samvittigheden ofte crngstes, som det steer, ffal da 
Naadens Tilflngt ssges ved gode Gjerninger og ei ved 
Troen paa Clmstnmj? — For det andet: Modstandernes 
Lcrre lader Samvittighederne i Tvivl, saa de aldrig kunne 
vcrre rolige, fordi Loven stedse anklager os, at den ei 
fyldestgjores, endog vi gjore gode Gjerninger. Thi stedse 
begjerer Kjsdet imod Aanden. Hvorledes stal da her 
Samvittigheden finde Fred uden ved Troen, naar vi er-
kjende, at vi formedelst Christum, men ei for egne Gjer-
ningers Skyld behage Gud? Hvad Gjerning skulle vi 
slude, som vi kunne agte vcrrdig det evige Liv, forudsat, 
at Haabet til dette stal afhcrnge alene af vore Fortjene
ster? Imod saadauue Tvivl gjelder Pauli Ord: „Ret
færdiggjorte ved Troen have vi Fred " eller bor visselig 
antage, at formedelst Christum Retfærdighed og det evi
ge Liv stjenkes os. Og om Abraham siger han : „Imod 
Haab troede han paa Haabet" (Rom. 4, 18). For 
det tredie: hvorledes stal Samvittigheden fornemme, at 
Gjerninger ere ovede nok i Kjerlighed.', ril uden Feil at 
kunne flntte, at den folgelig af Fortjeneste er Naaden 
vis? Hele denne Adskillelse mellem fuldkommen og ved-
bsrlig Fortjeneste er, som vi jo alt ovenfor have sagt, 
alene opdigtet, for at undvige Skrifteus klare Vidnes
byrd ; thi den Handlendes Hensigt giver jo intet Lys 
om Fortjenesternes Grader; men de sikkre Hyklere ville 
altid troe, at deres Gjerniuger ere vårdige til at de des
formedelst holdes for retfærdige, hvorimod de forstokke
de Samvittigheder ville tvivle om Fyldestgørelse ved no
gen Slags Gjerninger, og altsaa altid jsge nye og ar
bejde uden Troe, indtil Fortvivlelsen overvcrlder dem. 
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?. Kort alr, hvad Modstanderne herom lare, er fuldt af Van-

si steligheder og Vildfarelser. — For det fjerde: Hele Kir-
ken bekjender, at det evige Liv stjenkeS os af Barmhjer-

it tighed. Thi saaledes siger A n g nsrinn 6 i Bogen om 
<? Naaden og den frie Villie, hvor han taler om de Helli-

st ges Gjerninger efter Gjenfsdelfen: „Ikke ved vore For-

li tjenester, men af sin Barmhjertighed, fsrer Gnd os til 
^ det evige Liv." Og i den niende Bog af Bekjendelser-

ll nc: „Vee Mennestcne, om dcres Liv er nok saa priis-
vårdigt, naar det stal dommes uden af Barmhjertighe

ds den." Og Cyprianns siger i sin Udligning af 
^ Herrens Bon: „At ingen stal tykkes om sig selv som 
ss skyldfrie, og ved at ophsie sig styrtes des dybere, saa 
^l lares og paamindes han om, at han daglig synder, i 
>6 det at han daglig befales at bede om Syndsforladelse." 
Z? Men det er jo en noksom bekjendt Sag og haver mang

le foldige af de klareste Vidnesbyrd saavel i Skriften som 
il hoS Kirkefædrene, der alle som med een Mnnd bekjende, 
n at vi, stjsndt vi have gode Gjerninger, alligevel trange 

i: ril Barmhjertigheden. Men Troen er det, som faster 
H Aiet paa denne Barmhjertighed og saaledes opreiser og 
il trsster os. Hvorfor Modstanderne lare meget ilde, naar 

de saaledes ophsie Fortjenesterne, at de ingen Plads 
»I levne Troen, som griber og annammer Barmhjertighe-
S den. Og som vi ovenfor have sagt, at Forjættelsen og 
!? Troen ere tvende Ting, som hsre uadskillelig sammen, 

og at Forjaltelsen ei kan erholdes uden ved Troen, jaa 
st sige vi her: at den forjattede Barmhjertighed ligeledes 

kraver Troe, og at begge ei kuune adskilles. Med Rette 

0 altsaa dadle vi Laren om fuldkommen Fortjeneste, da den 
il intet larer om den retfardiggjsrende Troe og fordunkler 
9 Christi ?Lre og Midlerembede. Og ei maae vi agtes for 
1 i dette Stykke at lare noget nyt, da Kirkefadrene over-

v alt meget klart bekjende den Satning, at vi trange til 

Q 
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Barmhjertigheden, endog vi gjsre gode Gjerninger. Det 

samme indffjarper og Skrifte« ofte, som Ps. 14Z, z: 
„Gak ei i Retre med din Tjener, thi for dit Aasyn stal 
ingen Levende retfardiggjsres." Her viser Psalmisten, 
at alle, endog Hellige og Guds Tjenere, ei tsr rose sig 
af deres Retfærdighed, naar ikke Gud vil tilgive, men 
dsmme og overdevise deres Hjerter. Thi hvor andensteds 
David ophsier sin Retfærdighed, der taler han om sin 
Sag imod Guds Ords Fiender og Forfolgere, ei om sin 
personlige Reenhed og Usiraffelighed, og beder, at Gnds 

LEre og Sag maa forsvares, som Ps. 7, 9: „Dsm mig 
Herre efter min Retfardighed og Fromhed." Og atter 
Ps. IZO, Z. siger han: „Hvis du vil lcrgge Mcrrke til 
Overtrædelserne, Herre, hvo kan da bestaae? " Og Hiob 
9, zo. hedder det: „Om jeg end tvcrtrede mig i Snee
vand og rensede mine Hcrnder af Brsnden, vil du dog 

i k k e  h o l d e  m i g  f o r  r e e n . "  O r d s p r .  2 0 ,  9 :  „ H v o  k a n  s i g e :  
jeg er reen i mit Hjerte og fri fra Synd?" 1 Jo. 1, 8: 
„HviS vi sige, at vi ikke have'* Synd, da bedrage vi os 
selv, og der er ikke Sandhed i os." Og i Herrens Bon, 
som Christns lcrrte os at bede, bede selv de Hellige om 
Syndernes Forladelse; alrsaa have og de Hellige Synd. 
5 Mos. 4, 24: „Din Gud er en fortærende Ild." Zach. 
2, IZ: „For Herrens Slasyn forsinmme alt Kjod." Jes. 
40, 6. 7: „Alt Kjsd er Hse, og alt dets Pryd er som 
en Blomst paa Marken. Hset fortorres, som Blomsten 
henvisner, naar Herrens Aande blaser derpaa " d. e. 
Kjsd og Kjodets Retfærdighed kan ei bestaae i Guds 
Dom. Ion. 2, 9: „Forgjeves holde de paa forfængelige 
Ting, som forlade Barmhjertigheden " d. e. al Menne
skets Fortrostning er forgjeves, uden Fortrestningen til 
Guds Barmhjertighed; kun Barmhjertigheden frelser os, 
men egne Fortjenester og egne Gjerninger kunne ikke frelse 
oS. Ligesaa Daniel 9, 18 ^ 1 y: Vi kaste os for dig 
i Bsn, ei stolende paa vor Retfærdighed, men paa din 
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store Barmhjertighed. Ak Herre! hsr, ak Herre! vcrr 
naadig, mark paa min Bsn og fuldfor det, tov ei at 
komme for din egen Skyld ; thi din Stad og dit Folk ere 
kaldede efter dit Navn!" Her lcrrer Daniel os at flye til 
Barmhjertigheden, naar vi bede, det er at have Tillig 
til Glids Barmhjertighed, men ei til vore egne Fortje

nester for Guds Aasyn. Ja vi gad nok fee, hvorledes 
vore Modstandere ville bcrre sig ad i Bonnen, hvis ellers 
disse vanhellige Mennesker nogensinde bede noget af Gud. 
Hvis de ville beraabe sig paa deres Vorrdighed, fordi 
de have Kjerlighed og gode Gjeruinger, og fordre Naa-

den som forskyldt derfor, faa bede de jo som Phariscreren 
hos Lncam 18, n, der siger: „Jeg er ikke som de an
dre Mennesker." Hvo der saaledes begjercr Naaden og 

ikke sletter sig paa Gnds Barmhjertighed, forhaaner 
ChristnS, der, som vor Pppersteprast, indlcrgger Forbsn 
for os. Knn da frotter Bonncn sig paa Gnds Barmhjer
tighed , naar vi troe, ar vi vorde bonhorre for denne 

vor Vppcrstcprasts Skyld, som Han selv siger: „Hvad-
fomhelst I bede Faderen om i mir Navn, det stal Han 
give eder" (Jo. 14, ly). „I mit Navn," siger Han; 
thi uden Ham knnne vi ikke komme ril Faderen. Her

hid borer og Christi Udsagu i Luccr 17, ic>: „Naar I 
have gjort alt hvad der var eder befalet, da siger, vi 
vare unyttige Tjenere." Disse Ord ndsige klarligen, at 
Gud frelser os ved sin Barmhjertighed og formedelst sin 
Forjcrttelse, ikke at Han er os det skyldig for vore Gjer
ningers Fortjeneste. Men vore Modstandere lege her med 
Herrens Ord, i det de vende bag for og sige os: Me
get snarere knnde man da paastaac: Hvis I have troet 
alt, da siger: vi vare unyttige Tjenere. Og derncrst til-
foie de, at Gud iugeu Gavn haver af vore Gjerninger, 
men ar ise for os ere gavnlige. See her, hvor det barn

agtige sophististe Spil med Begreber forlyster dem! Og 

L 2 
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endog det ikke var vcrrd at svare til flige Taabeligheder, 
ville vi dog med cet Ord eller to bersre det. For det 

fsrste bruge vore Modstandere jo T r o e n her i en gan
ske fejlagtig Mening mod os; thi dersom vi dermed for

stode hiin historiske Kundssab og Vished, som ogsaa kan 
vcrre i Djevlene og de Ugndelige, saa vilde de visselig 
sulte retteligen, at Troen er en unyttig Ting. Men vi 
tale flet ikke om denne historiske Kundssab, men om Tillid 
til GndS Naades og Barmhjertigheds Tilsagn. Ja den
ne Bekjendelse, at vi ved vore Gjerninger ere udnelige 

Tjenere, er selve Troens Rost, som ogsaa er klart af 
hiint ovenansorte Erempel af Daniels Bon (Dan. 9, 
18. 19). Thi Troen frelser os, fordi den griber Barm
hjertigheden eller Naadcns Forjættelse, endssjondt vore 
Gjerninger ere intet vard. Naar dette saa ret sorstaaes, 
haver det intet paa sig med Modstandernes Slutning. 

Thi fordi jeg kan flutte saa: Naar du endog har gjort 
alt, maa du dog ikke stole paa dine egne Gjerninger, er 

jeg derfor ikke berettiget til at indfore dette som en lig
nende Slutning: Naar du endog har troet alt, maa du 
dog ikke stole paa den guddommelige Forjættelse. Det 
er to gansse sorssjellige Satninqer: i den fsrste tales om 
Tillid til vore egne Gjerninger, i den anden om Tillid 
til den guddommelige Forjættelse. ChristuS fordommer 
Stolen paa vore egne Gjerninger, men Han kan dog 
visselig ikke fordomme, at vi stole paa Hans Forjættelse, 
ikke ville, at vi stulle mistvivle om Guds Naade og 
Barmhjertighed. Han straffer vore Gjerninger som uvær
dige , men straffer ingenlunde Forjættelsen, som tilbyder 
B a r m h j e r t i g h e d  a f  N a a d e .  H e r l i g t  s i g e r  h e r  A m b r o 
sius '): „Guvs Naade stulle vi erkjeude, men ikke 
miskjende vor Natur. Naadens Forjættelse ssnlle vi lide 
og troe paa, men ikke paa vor Natur eller Dyd." Men 

^mbrolluz in I?, 3. 
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vore Modstandere gaae her frem paa deres gamle ViiS, 

ar de forvende hvad som af Skriften siges vm Troen, 
saa det bliver tvertimod Troens Lårdom. Ogsaa den Ud 
slngt er jo ganffe barnagtig, naar de ville, at vi kaldes 
unyttige Tjenere , fordi vore Gjerninger ikke ere Gud til 
nogen Gavn, men os til Gavn. Christus taler jo om 

den Nyrnghed, som gjor, ar Gud stylder oS fin Naade. 
Dog det vedkommer ei dette Sted, at disputere om det 

Nyttige og Unyttige. Knn saameget er jo klart, at 
unyttige Tjenere det vil sige: som ei gjsre Fyldest, 
fordi ingen elster Gnd, frygter Gud eller troer paa Ham, 
faaledes og saameget som han bnrde. — Lad oS altsaa 

tilsidesatte disse Modstandernes frostige Indvendinger, thi 
alle forstandige Folk ville ler stjonue, hvad Dommen 
derover maa blive, naar de engang komme frem for Ly

ser. I de simpleste og klareste Ord have de fundet et 
Anstod, stjvndt dog hver Mand seer, at det er Tilliden 
til vore egne Gjermnger, som udtrykkelig misbilliges. 

Lad oS altsaa holde fast ved hvad hele den christe-
lige Kirke bekjender, at vi frelses ved Barmhjertigheden. 

Og ar ingen stal knnne opkaste sig den Indvending: 
Men naar vi skulle srclses ved Barmhjertigheden, saa 
maa der jo gaae noget foran hos dem, som Frelsen vor-
der til Deel, hvorpaa de kunne stjelnes fra dem, som 
den ikke vorder til Deel; saa maae vi ogsaa herover er
klare os. Thi isardeleShed af deuue Gruud syneS Scho-
lastikerne at have opstiller Laren om fuldkommen Fortje
neste. Og visselig kan denne Tanke ogsaa give Sindet 
nok ar bestille. Vi ville altsaa svare korteligen. Netop 
derfor, ar Haaber kan vare sast, at der kan vare en fo-

regaaende Adskillelse mellem dem, som Frelsen vorder ti 

Deel, og dem, den ikke vorder ril Deel, maae vi nsd-

vendigen antage, at vi frelses ved Barmhjertigheden. 
Dette, saaledeS simpelt hensat, syneS unagtelig ved fsrste 

Oiekast urimeligt. Thi i Rettergang og menneskelig Dom 
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er Retten eller det, som skyldes og bor ffee, det visse, 
men Barmhjertigheden noget nvist. Men ganske ander
ledes forholder der sig med Gnds Dom. Her haver Barm
hjertigheden en klar og sikker Forjættelse og Gnds Befa
ling ; thi Evangeliet er forsaavidt den Befaling, at vi 
skulle troe, ar Gud er os naadig for Christi Skyld. 
„Gud sendte ikke sin Son til Verden, at Han sknlde 
domme Verden, men at Verden sknlde frelses ved Ham. 

Hvo, der troer paa Ham, dommes ikke" (Jo. Z, 17. 18). 
Saa ofre Talen alrsaa er om Barmhjertigheden, maa 

Troen til Forjættelsen forsiaaes med. Og denne Troe 
giver et fast Haab, fordi den stotter sig paa Guds Ord 
og Befaling. Hvis Haadet alene ffulde stolte sig paa 
Gjerninger, da vilde der jo vcrre nvist, fordi ingen Gjer
ninger kunne stille Samvittigheden tilfreds. Og denne 
Troe netop er det, som gjor Adskillelsen mellem dem. 
Frelsen vorder til Deel, og dem, den ikte vorder til Deel, 
mellem Vårdige og Uvcrrdige: fordi det evige Liv er for
jættet de Retfcrrdiggjorte, men Troen alene retfcrrdiggjor. 

Men her ville Modstanderne igjen raabe, ar gode 
Gjerninger flet ikke ere fornodne, naar de lkke fortjene 
det evige Liv. Slige Fordreielser af vor Mening have 
vi besvaret ovenfor. Jo visselig er det nodvendigt at 
gjsre gode Gjerninger; og de Retfærdiggjorte, sige vi 
videre, er det evi^e Liv forjættet. Hvorimod de, som 
vaudre efter Kjodet hverken beholde Troen etter Retfær
digheden. Derfor retfcerdiggjores vi, for at vi som ret
færdige kunne begynde at gjsre gode Gjerninger og ad
lyde Guds Lov. Derfor gjenfodes vi og annamme den 
Hellige Aand, at det nye Liv kan frembringe nye Gjer« 
ninger, nye aandelige Rorelser, Gudsfrygt, Kjerlighed 
til Gud, Had til verdslige Lyster. Den Troe, hvorom 
vi handle, fodes under Pvenitentsen, og maa vore og 
styrkes under Farer og Fristelser, ved gode Gjerninger, 
at vi desto sikkrere kunne antage, at Gnd for Christi 
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Skyld vil ansee os, forlade os vore Synder, bonhsre 
06. Men flige Ting lareS ikke uden megen og alvorlig 
Kamp. Hvor ofte vender ei Samvittighedens Bebrejdelse 

tilbage, hvor ofte fremmer og skynder den ei til Fortviv
lelse, naar den foreholder os enten de gamle eller de nye 
Synder eller vor Natnrs Ureenhed overhovedet? Denne 

Haandskrift udflettes ikke uden stor indvortes Kamp, saa 
Erfaringen selv vidner, hvor vanskelig en Sag Troen er. 
Og medens vi nu under Samvittighedens Skrcrk op-

reiseS og fatte Trosi, vore tillige andre aandelige Rs-
relser, GndSkundskab, Gudsfrygt, Haab og Kjerlighed 
til Gud, og vi gjenfvdes, som S. Povel siger, til Guds 
Erkjendelse, og betragtende vor HerreS Herlighed omska
bes vi ul det samme Billede, det er: vi erholde sand 

Kundskab om Gud, at vi rettelig kunne frygte Ham og 
troe paa Hans naadige Forsorg og Bsnhsrelse. Denne 
Gjenfodelse er ligesom en Begyndelse til det evige Liv, 
som S. Povel siger: „Naar Chrisius er i eder, saa er 
Legemet dodt for SyndenS Skyld, men Aanden lever" 

(Rom. 8, Og: „Vi skulle overklcrdes, saafremt 
vi ellers befindes klcrdte, og ei nogne" (2 Cor. 5, 2. z). 
Heraf kan den sandhedskærlige Lsser dsmme, at vi vis, 
selig krave gode Gjerninger, eftersom vi lcrre, at Troen 

maa undfanges i Poenitentsen, og derefter vore til sand 
Anger, og vi netop i disse Ting scrtte den christelige og 
aandelige Fuldkommenhed, at baade nemlig Poenitentsen 
og den rette Troe i Poenitentsen fuldkommes. Dette 
kan bedre forsiaaes af de fromme Gemytter end hvad 
der lcrres om deu beskuelige Fuldkommenhed hos Mod
standerne. Men som Retfcrrdiggjorelsen tilhorer Troen, 
saa tilhorer det evige Liv og Troen. S. Peder siger: 
„I opnaae Maalet for eders Troe, Sjelenes Salighed" 
(1 Pet. 1, 9). Ogsaa Modstanderne tilsiaae, at de Ret
færdiggjorte ere Guds Vorn og Chrisii Medarvinger. 
Men imidlertid fortjene og Gjerningerne, som behage 



Gud formedelst Troen, andre legemlige og aandelige Be-

lonninger. Thi der ffal vcrre Forffjel i de Helliges Her
lighed og S-Ere. 

Videre indvende Modstanderne os, at det evige Liv 
kaldes enLon, hvorfor det er nodvendigt, ar man maa 
fortjene det ved gode Gjerninger og fuldkommen Fortje

neste. Vi svare kort og simpelt hertil. Panlns kalder 
det evige Liv en Gave (Rom. 6, 23), fordi naar Ret
færdigheden er os stjenket, blive vi tillige Guds Born 

og Christi Medarvinger, som Johannes siger: „Hvo der 
troer paa Sounen, haver det evige Liv " (Jo. Z , z6). 

Og August i nus siger ') med faa mange, der fulg
te ham: „Gud kroner sine Gaver i os." — Men ellerS 
staaer der og ffrevet: „Eders Lon stal vcrre stor i Him, 
lene" (Luc. 6, zz). Hvis nu disse Udsagn synes Mod
standerne at stride med hinanden, saa lad dem selv hitre 
Rede deri. Men det er vist, de ere ganffe nbillige 
Dommere; thi de udelade Ordet: Gave, og see flet 
ikke heu paa Grundvolde« for hele denne Sag, men ta
ge derimod det Ord: Lsn for sig, og ndlcrgge det paa 
det strengeste, ikke alene imod Skriften, men og imod 
almindelig Talebrug. Og nu flutte de saaledes, at fordi 
det evige Liv kaldes en Lon, ere vore Gjenunger af 
den Beffaffenhed, at de maae ansees som et Vcrrd, hvil
ket det evige Liv ffyldes; at de altsaa ere vårdige til 
Naaden, udeu at behove Christi Mellemkomst eller Troen. 
Det er nu visselig en splinterny Slmningskuust, saasnart 
man horer Ordet Lon at slutte: altsaa have vi ikke 
Christus fornoden, som Midler, eller Troen, formedelst 
hvilken vi have Adgang til Gud. Hvo seer ikke, at 
dette kun hanger siet sammen? Dog vi ville flet ikke ki
ves med dem om Ordet Lon; knn det er det, vi stride 
om, om de gode Gjerninger i og fer sig ere vårdige til 

^NZultln. lis et libero c. 6. in 1^5. 
88. Yt5. IO2. >ZY. Ilomil. 14 in l, Z0. 



Naaden og det evige Liv, eller om de beligge alene for

medelst Troen, som griber Christum som Midler. Vore 

Modstandere nn tillcrgge Gjerningerne ei alene der, at 

de ere vårdige Naaden og det evige Liv, men digte endog 

vvenikjsbet, at de selv have Fortjenester tilovers, som 

de knnne stjenke andre og dermed retfardiggjsre dem; 

som naar Mnnkene scrlge deres Ordeners Fortjenester til 

andre. Saaledes danne de efter Chrystppi Viis en stor 

og vcrldig Slutning, saasnart de blot hsre Order Lon. 

Da hedder det: Her taleS om Lon, allsaa have vi Gjer

ninger, som ere den Vcrrdie, hvorfor samme Lon ffyldes; 

og videre: altsaa behage Gjerningerne for dereS egen 

Skyld, ikke for Christi, vor MidlerS, Skyld. Og frem

deles : naar en har flere Fortjenester end den anden, saa 

maae der jo vare nogle, som have Fortjenester tilovers; 

vg altsaa kunne de af disse ffjenke andre, som sorljene 

det. Ja bie et Oieblik, kjere Laser, du har endnu ikke 

hele Slutningskjeden. Thi endnu tilfsie de visse Tegn 

paa denne Gave af Fortjenesten, de selv have rilovers, 

ifore den Dsdes Legeme deres Ordenskappe o. s. v. 

Ved alle deslige sammenragede Slutninger fordunkle de 

Christi Velgjerning og Lcrren om Troens Retfærdighed. 

Men iugenlnnde er det vor Mening at begynde en Ord

strid med Modstanderne om Ordet L o n. Thi naar de 

ville indromme, at vi ved Troen formedelst Christum ag

tes for retfcrrdige, og at de gode Gjerninger behage Gud 

formedelst Troen, ffnlle vi siden vel komme tilrette om 
Lonnen. Ja vi ville endog tilstaae, at det evige Liv er 

en Len, forsaavidt nemlig at det ffyldes Forjættelsen, 

men ei vore Fortjenester. Thi forjcrtter er Rerfcrrdig-

gjorelsen, som vi ovenfor have viist er egentlig en Guds 

Gave, og med denne Gave cr forbnndet Forjættelsen af 

der evige Liv, som S. Povel siger: „Dem, Han haver 
retfærdiggjort, dem haver Han og herliggjort" (Rom. 

8, zo>. Og i samme Mening: „Mig er henlagt Ret. 
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færdighedens Krone, som Herren, den retfcrrdige Dom

mer, stal give mig" (i Tim. 4, 8X Thi Kronen skyl
des de Retfcrrdige formedelst Forjættelsen. Og denne For

jættelse bsr det de Hellige at vide, ikke at de ffnlle ar-

beide for deres egen SEre og Nytte; men arbeide for 

Guds LEre. Dog for at de ei ffnlle fortvivle i Gen
vordigheder, maae de tillige kjende Gnds Villie, at Han 

vil bisiaae, udfrie og frelse dem. Skjondt anderledes 

hsre de fuldkomne, anderledes de ffrsbelige Christne For

kyndelsen af Straffe og Belsnninger. Thi de Skrobeli-

ge arbeide for deres egen Nyttes Skyld. Men alligevel 

er Forkyndelsen af Belsnninger og Straffe nsdvendig. 

I Straffenes Forkyndelse vifts Guds Vrede; det horer 
altsaa til Poenireittsens Prcrdiken. I Belonningernes 

Forkyndelse vises Naaden. Og ligesom Skriften ofte i 
Talen om de gode Gjerninger indbefatter Troen (thi den 

vil, at Hjertets Retfærdighed stal have Frugterne med 

sig)/ saaledes tilbyder den og ofte med Belsnningerne 

Naaden tillige, som Jes. 58, 2O. 21. og ofre ellers hos 

Propheterne. Vi tilstaae eg hvad vi oste have vidnet, 

at stjsndt Rctfardiggjsrelsen og det evige Liv tilkomme 

Troen, saa have dog de gode Gjerninger andre legemli

ge og aandelige Belsnninger, thi „enhver stal modtage 

fin Lon efter sit Arbeide" (1 Cor. z, 8). Thi Evan
geliets Retfærdighed, som afhanger af Naadens Forjcrt, 
telse, modtager nden Fortjeneste Retfcrrdiggjorelsen; men 

Lovens Opfyldelse, som fslger paa Troen, seer hen paa 
Loven, ved hvilken ei uforstyldt, meu for vore Gjernin-
ger, Lon tilbydes og styldes os; men de, som fortjene 

denne, ere iforveien retfærdiggjorte, fsrend de kunne op

fylde Loven. Altsaa ere de i Forveien blevne indlemmede 

i Guds Sons Rige og Ehristi Medarvinger, som Pau

lus siger (Rom. 8, 17). Men Modstanderne, saa ofte 
der tales om Fortjeneste, overfsre strar Tanken til Ret-
fcrrdiggjsrelfen, da dog Evangeliet tilbyder oS denne uden 



nal vor Fortjeneste, for Christi Fortjenesters Skyld, oq disse 
^meddeles os ved Troen. I ovrigt fortjene de gode Gjer-

ttninger og Kampe for Troens Sag ei Retfcrrdiggjorelse, 

wnien andre Velonninger, saaledes som det i disse Sprog 

^bestemmes: „Hvo som saaer karrigt, stal og heste kar

lrigt, men hvo som saaer rundeligen, stal hoste rundeli-

K gen" (2 Cor. y, b), ved hvilke Ord Velsnningens For

ehold sammenlignes med Gjerningens Forhold. Og frem-

S deles: „2Er din Fader og din Moder, at du maa leve 

! lange paa Jorden " (2 Mos. 20, 12). Ogsaa her frem. 

1 satter jo Loven Belonningen for en bestemt Gjerning. 

> Skjondt altsaa Lovens Opfyldelse fortjener Lon (thi Lsn 

z er egentlig noget, som horer til Loven) , saa bor vi dog 

, altid mindes, at Evangeliet tilbyder Retfardiggjorelsen 

t uden al vor Fortjeneste, og at vi ei kunne holde eller op-

s fylde Loven, for vi ere forligede med Gud, retfcrrdig-

? gjorte og gjenfodte; og at selv denne Opfyldelse af Lo-
, ven ikke vilde behage Gnd, uden vi i Forveien vare 

l ham behagelige formedelst Troen. Om Ordet Lon kun? 

l de ellers siges adskilligt ander, af Betragtningen 'af Lo-

? vens Natur, hvilket vi dog, fordi det er noget omstæn

deligt, ville gjemme til et andet Sted. 

Men alligevel blive Modstanderne ved at paastaae, at degode 
Gjerninger i egentlig Forstand fortjene det evige Liv, fordi S. 
Povel siger Rom. z, 6. »o : „Han stal give enhver efter sine Gjernin-
ger " og : „LEre, Hcrder og Fred over hver den, som gjer det Go, 
de." Jo. 5, 2y : ,,De, som have gjort Godt, stulle opftaae til Livets 
Opstandelse." Matth. 25, z? ff:" Jeg var hungrig og I gave mig 
at spise o. s. v." Paa disse og alle lignende Steder, hvor Gjernin-
gerne prises i Skriften, er det nsdvendigt at forstaae ei blot udvor
tes Gjerninger, men ogsaa Hjertets Retfærdighed, fordi Skriften 
ikke taler om udvortes ssremtet V^sen, men om det indre Menneskes 
Reenhed. Og saa ofre der tales om Loven og Gjerninger, maa man 
vide, at Ehristns som Midler ei maa lukkes ude. Thi Han er Lo
vens Ende, og selv siger Han: „Uden mig kunne I intet gjere ^ 
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(Jo. '5, Ester denne Regel have vi ovenfor sagt kan alle de 
Sreder, der handle om Gjerninger, rettelig forstaaes. Naar derfor 
det evige Liv tillægges Gjerningerne, saa er det saaledes at sorstaae, 
atdetssjenkes de Retfærdiggjorte, fordi ingen, nden han er retfær
diggjort og ledes af Christi Aand, kan gjere gode Gjerninger. Og ei 
behage de gode Gjerninger uden Troen ; thi „uden Troen er det 
umuligt at behage Gud" (Hebr. 11, 6). Naar altsaaPaulus figer: 
„Han ssal give enhver efter fine Gjerninger," saa maa det ei blot for-
staaes oin enkelte Gjerninger, men om hele Livets Retfærdighed. 
Saaledes og : ,,AEre hver den, som gjer det Gode," det vil sige: 
den Retfærdige. Og naar Christns forjcrtter det evige Liv i de Ord: 
„I have givet mig at spise " o. s. v., da opregner Han disse Stykker 
aabenbart som Vidner paa Hjertets og Troens Retfærdighed. Paa 
denne Maade indbefatter Skriften ofte den indvortes Retfærdighed 
med dens udvortes Frugter, og t<:ler ofte om Frugterne alene, for 
desbedre at forstaaes af de Uerfarne, o^ for at tilkjeudegive, at den 
krcever et heelt nyt Liv, en ny Skabning i Christo. Intet fornuf
tigt Menneske kan ds-nme anderledes, og ikke er det nogen tom Spids-
sindighed, vi her forsvare- ei heller ville vi adffille Frugterne fra Hjer
tets Retfærdighed, men forlange blot, at Modstanderne skulle til-
staae, at-disse Frugter, de gode Gjermnger, behage alene formedelst 
Troen og Christum, vor Midler, men ei af sig selv ere vcrrdige til 
Naadeu og det evige Liv. Og det er det, vi dadle i Modstandernes 
Lerre, at de ved at udrive Skriftstederne om Gjerninger af dereS 
Sammenhang og forklare dem paa philofophist eller jedij? Viis op-
heeve Troens Retfærdighed og Christi Embede som Midler. Thi af 
disse Steder flutte de, at Gjerningerne fortjene det evige Liv, deels af 
vedberlig. deels af fuldkommen Fortjeneste, naar nemlig Kjerlighe« 
den komm.r til, og altfaa rttftrrdiggjere os. Denne Vildfarelse op-
hcrver altsaa ganske L^rren om Troens Retfærdighed, som dog visselig 
ei ber tilsidesattes i Christi Kirke; thi uden den kan Christi Embede 
og Herlighed ei sorstaaes, og bele Lcrren om Retfærdiggørelse bliver 
da blot Lovens Lcrre. Men fremfor alt bsr vi jo dog holde fast ved 
Evangeliet og L^ren om Forjættelserne, der formedelst Christum 
ere ssjenkede os. Det er altsaa ingenlunde Smaating vi strides om 
med Modstanderne! det er ikke et Skolekjervlerie, visege, naar vi 
irettescrtte dem, sordi de lcrre at fortjene det evige Liv ved Gjerninger 
uden al Hensyn til Troen, som tilegner sig Christum som Midler. 
Thi om denne Troe, som troer, at Faderen er os naadig for Christi 
Skyld, sindes ei en Teddel i alle Skoletheologernes Skrifter. Over
alt lcrre og mene de, at vi ere retfærdige for vore Gjerningers 
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??kold, d?r ere Fornuftens eller den Kjerligheds , hvorom 

zve tale. 
N» have de og videre adskillige gamle Qv^der eller Sententter, 

?"vm ikke ere neens med det, vi lrre, mn, af dem tyde-? ganste falsseli-
?»en. Saaledes er det almindelig Tale i Skolerne: at de gode Gjer
ninger bel,age formedelst Naaden, atman ssal forlade sig paa Guds 

Maade. Men derester udtyde de Naaden saaledes, at derved ssal 
o'orstaaes den Kjerlighed. hvormed vielsseGnd; som om de Gamle 
s-yavde meent, at vi ssulde forlade os paa vor Kjerlighed, som vi vis
selig oste maae kjende og bekjende er gansse liden og ureen. Skjsndt 
^neelt latterligt er det, at de ville lcrre, man stal forlade sig paa sin 
løjerlighed, da de derhos mene, at ingen kan tilfnlde vide, om han 
shaver samme Kjerlighed. hvorfor forklare de ei Naaden her ved 
^Ands Barmhjertighed mod os ? Og saa ofte Talen er om denne, maae 
wi dermed forbinde Troen, som alene kan annamme den. I denne 
(Mening vilde de med Nette kunne sige og sors'.'are, at man ssal forlade 
bug paa Naaden, at de gode Gjerninger behage formedelst Naaden, naar 
ZTroen griber Gnds Barmhjertighed. — SaaledeS er det og en al-
innndelig Tale i Skolerne, at de aode Gjerninger have Vcrrd forme-
? !>elst Christi Sidelses Kraft. Dette er faare vel sagt; men hvorfor 
IjMeier man intet om Troen ? Thi Christns er os en Naadestoel, som 
^Paulus siaer, ved Troen. Fsrst da, naar den crngstede Samvittighed 
cdpreises ved Troen, og erkjender, at vore Synder ere uplettede ved 
IZZHristi Ded, og at Gud formedelst Cl'risti Lidelse atter er os naadig, 
verst da indseer man Christi Lidelses Krast og Gavn. Naar derimod 
>Wcrren om Troen tilsidesattes, saa er det sorgjeves at sige, at de gode 
Wjerninger l'ave V>rrd formedelst ^hrssii Lidelses Kraft. — Og paa 
zi ige Maade forvandsse og mistyde de mange andre lignende Sententser 
) Skolerne, fordi de intet Icrre oni Troens Retfærdighed, og ved Troen 
y'orstaae blot en Knndssab til Christendommens Historie eller Lcrre-
D'crtninger, ikke det, hvorved vi gribe Naadens og Retfærdighedens 
i^orj>rtrelse, som levendegjer hjerterne i Syndens og Dedens Skrcrk. 
Maar Paulus altsaa siger: „Med Hjerter troe vi ril Retfærdighed 
k>»g med Mnnden bekiende vi til Salighed" (Rom. >o, 10), saa bnrde 
?»el Modstanderne indsee, at Apostlens Mening ikke er, at Bekjendel-
ij'en i og for sig retfærdiggør eller frelser os, men alene formedelst 
iZTroen i Hjertet. Og Paulus bruger her disse Ord „at vi bekende til 
ZZalighed " for at vise, af hvad Slags den Troe monne vcrre, der er-
ivanger det evigeLiv, nemlig en fast og virksom Troe; men dette kan den 
j'i vcrre, med mindre den udtaler sig i aabenbar Bekjendelse. Saale-

»»es behage og alle andre gode Gjerninger formedelst Troen, som vi da 
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i Kirke-Bonnerne bede, at de maae vcrre Gud behagelige for Christi i 
Skyld. Thi stedse ved Enden af en Ben tilseies denne Slutning: : 
„ved Christum, vor Herre." Derfore flntte vi, at vi ved Troen 
retscrrdiggjsres for (Ynd, vorde forligte med Ham og gjenfedes, ved 6 
den Troe, om hvilken Petrus melder: „at deu bevarer os til den 11 
Frelse, som skal aabenbares i den sidste Tid" (i Pet. i, 5). Denne s 
Erkjendelfe af Troens Vcrsen er heistnsdvendig for ethvert Christen- k ^ 
menneske og »der ham den rigeste Trest i alle Gjenvordigheder, hvor- ^ 
imod de, fom ncrgte, at Mennestet retfcrrdiggjeres ved Troen, tilli- i 
ge forncrgte Christi Midlerembede samt Naadens og Evangeliets For-
jcrttelfer, og lcrre enten Fornuftens eller Lovens Lcrre om Retsår-
diggjerelfen. 

Vi have hidtil faavidt muligt opviist de rette Kilder til denne s 
Sags Bedømmelse og forklaret de Steder, som Modstanderne have s 
anfert imod os. Og vi haabe at denne, ssjendt korte, Udferelse vil 
vcrre af Nytte for alle Fromme og Rettænkende til at bestyrke dem i j 
Troen, og indgyde Samvittigheden Trost. Thi vi vide, at alt, hvad 6 
vi have sagt, er overensstemmende meH de Prophetisse og Apostolisse ^ 
Skrifter, de hellige Fcrdre: Ambrosius, Augustinns og mange an- -l 
dre, ja med hele den menige og almindelige Christi Kirke, som visse-
lig bekjender Christum som vor Forsoner og Netscrrdiggjerer. Og k 
ingenlunde maa man strar flntte, at den Romersk-Katholske Kirke lcr-
rer og mener alt hvad Paven og Cardinalerne og Biskopperne eller en- -i 
kelte Theologer og Mnnke bifalde. Thi det er jo vitterligt, at Pa- -? 
pisterne tage mere vare paa deres Magt og Herredom, end paa Christi ji' 
Evangelium. Ligefaa har man jo afErfaring feet, at mange blandt dem n 
i deres Levnet ere aabenbare Evikursere; og ligefaa ustridigt er det, 
at deres Theologer have indblandet af Pbilosophien mere i den christe-
lige Lårdom end det burde at ssee. Og vist uok ber man dog ei tillcrgge 
disses Udsagn saa megen Vcrgt, at man aldrig skulde vove at afvige eet ^ 
Haarsbred derfra, iscrr da de have la>rt mange aabenbare Vildsarel- -l 
ser, som f. Er. at vi alene af Naturens Krcrfter og i den naturlige zx 
Tilstand kunne elske Gud over alt. Denne Lcrrescrtning har igjen n? 
avlet mange andre Vildfarelser, da den er vitterlig falsk ; det vidner 5. 
Skriften paa alle Steder, de hellige Fadre og alle fromme Kirkens di 
Ssnners eensstemmige Bekjendelfe. Men ssjendt i Kirken enkelte zj 
Paver og Munke og Theologer have lsrt at sege Syndernes Forla- -v 
dclse, Naade og Retfærdighed ved egne Gjerninger og selv opfundne zn 
Gudsdyrkelfer, og saaledes have fordunklet Christi hoie Embed som m 
Midler, og istedet for en Forsoner gjort en blot Lovgiver af Ham, ,n 
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> saa bar dog den rette Erkjendelse af Troens Retfærdighed gjennem alle 
Hirkens Tider bevaret sig hos enkelte fromme Ehristne. 

Desuden bar jo Skriften selv forudsagt, at det vilde stee, at 
5 Troens Retfærdighed paa denne Maade stulde formorkes ved menne-
s stelige Traditioner og Lcrren om Gjerninger. Allerede Paulus kla-

ger ofte over, at der gaves mange, som istedet for Retscrrdiggjorelsen 
/ ved Troen lcrrte Mennestene at sege Forligelse med Gud ved deres 
) Gjerninger og selvvalgt Gudsdyrkelse. Og det er jo vift, at Menne-
j stene af Naturen dsmme saaledeS, at Guds Vredemaa formildesved 
, gode Gjerninger. Ja Fornuften kjender ingen anden Retfærdighed, 

> end Lovens eller den borgerlige, ndvortes Retfærdighed. Derfor 
! have der til alle Tider givets Mennesker, som lcrrte alene denne kjede-
I  l i g e  R e t f æ r d i g h e d ,  j a s a a d a n n e  s a l s k e  L u r e r e  v i l  d e r  
» altidvcrrenokas. Det samme var Tilscrldet i Israels Folk. 
! Den sterste Deel af Folket meente, at de ved deres Gjerninger og Of-
f sres Mangfoldighed kunde fortjene Syndernes Forladelse. Men Pro-
1 pheterne tvertimod sordemte denne Mening og lcrrte Troens Ret-
s fcrrdighed. Saaledes er det, hvad der stedte i FolketIsrael, et Billede 
l paa hvad der vilde stee i Christi Lirke. Derfor stulle de fromme Hjer-
I ter ingenlunde lade sig forstyrre eller forurolige ved vore Modstande-
k res store Mængde. Thi det er jo let at domme, yvad Aand de styres 

> af, da de i nogle Hovedstykker have fordemt den aabeubare og vitterli-
z ge christelige Sandhed, saa at deres Ugudelighed ret er kommen for en 
: Dag. Saaledes fordomte allerede Pave Leo den lades Bulle denne 
!. Hovedartikel, som alle Christne nedveudig maae troe og holde: at man 
» ei stnlde forlade sig paa, at man var absolveret, sordi man felte Ruel-
^ se og Senderknuselse, men fordi Herren havde givet Magt til at ab-
s solvere i disse Ord: Hvadsomhelst du binder paa Zorden" o. s. v. 
) (Mattb. ^6, iy). Og nu paa denne Rigsdag have Coufutatsme-
j sierne i klare og tydelige Ord fordemt den Scrtniug, at Troen, hvor-
k ved vi erholde Syndernes Forladelse og Samvittighedsfred og over-
/ vinde Dedens Skrcrk, er en Deel as Poenitentscn. Men hvo seer 
i ikke, at denne Artikel er sand og vis i alle Maader og hsist fornoden 
s sor enhver christelig Troende ? Hvo vil i Eftertiden, naar han herer, 
) at en saadan Satning er bleven sordsmt, kunne tcrnke det som mn-
I ligt, at de, der nedstrcve denne Fordemmelse, have havt nogen Kund-
^ stab om Christo? Og hvad den Aand, der leder dem, angaaer, da kan 
? man slutte sig dertil af den uherte Grusomhed, hvormed de i vore 
!! Dage have forfulgt adstillige fromme Mcrnd. Ja vi have hert, at 
l paa selve dette Rigsmede en vis Heicrrvcrrdig i Rigets Fyrsters og 
s Stcrnders Forsamling, da Meningerne bleve crstede om den af os 



overantvordede Vekjendelse, skal have nttret, at det var bedst, man 
svarede os med Blod paa hvad vi havde skrevet med Blcrk. Kan man 
tcrnke sig en Phalaris dsmme grummere ? Hvorfor da og nogle Fvr-
ster meente, at saadan en Stemme var uvcrrdig at hsres i cn saa hæ
derlig Forsamling. 

Og tillcrgge end Modstanderne sig udelukkende Navnet af Kirke, 
saa gjer det os intet; thi vi vide jo, at Christi Kirke er hos dem, 
som lcrre Christi Evangelium, men ei hos dem, der forsvare vildfa
rende og skadelige Meninger tvertimod Evangeliet. Som Herren selv 
siger: „MineFaar hore min Rest" (Jo. 10, 27). Og Augusti-
nus isammeAaud: „der sperges, hvor Kirken er. Hvad skulle 
vi da Mre? Skulle vi sege den i vore Ord, eller i dens Hoveds, vor 
Herres Jesu Christi, Ord ? Jeg tcrnker, vi maae ssge den i Hans 
O r d .  s o m  e r  S a n d h e d e n  o g  b e d s t  k j e n d e r  s i t  e g e t  L e g e m e I n g e n 
lunde skulle da Modstandernes Domme forstyrre 06, uaar de forsvare 
menneskelige vildfarende Meninger imod Evangeliet, imod de hellige 
Kirkefædres og alle fromme Christnes Vidnesbyrd. 

Til Confessionens syvende, ottende, nien
de, tiende og ellevte Artikel. 

O m  K i r k e n .  

Den syvende Artikel af vor Confessson, i hvilken vi have lcrrt, 
at Kirken er de Helliges Forsamling, have vore Modstandere sor-
dsmt og tilfeiet et langt Naisonnement om, at de Onde ikke maae 
fraskilles fra Kirken, da Johannes den Deber har sammenlignet Kir
ken med en Loe, paa hvilken Hveden og Avnerne ere sammeudvngede 
med hinanden (Matth. z, 12), og Christus, vor Herre, med et 
Vod, udi hvilket gode og onde Fisse ere tilsammen. 

Det er do^. sandt hvad mgn siger: at der er intet Middel mod 
falske Angivelser. Intet kan siges saa forsigtigt, at jo onde Tunger 
kunne sinde noget at udsstte derpaa. Thi netop for denne Sags Skyld 
have vi tilfsietden ottende Artikel, at ingen skulde troe, at vi vilde 
udelukke de Onde og Hyklerne fra Kirkens udvortes Samfund, eller 
ucrgte Sacramenterne deres Kraft og Udrettelfe, naar de forvaltes af 
hykkelske og onde Mennesker. Her behsves altsaa visselig intet langt 
Forsvar imod hiin deres falske Angivelse og Klasser; tbi den ottende 
Artikel undskylder os overflødig. Vi tilstaae nemlig deri, at Hvk-

') in op. Otkol. contra vonstittas s. 6<z unitsts 
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lere og Onde i dette Liv ere blandede med i Kirkens Samfund og at 
de ere Lemmer af Kirken efter de udvortes kirkelige Samfundstegn, 
det vil sige: ester Ordet, Vekjendelsen og Sacramenterne; saasremt 
de e! ere udlyste og udelukte ved Band: videre ar sacramenterne ikke 
derfor tabe deres Kraft, at de uddeles og handles af Onde, men at 
vi tvertimod rettelig kunne bruge Sacramenterne, endog de forvaltes 
af Onde. Thi ogsaa S. Povel haver forudsagt, at det ssulde ssee, at 
A n t i c h r i s t e n  s s u l d e  s c r t t e  s i g  i  G u d s  T e m p e l  < 2  T h e s s .  2 .  4 ) ,  d e t  e r :  
have Myndighed og Embeder i Kirken. 

Men paa den anden Side er den christelige Kirke ikke blot et 
Samfund, der bestaaer af udvortes Ting og Skikke, som andre bor
gerlige Indretninger, men fremfor alt et Samfund i Hjerterne, der 
sammenknyttes ved Troen og den Hellige Aand, ssiendt det vel haver 
udvortes Kjendemcrrker, hvoraf det kan k.endes, nemlig Evangeliets 
rene Lcrre og Forvaltningen af Sacramenterne overensstemmende 
med Christi Evangelio. Og denne Kirke alene er det. som i Skriften 
kaldes Ehristi Legeme, fordi Ehristns med sin Aand fornyer, styrer 
og helliger den, som S. Povel siger til de Eph. ,, 22. 2Z : „Han 
satte Ham til et Hoved over alle Ting for Menigheden, som er HanS 
L e g e m e ,  H a n s  A y l d e ,  d e r  o p f y l d e r  A l t  i  A l l e . "  H v o r f o r e  d e ,  i  
hvilke ChristnS intet arbeider med sin Aand, ikke ere Christi Lemmer. 
Og det tilstaae jo Modstanderne selv, naar de sige, at de Onde ere dedc 
Lemmer af Kirken. Saa vi maae hsiligen forundre os, at de have 
dadlet vor Vessrivelfe af Kirken, som knn talerom de levende Lemmer. 

Vi have ei heller ved denne Beskrivelse sagt noget Nyt. Thi 
allerede Paulus bessriver Kirken paa samme Maade, at den renses, sor 
at vorde hellig (Eph. 5, 25. 26), og tilfoier de udvortes Kiendemcrr-
ker. Ordet og Sacramenterne. Han siger nemlig: „ChristuS harer 
eisset Menigheden og hengivet sig for den, sor at hellige den, i det 
han rensede den ved Vandbadet formedelst Ordet, paa det Han kunde 
fremstille sig selv en herlig Menighed, som ei ssulde have Smitte eller 
Nynke eller noget saadant, men vcrre reen og ustraffelig." Denne 
Apostlens Mening have vi nasten Ord til andet sat i vor Bekjendelse. 
Saaledes bessrives og Kirken ved den Artikel i det Apostolisse Sym-
bolum, hvorved vi bekende: Jeg troer en hellig almindelig christelig 
Kirke. Men nn ere jo de Onde og Ugudelige ikke hellige og kunne ikke 
siges en hellig Kirke. Videre hedder det i Symboler: ,,de Helliges 
Samfund," hvilke Ord synes at vcrre tillagte, for endnu yderligere 
at bemcrrke, hvad Kirkener, nemlig et Samfund af de Hellige, som 
ere indbyrdes forbundne ved samme Evangelium eller L?re og ved sam
me Hellige Aand, der helliger styrer, og fornyer deres Hjerter. 

R 
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Forresten er denne Artikel sat i Troes-Bekjendelsen af en god og 
nedvendig Grund. Vi see utallige Farer, som true og varfle om 
Airkens Undergang. Der er en utallig Hob af Ugudelige i selve 
Kirken, som undertrykke den. Altsaa at vi ei stulle fortvivle, men 
vide, at Kirken dog stal staae, hvor stor saa de Ugudeliges Skare er, 
ogatChristns alligevel ssal holde hvad han haver forMtet Kirken, 
at forlade Synderne, at bonhsre os, at ssjenke os sin iHellige Aand, 
saa er denne Artikel os til Trest sat i det christelige Symbolnm. Og 
at der videre staaer: en almindelig 6? ri steli g Kirke, det 
cr, at vi ssulle sorstaae, at Kirken er ikke et udvortes Politie, Stat 
eller Regimente, bnndettil noget vist Land og Folk (som Paven vil 
sige om Nom), men Samfundet af alle de i Verden hist og her Ad
spredte, som have eet og samme Evangelium, een og samme Christin«, 
den samme Hellige Aand og de samme Sacramenter, hvad enten de i 
udvortes mennesselige Traditioner og Skikke stemme overeens eller 
e i .  S a a l e d e s  s i g e r  o g  e n  G l o s e  i  D e c r e t a l e r n e  a t  d e t  O r d  K i r 
ke, naar det tages i viid Betydning, indbefatter baade Gode og On
de ; men at de Onde kun af Navn, ikke af Gjerningen ere i Kirken, 
de Gode derimod baade af Navn og Gavn. Og i denne Mening kan 
m a n  I s s e  m a n g e  S e n t e n t s e r  h o s  K i r k e f æ d r e n e .  T h i  H i e r o  n  y  -
m u s siger: „Hvo som er en Synder og besmittet med nogen 
Ureenhed kan ei siges at vcrre af Christi Kirke, eller Christi, vor Her

res, Undersaat.^ 
Skjsndt altsaa vel Hyklere og Onde ere forbundne med denne 

sande Kirke ved de udvortes Skikke, maa man dog nsdvendig, naar 
man vil beffrive, hvad Kirken er, bessrive den som Christi levende Le
geme, som et Samfund ei blot af Navn, men i Gjerningen. Og her
til ere mange Aarfager. Thi man maa jo nedvendig indsee, hvad 
det er sor en Ting fornemmelig, der gM os til Lemmer og levende 
Lemmer af Kirken. Altsaa: hvis vi beskreve Kirken blot som et ud
vortes borgerligt Samfund af Gode og Onde, saa ffulde deraf ingen 
knnne forstaae, at Christi Rige er aandeligt, grnndet paa en indvor
tes Retfærdighed og den Hellige Aands Gaver, men ansee det alene 
for en udvortes vedtagen Viis og Skik og Fastsættelse af visse Cere
monier og Gudsdyrkelser. Og hvad Forssjel vilde der da vel v<r e 
paa Folket under Loven og Guds Kirke, naar Kirken var en udvortes 
Stat? Derfor adskiller S. Povel saaledes Christi Airke sra Lovens 
Folk, at han bestemmer Kirken at vcrre et aandeligt Folk, det er: som 

') Olossa 6iNinct. I. c!s poenit. c, 70. 
2) Ijieroii^mus ju 
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> ei ved boraerlige Skikke er adssildt fra Hedningene, men det sande 
» Guds Folk, som er gjenfedt ved den Hellige Aand. I det jedisse 
? Folk havde alle og enhver, som af Naturen vare Ieder og af Abra-
! hams S^d, foruden Forjættelserne om de aandelkge Goder i Christo, 
Z desuden Tilsigelser af allehaande udvortes Goder, som Spiret, Riget 
i o. s. v Derfor kaldtes de Guds Folk, endog de Onde iblandt dem, 
f fordi Gud havde adssildt den legemlige Abrahams S^d, alle, som 
5 vare fedte Ie^er, ved visse udvortes Anordninger og ved Forjatttel-
s ferne fra andre Folkeslag, Mn dog behagede de Onde iblandt dem 
1 Gud ikke. Derimod Evangeliet giver os ei en Skygge af de evige 
? Ting, men de evige Ting selv, den Hellige Aand nemlig og den Net-
1 færdighed, hvorved vi ere retfærdige for Gud. Derfor ere de alene 
i Guds Folk efter Evangelium, som annamme denne AandenS For-
j j^ttelse. — Dertil er Kirken Christi Nige, som er frassildt imod 
. Djevlens Rige. Men vist er det, at alle Ugudelige ere i Djevlens 
? Magt og Lemmer af Djevlens Rige, som PaulnS l<rrer, naar han 
ss siger Eph. 2, 2 : „at Djevlen er kraftig udi Vantroens Bern," og 
> ChristnS, naar han siger til Pharis5erne (der dog'visseligen havde 
>» udvortes Samfund med Kirken, det er: med de Hellige blandt LovenS 
? Folk; thi de vare Menighedens Forstandere, Offerpræster og Lcrre-
5 re): „Zereafen Fader, som er Djevlen " (Jo. 8, 44). Altsaa 
, cr den.rurke, som i Sandhed er Christi Nige, egentliget Samfund 
a af de Hellige. Thi de Ugudelige regjeres ikke af Christi Aaud, men 
i> af Djevlen, og ere Djevlens Fanger. Men hvad gjeres mange Ord 
s forneden i en faa klar og vitterlig Sag? Naar Kirken, som i Sand-
'1 hed er Christi Nige, adssilleS fra DjevlenS Nige, felger nedvendig, 

at de Ugudelige, eftersom de ere i Djevlens Rige ikke kunne vcrre Kir-
ken. Endssjendt de vel i dette Liv, fordi Christi Rige endnn ei er 

a aabenbaret, ere iblandt de Christne og i Christi Kirke have Bestillin-
g ger og Embeder. Men derfor ere de ikke en Deel eller Lemmer af 

Christi Rige; fordi der er endnu ikke aabenbaret. Thi det alene er 
Christi Nige, som han levendegjor med sin Aand, hvad enten det er 
aabenbaret for Verden eller skjult under Korset; ligesom det er een og 
samme ChristuS som nu er forklaret i Herlighed og engang led Dedens 
bittre Pine, 

Med denne Forestilling stemmer eg Christi Lignelse, der saa 
N klart siger: at den gode Scrd er NigetS Senner, men Klinten er 
T Djevlens Vern (Matth. .z, zz). Saaledes taler Johannes den 
T Tober paa hiint Sted om det hele jedisse Fol.k og siger, ar den rette 
,5 Kirke skulde blive fra,?ildt fra hiint Folk. Og er da netop dette Sted 

R 2 



vore Modstandere mere imod end med, fordi det viser, at det rette tro
ende aandelige Folk stnlde stilles fra det legemlige Zsrael. Og naar 
CbristuS sammenligner Himmeriges Rige med et Vod eller med ti 
Jomfruer, vil han ikke at de Onde stnlle vcrre Kirken, men viser, hvor
ledes Kirkens Skikkelse maa vcrre i denne Verden, at den nemlig er 
stjult af de Ugudeliges store hob og Mangfoldighed, men at dette ei 
maa forarge de Gudfrygtige; og at vi kunne vide, at Ordet oz Sa
kramenterne ikke ere ukraftige, endog disse forvaltes og hiint forkyn
des af Onde og Ugudelige. Og videre lcrrer os Christus dermed, at 
de Ugudelige, endog de have Samfnnd med os ide udvortes Tegn, 
dog ikke ere Christi sande Rige eller Lemmer af Hans Kirke; thi de 
ere Lemmer af Djevlens Rige- — Og ei dremme vi om nogen Plato-
nist Stat eller saadan Kirke, der ingensteds er at finde, som en Part 
arrige Klaffere give os Skyld for. Men det vide vi for sandt og sige, 
at denne sande Kirke er forvist paa Jorden, nemlig de Troende og Ret
færdige, som ere adspredte over hele Verden. Og seie vi dertil dens 
udvortes Kjendetegn, nemlig Evangeliets rene Lcrre og Sakramenter
nes rette Forvaltning. Og denne Kirke er visseligen Sandhedens 
Slette. Thi den holder hart ved Grundvolden, som Paulus siger (i 
Cor. Z, 12), det rene Evangelium, den sande Christi Erkjendelse og 
Troe, endog der udi denne Hob, som er bygget paa den rette Grund, 
Christo og Troen, ere mange Svage, der bygge Straae og Hee paa 
denne Grundvold, d. e. allehaande unyttige Meninger, hvilke dog, da 
de dermed ikke flet omkaste eller bortstede Grunden, deels tilgives dem, 
deels rettes og oplyses. Ogsaa de hellige Fcrdres Skrifter vise, at 
de undertiden have bygt Hee og Straae paa den ene rette Grund, dog 
have de dermed ikke omstedt Troen. Hvorimod de fleste af de Me
ninger, som vore Modstandere forsvare, ligefrem kuldkaste Troen, 
som naar de fordemme Artiklen om Syndernes Forladelse, hvor vi 
Icrre, at vi alene ved Troen foruden Gjerninger erholde Syndsforla-
delfe'formedelst Christnm. Ogsaa det er en aabenbar fordærvelig Vild
farelse, at de lcrre, at Mennestene fortjene Syndernes Forladelse ved 
Kierlighed til Gud, serend Gud har meddeeltdem sin Naade. Thi 
ogsaa dette er at bortkaste den rette Grund, nemlig Christum. Frem
deles: hvad gjeres Troen behov, naar Sacramenterne retsa^dig-
gjere af gjort Gjerning, uden god inderlig Rorelse hos den, der 

annammer dem? . ̂ ^ r 
Men ligesom Kirken haver Guds klare Forjcrttelie, at ^.cn>nu 

altid have den Hellige Aand, saa staaer og klarlig i Skriften Guds 
Trudsel, at der stnlle indsnige sig ugudelige Lurere i Kirken, Ul'.'e 

i Christi Faarestald. Mm det er og bliver den rette Kirke, som 
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Paver dm Hellige Nand; de falsse Lurere og Ulve, hrormegen Lver-
haand de og have taget l Kirken, ere ikke Christi Rige. Saaledes 
som og Lyra vidner, der han siger: „Kirken bestaaer ikke af Men-
nester, som have nogen hei Værdighed og Magt i geistlige eller 
verdslige Ting, fordi man har seet mange Fyrsier og Paver, Heie 
som Lave, affaldne fra Troen. Men Kirken bestaaer af de Perso
ner , hos hvilke en sand Erkjendelse og Bekjendelse af Troen og 
Sandheden er." Hvad andet have vi vel sagt i vor Bekendelse, 
e n d  h v a d  L y r a  h e r  s t g e r ?  

Men maaskee forlange Modstanderne, at vi ssulle beskrive Kir
ken saaledes, at den er det udvortes heieste Eneherredømme over 
hele Verden, i hvilket denRomerffe Pave haren uindskrænket Magt, 
hvorom ingen stal fordriste sig at tvivle eller demme. til at ovscrttc 
Troes-Artikler, forvende Skriften eller aflcrgge den efter sin VilU'e 
og Tykke, oprette nye Gndsdyrkelser og Offringer. give Love, som 
ham behager, selv imod sine egne Decretaler og Keiserretten, fri
tage og Isse for Penge fra alle baade guddommelige, borgerlige og 
kirkelige Love,- og at ester dette Monarchies Vegreb .neisereu og 
alle Konger af Paven, som Glids Statholder, seist modtage deres 
Magt og Ret til at fere Regimentet, efter Christi Befaling. Man 
maatte nemlig da slutte, at som Faderen har underkastet Christo alt, 
saaledes har Han overdraget denne Ret til Paven ; hvorfor Paven, 
som Herre over hele Jorden og alle Verdens Rlger og alle saavel 
private som offentlige Ting, skulde have Magtens Fylde saavel over 
alt Timeligt som Aandeligt, eller, som de udtrykke det, fere begge 
Svcrrd. Men dette er Leikrivelsen ikke af Christi Kirke, men af 
Pave-Regimentet, som er ar finde i de Canonisters Skrifter.- og 
Daniel Prophcten <Cap. afmaler os Untichriilen paa samme 
Maade. 

Ja vilde vi ikkun saaledes beskrive Kirken, da skulde vi maaskee 
have venligere Dommere. Thi der ere mange gudsbespottelse Be
ger udgangne, hvorudi den Romerske Paves M^igt hcrves til Him
len , og er ingen derfor krcrvet til Ansvar. Men vi maae alene 
undgjelde, fordi vi prise og opheie Christi Velgjerning oz eisege 
Syndernes Forladelse i de Gudstjenester som Paven haver udccrnkt, 
men i Troen paa Forlsferen. — Vist er det imidlertid, at Christus, 
Propheterne og Apostlene beskrive Kirken ganske anderledes end et 
verdsligt Regimente, som Pavens er, og ei kan man overferc paa 
Paverne, hvad der er sagt om den sande Kirke, at de nemlig skulde 
vcrre Sandhedens Stetter og ufeilbare. Thi hvor mange finder 
man vel eller har fundet hidtildags blandt Visper og Parer, som 
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have ret taget sig Evangeliet til Hjerte eller agtet detvcrrd at lcrse? 
Mange bespotte jo endog offentlig al Religion , eller stal der vcrre 
noget deri, som de bifalde, da er det i det hoieste kun hvad Fornuf
ten ssjsnner og samtykker; alt andet holde de for Fabel og Digt. 

Hvorfore vi sige og bestutts med den hellige Skrift, at den 
rette Kirke er de Helliges Samfund, fom i Sandhed troe paa Christi 
Evangelium og have den Hellige Aand. Dog tilstaae vi, at der i 
dette Liv mange Hyklere og Onde ere iblandt de rette Christne og 
Lemmer af Kirken, hvad de udvortes Tegns Forbindelse angaaer, hvor
for de og forvalte kirkelige Embeder. Og ei berever det Sacramen-
teim. deies Klast, at de uddeles og handles af Uværdige; thi de fo
rkulle Christi Person, fordi Kirken haver kaldet dem, ikke deres 
egen ; fom Christus >elv vidner: „Hvo som herer eder, herer mig " 
(Luc. 10, ,6). Naar de altsaa forkynde Evangeliet og rcrkke Sa
kramenterne, da gjere de det: Christi Sted; og det lcrrer os hiint 
Christi Ord, at vi ei ffulle lade os forarge over Tjenernes Uværdighed. 
Men om denne Sag have vi talt tydelig nok i vor Bekjendelfe, at 
vi ikke holde med D on at i stern e og W i k l e fi t e rn e, som 
nieente, at de syndede, der annammede Sakramenterne af Uværdige 
i Kirken. — Dette fynes 06 for det ferste at vcrre nok til at for
svare den Beskrivelse af Kirken, som vi have givet. Og ei indsee 
vi, da den rette Kirke i Skriften kaldes Christi Legeme, hvorledes 
vi stnlde have bedrevet den paa andenMaade. Alt dette ergauss'e 
soleklartmen stulde vow Modstandere endnu vedblive med deres 
hadsse Fordreielser, da ssulle de have yderligere Svar af os at 
forvente. 

Vore Modstandere fordomme nu og videre den Deel af den 
syvende Artikel i vor Bekjendelfe, hvor vi have sagt, at til kir
kens sande Eenhed er det nok at stemme overeens om Evangeliets 
Lsre og Sacramenternes Forvaltning, men ikke nedvendigt, at der 
overalt ere de samme Traditioner, eller Skikke og Ceremonier, ind
stiftede af Menneffer. De gjere her Forssjel mellem almindelige 
og fcrrssildte Skikke, og bifalde Artiklen, vi have stillet, for faavidt 
det kan forstaaes om fcrrffildte Skikke; men stal det gjelde om al
mindelige, forkaste de den. Vi forstaae, sandt at sige, her ikke ret, 
hvad Modstanderne ville. Vi tale nemlig om den sande, det er 
om den aandelige Eenhed, uden hvilken ingen sand Troe kan 
vcrre i Hjertet eller nogen sand Hjertens Netfcrrdighed for Gud. 
Og til denne sige vi, at Overensstemmelse i mennesselige Skikke ikke er 
fornoden, hvad enten det er almindelige eller scrrstildte, fordi Troens 
Retfardighed ikke er bunden til nogen udvortes Traditioner, saale-
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des som LovenS Retfærdighed var bunden til de Mosaiske Ceremo
niermen den er et nytLvs, som fornyer og lcvendegjer Hjerter
ne. Til denne Livagtiggierelse hjelpe menneffelige Skikke og Ved
tægter, det vcrre sig almindelige eller s^rrskildte, siet intet ; thi de 
ere ikke Rerelser af den Hellige Aand, som Han ovvcrkker i Hjer
terne, saadanne som Kyskhed, Taalmod, Gudsfrygt og Kjerligbed 

til Gud og Ncrsten ere. 
Og ingenlnnde var det uden god Grund, at vi satte disse Ord 

s den syvende Artikel. Thi det er vitterligt, at mange taabelige 
vildfarende Meninger om siige udvortes Skikke have indsneget »g 
i Kirken. Nogle have troet, at saadanne Traditioners Iagttagelse 
var nedveudig til at sortjene Netftrrdiggjerelfen. Derefter have de 
undersegt, hvorfor Gud ssnlde dyrkes ved saa mangfoldige Skikke, 
ret ligesom om disse vare virkelige Gudsdyrkelfer og ikke meget mere 
udvortes borgerlige Forordninger, som stet ikke vedkomme Hjertets 
cller Troens Retfærdighed, hvilke etsteds ere forandrede, eftersom 
det kunde hcrnde sig, et andet Sted efter Tid og Leilighed for visse 
Llarfagers Skyld. Vi lcrsc jo og, at den ene Kirke haver sat den 
anden i Vand for saadanne Traditioners Skyld, som for Tidsbe
stemmelsen af Paaffefestcn, Billeders Betydning i Kirkerne og lig
nende Ting. .Hvoraf de Uforstandige have meent, at den rette Troe 
og Gudsfrygt ei kuude bestaae uden stige Ceremonier. Og heroin 
ere mange vildfarende Meninger udspredte saavel i SummisterneS 
som andres Skrifter. 

Men ligesom Dagenes og Ncrtternes ulige Længde paa de sor-
skjevige Steder af Kloden ikke stader Kirkens Eenhed, saaledes mene 
vi og, at den ligesaa lidet lider nogen Brest ved forssjellige Skikke, 
indstiftede af Mennesker. Skiendt vi forresten vel bifalde, at de 
almindelige Skikke beholdes for en god Ordens Skyld; som vi da 
og i vore Kirker iaggttage Messens Skik, Sendagen og de heic Fest
dage. Og med megen Taknemmelighed antage vi alle gode gamle og 
nyttige Indstiftelser, besynderlig dem, som indeholde ligesom en Vej
ledning, hvorefter man til megen Baade kan tilvcrnne og lcrre Ung
dommen og de Cenfoldige« Men det er nn stet ikke det, vi stride om, 
hvad og hvormeget der er tjenligt at beholde af disse Ting for udvor
tes Tugt og Fredeligheds Skyld, det er en ganske anden Ting, hvorom 

i, vi sperge, nemlig om Iagttagelsen af menneskelige Traditioner er ned
is vendigt til Salighed. Thi hvis disse ikke ere nogen forneden Guds-
j dyrkelse, da selger jo, at man kan vare retscrrdig og et Guds Barn, 
z endog man haver Skikke, som ei andensteds selges. Ligesom naar vi 
5 sEtte, at tysk Klædedragt ikke er nogen Gudsdyrkelse forneden til Ret



færdighed for Gu^, saa selger, at der kunne vcrre mange i Christi 
Kirke hellige og retfærdige, som ei bruge den tysse, men f. Er. 
den franske Klædedragt. SaaledeS l^rrer os Paulus at betragte C ti
gen, naar han i Brevet til de Eolosser uger : ,.Ingen donmie eder 
for Mad, eller Drikke, eller hvad nogen Heitid angaaer eller Nymaa-
ne eller Sabbather, hvilke ere en Skygge af de Ting. fom stulle kom-
nie; num Legemet er Chrijti " (Col. 2, ik). Iligemaade: ,,Hvi6 
I ere afdsde med Christo fra deune Verdens Elementer, hvi besvcrreS 
I med Vedtægter, som Z levede i Verden(Col. 2, 20). Hvor

af Meningen er: Da Hjertets Retfærdighed er en aandelig Ting, 
et nyt Liv, virket af den Hellig Aand , og det er vitterligt, at de 
lueuml.ge traditioner ikke virke noget saadant Liv i dem, der iagt-
tage dem, ikke ere Virkninger af den Hellige Aand, og heller ikke 
Midler, hvorved Gnd opvækker 5?jerterne til at troe, som Ordet og 
Sacrameuterne, der have Guds Befaling og Indstiftelse, men an-
gaae Ting, ivin ikke hore til Hjertet eller Troen men sorkrcrnkeS ved 
Brugen, maa man ikke troe, at deres Iagttagelse er usdvendig til at 
vorde retfærdig s»r Gud> Og i samme Mening siger Apostlen Rom. 
24, -7 : ,,GndS Rige er ikke Mad og Drikke, men Retfærdighed og 
Glcrde og Fred i den Hellige Aaud/' Dog her behsves jo ei at an-
fore flere Vidnesbyrd, efterdi deu ganske Skrift er snld af faadanne, 
af hvilke vi i de sidste Artikler af vor Vekjendelfe have samlet en Deel. 
V! skulle og longere nede tale vidtløftigere om dette sanime Strids
punkt. 

Vore Modstandere ssge, at man maa holde de almindelige Tra
ditioner, fordi det er troligt, at de ere blevne holdre af Apostlene. 
O hvilke herlige og hellige Apostoli,?e Folk! De ville have, at man ssal 
beholde Apostlenes Skikke, men ikke beholde dereS L<rre. Nei! man 
maa domme s.ialedeS om hine Skikke, som Apostlene selv demme der
om i deres Skrifter. Thi ei vilde Apostlene, at vi ssulde troe, at vi 
ved saadanne Skikkes Holdelse bleve retfærdiggjorte for Gud. Ei 
vilde de paal^gge Samvittighederne eu saadau Byrde, ei vilde de 
s.rtte Retfærdighed og Syud i Iagttagelse eller Forsommelse af visse 
Dage, Spiser 0. desl. Ja S. Povel kalder saadau Mening lige
frem en DjevelS Lårdom (.Tim. 4, 1). Altfaa maae Apostlenes 
Villie og Hensigt sogeS i deres Skrifter, det er ei nok at anfore deres 
Eiempel. De have vel holdet visse Dage, bog ikke i den Mening, at 
Iagttagelsen Heras var nsdvendig til Retfærdighed, meu for at Folket 
knude vide, paa hvad Tider de skulde komme sammen med hinanden. 
De have og holdet andre Skikke, faafom ordentlig Lcrsning i GudS 
Ord, naar de kom sammen. I Begyndelsen af den Apostolijke Kirke 
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I beholdt man og, som det pleier at gaae, mange af Fodrenes Skikke, 
I hvilke Apostlene lempede i Betydningen efter Evangeliets Historie, 
i som Paaste- og Pindsefesten ; og have de ikke alene med Loren men 
z og med saadanne Fester villet give Efterkommerne den crldste christelige 
^ Historie til Arv og Ihukommelse. 

Men hvis nn saadanne og andre Skikke vare overleverede 06 som 
l nødvendige til Salighed, hvorfor have da siden Bisperne forandret saa 
1 meget deri ? Vare de af Guds Befaling indsatte, saa haver intet Men-
t neste af fin Myndighed maattet omstifte dem. Men nu lcrfe vi, at 
s fer det Niconiste Kirkemøde, holdt nogle Paasten paa een, andre paa 
z en anden Tid ; og ei krcrnkede denne Uenighed Troen. Siden efter 
> forebyggede man, at ikke vor Paastefest skulde falde sammen med den 

Isdistc Paaste. Apostlene derimod havde befalet Menighederne at 
I holde Paasten med Bredrene, der vare omvendte af Iededommet. 
' Derfor bleve nogle Folk og Bisper efter det Niconiste Kirkemede 
! haardnakket staaende paa denne Skik, at holde Paasten med Isderne. 
' Men Apostlene vilde mes hiint Decret ikke paalogge Menighederne 
t nogen Tvang, hvilke selve Decretets Ord udvise. Thi de befale, at 
i ingen stal ondfe, om nogle Vredre. naar de holdt Paasten, ikke reg-
i nede Tiden rigtig. Saaledes lyde Ordene hos Epiphanins ') : „I 
I ffulle ikke regne, men holde Festen; naar eders Bredre af Omstjo-
l reisen holde den, saa holder den med dem tillige; om de endog tage 
1 noget seil, stal det ikke bekymre eder." Heraf kan den forstandige Lo-
l ser let stienne, at Apostlene have villet betage Folket den daarlige Ind-
I bildning om nogen vis fastsat Tids Nødvendighed, da de byde ikke at 
i tage noget Hensyn paa, om man endog tog Feil i Udregning af Ti-
i den. Fremdeles nogle af østerlænderne, som bleve kaldte Audia-
l  n e r .  a f  S t i f t e r e n  t i l  d e r e s  L o r e ,  p a a s i o d e  a t  f o r m e d e l s t  d e t t e  A p o -
> sioliste Decret maatte Paastefesten nedvendig af de Christne holdes paa 
s samme Tid med Iederne. Disse gjendriver Epiphanius, anse-
s rer hele Decretet, siger, at det intet indeholder afvigende fra Troen 
> eller Rirkens Regel, dadler Audianerne, fordi de ikke rigtig forstode 

Terten, og ndlkgger tilsidst Apostlenes Ord i samme Mening, som 
? vi have udlagt dem ; at nemlig Apostlene ikke meente, at det kom an 
l paa, paa hvad Tid Paasten holdtes; men fordi de fornemste af Bro« 
i drene vare omvendte Isder. hvilke bleve ved deres Fodrene-Skik, saa 

vilde de, at de andre stulde felge disses Erempel for Enigheds Skyld. 

') I5s>!ph.in. Il.-vref. c. 70 §. lo« Denne apostoliste For
ordning sindes ikke i de saakaldte Lauvnes /VxottoUci. 
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Og viftligen paamindede Apostlene, at de Hverken vilde formene den 
evangelisse Frihed eller befvcrre Samvittighederne ved nogen Tvang. 

Mange faadanue Erempler knnde samles af 5?istorien, af hvilke 
det er klart, at Uovcreensstemmelftn i mennesselige Skikke og Ved
tægter ikke stader Troens Eenhed. Dog hvad beheves her megen 
Vidtleft'ghed? Vore Modstandere forstaae flet ikke, hvad Troens 
Retfærdighed, hvad Christi Rige er, naar de demme, at deter forne
dent at have de samme udvortes Skikke i Henseende til Spiser, Fest
dage, Klædedragt og lignende Ting, som ei have Guds Befaling. 
Men visselig kan man og her mcrrke, hvor gudfrygtige hellige Folk vore 
Modstandere ere! De fordre til Kirkens Eenhed Overensstemmelse i 
mennesselige Vedtægter, og selv have de forandret Christi Anordning 
i Brugen af Nadveren, som dog visselig tilforn var en almindelig Skik. 
Hvis nu almindelige Skikke ere gansse fornedne, hvi forandre de da 
selv Anordningen af Christi Nadv.re, som dog visselig ikke er en men-
nestelig, mcn en guddommelig Indstiftelse ? Men om dette Punkt 
skulle vi nedenfor have Leilighed at tale. 

D e n  o t t e n d  e  A r t i k e l  e r e  v o r e  M o d s t a n d e r e  g a n s k e  t i l 
freds med, i hvilken vi bekjende, at Hyklere og Onde ere blandede mel
lem de Gode i Kirken, og at Sacramenterne ere kraftige, endog de 
uddeles og handles af flette Tjenere, fordi disse nddele dem i Christi 
Sted og ikke forestille deres egen Person, som Christi Ord lyde: „Hvo 
eder herer, han herer mig " (Luc. ic>, 16). Men derfor maa man 
ikke holde sig ril falsse Lcrrere, thi de ere ei i Christi Sted men ere 
Antichri ster, som Herren selv vidner: ,,Vogter eder for de faM 
Propheter ^ (Match. 7, 15), og Paulus haver sagt: „Hvis Nogen 
forkynder et andet Evangelium, han vcrre forbandet ^ (Gal. 1, 9)-
— I evrigt haver Christus formanet os i fine Lignelfer om Kirken, 
at vi ikke, som Donatisterne have gjort, skulle komme Tvedragt og 
Splid afsted, for Præsternes eller Almuens enkelte Feil og Brest. 
Og dem, fom have vakt Uroligheder, fordi de paastode, at det ei var 
Prcrsterne tilladt at have Eiendom eller Eget, demme vi at vcrreOp-
rerere. Thi at have Eiendom er en borgerlig Anordning, og det 
er de Christne tilladt at felge de verdslige Love og Vedtægter, saa 
vist som det er dem tilladt at nyde den fcrlles Luft og Lys, Mad 
og Drikke. Thi ligesom hele Naturen og Stjernernes fastsatte Be
vægelser ere Guds Anordning og blive opholdne af Gud, saaledes 
ere lovmæssige Statsindretninger ogsaa af Guds Anordning og 
vedligeholdes og forsvares af Ham imod den onde Magt-

D e n  n i e n d e  A r t i k e l  e r  b i f a l d e t ,  i  h v i l k e n  v k  b e k j e n d e ,  
at Daaben er nedvendig til Frelse, og at fmaae Bern ssnlle debes, 
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? og at Varnedaab er ikke forgieves, men forneden og kraftig til Sa-
ij lighed. Og efterdi Evangeliet bliver hos 06 prædiket reent og med 

al Flid, saa have vi ved Gnds Godhed vgsaa den store Velgjerning 
>1 deraf, at der ingen Gjendebere have vcrret befundne i vore Menig-

heder, fordi Almuen ved Guds Ord baver et Va:rn imod hiin ugu-
^ delige og oprersse Mevcrflok. Og ligefom vi fordomme de andre Gien-
6 debernes Vildfarelser, saaledes og denne, hvorved de paastaae, at 
F Barnedaab er en unyttig Ting. Thi det er gansse vist, at Frelsens 
Z Forjættelse henherer ogsaa til de smaae Bern. Men den horer ikke 
-6 dem til, som ere udenfor Christi Kirke, hvor hverken Ordet ellerSacra-
itt menterne ere, fordi Christi Rige ikke bestaaer nden ved Ordet og Sa-
n cramenterne. Alrsaa er det nødvendigt at debe de smaae Bern, sor 

at de knnne blive deelagtige i Salighedens Forjættelse, efter Christi 
L Befaling: ,,Gaaer hen og deber alle Folk^ (Matth. 28, iy). I 
ll! hvilke Ord ligcso.n Frelsen tilbydes alle, saa tilbydes alle Daaben, 
,<? M^ud og Qvinder, Unge og spcrde Bern. Det felger altfaa klart 

heraf, at Bern maae debes, fordi Saligheden tilbndes med Daaben. 
For det andet er det vitterligt, at Gud lader stg de smaae Berns 

T Daab vel behage. Altsaa er Gjendebernes Mening ugudelig, naar 
>6 de fordomme Varnedaab. Thi at Gud haver Behag til de smaae 
L Berns Daab, beviser Han, i det Han haver givet mange den Hellige 
lL Lland, som saaledes ere blevne debte. .Hvis derimod denne Daab var 
il unyttig og sorgjeves, daffnldeei den Hellige Aand havevåret med-

deelt nogen, ing.n ssulde vcrre bleven salig, ja ingen Kirke have vcr-
>r rct ril. Denne eneste Grund er vist tilstrækkelig til at bestyrke de 

fromme og gode Sjele imod Gjendebernes ugudelige og fanatiske 
L Vildfarelser. 

D e n  t i e n d e  A r t i k e l  e r  b i f a l d e t ,  i  h v i l k e n  v i  b e k j e n d e  o g  
/I l^rre, at i Herrens Nadvere Christi Legeme og L?lod ere fandeligen og 
v vcrsentligeu ncrrvcrrende og i Sandhed meddeles med de Ting, som 
H sees. Vredet og Vinen, dem, som annamme Sacramentet. Denne 
Z L>rre forsvare vi standhaftige«, eftersom vi neie have prevet og gjen-
n nemgaaet hele denne Materie. Thi naar S. Povel siger, at Vredet 
n er Samfuud og Deeltagelfe i Christi Legeme (1 Cor. 10, »6), saa 

felger, at hvis Herrens Legeme ikke er i Sandhed tilstede, er Vredet 
heller ikke Deeltagelfe i Hans Legeme, men blot i Hans Aand. Og 
vi see, at ikke blot den Nomersse Kirke bifalder Christi legemlige 

(? N^rrvcrrelse i Nadveren, men at ogsaa den Gnrske Hirke baade nu 
>(I holder og fordum haver holdt samme Mening. D^'t vidner Messens 
z) Canon hos Gr^rlerue, i hvilken Prusten aabenbakt beder, at Vredet 



maa blive til selve Christi Legeme. Og Vulgarius '), en som 
os tykkes, ikke uvittig Skribent, siger, at Bredet ikke blot er et Vil
lede paa Christi Legeme, men i Sandhed forvandles til Christi Lege
me Og vidtloftigt udlader sig herover Cyrillus isin For
klaring af Jo. 15, hvor han lcrrer at Christus legemlig meddelesos 
ndi Nadveren. Thi saa siger han: „Vi ncrgte ingenlunde, at vi 
ved reen Troe og uskrsmtet Kjerlighed blive forenede aandeligen med 
Christo, men at vi efter Kiedet ssnlde aldeles ingen Forbindelse have 
med Ham, det ncrgte vi aabenbart og sige, at denne Mening er ganffe 
imod den Hellige Skrift. Thi hvo har nogensinde tvivlet om, at 
Christus jo saalcdes er Viintrcret og vi Grenene, som af Ham have 
Liv og Saft ? Hsr, hvorlunde S. Povel siger : Vi cre alle eet Lege
me i Christo; thi endog vi ere mange, saa ere vi dog eet i Ham, thi 
vi bruge og nyde alle eet Vrsd (1 Cor. 10, ,?). Eller mener du, at 
vi ikke kjende den guddommelige mystiste Velsignelses Kraft i Nadve
ren ? Thi naar den er i os, mon den da ikke formedelst Christi Kjeds 
Deelagtighed gjer, at Christus ogsaa boer legemlig i 06 Og lidet 
efter siger han : „Derfor stal man vel mcrrke, at Christus ikke alene 
ved den aandelige Forening, som ffeer formedelst Kjerligheden, er i 
os, men ogsaa ved den naturlige Deelagtighed." Disse Steder have vi 
opregnet, ikke at vi derom ville have nogen Strid; thi Keis. M. lader 
sig jo denne Artikel vel behage; men at de, som låse det, des klarere 
knnne ffjonne, at vi forsvare den i hele Kirken antagne Læresætning, 
at i Herrens Nadvere Christi Legeme og Blod fandeligen og vcr-
sentligen ere tilstede, og i Sandhed meddeles med de Ting, som sees, 
Brsdet vg Vinen. Vi tale om den levende Christi N<rrvcrrelse; 
thi vi vide, at Dsden ikke mere ffal regjere over Ham. 

D e n  e l l e v t e A r t i k e l  o m  a t  b e h o l d e  A b s o l u t i o n e n  i  K i r k e n  

Ved Bulgarius, eller efter den nygrcrffe Udtale (som sæd
v a n l i g  s e l g e s  i  L u t h e r s  o g  R e f o r m a t o r e r n e s  S k r i f t e r )  V u l -
garius forstaaes Th e o p h y l a c t u s, Bulgarernes Bi
skop i det ute Aarhundrede, og findes det her paaberaabte 
Sted i hans Forklaring af Marci Evangelium 4, 22. 
Dette Sted saavelfom det foregaaende af den grcrste Messeka-
non (der fattes i Octavudgaven af Apologien fra 15^- og i 
den tyste Oversættelse) ere ikke, som Bossuet vil paabyrde 06 
(Iiillc-iro ili/s VSIIII. p. YZ), gyldige Beviser 
for Transfubstantiationslcrren, men vise i det hsieste, at det 
Udtryk forvandle af de AZldre er blevet brugt for atjbe-
tegne en forandret Bestemmelse af Elementerne ellec Species i 
Nadveren. Og i denne Mening anforte Melanchthon disse 
Steder, som Beviser for Forestillingen om ChriiU virkelige Ncrr-
v^relse i Nadveren. 
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d bifaldede; men hvad Skrlftemaalet angaaer, ville de ikke lade sig neie, 
?t mentilfeie, at man skal holde sig efter Bestemmelsen i Capitlet vm-
ir nis nu-iu5<ine, ') at nemlig enhver Christen ssal eengang hvert Aar 
g gjere sit Skriftemaal, og om han end ikke kan opregne alle sine Syn-
6 der, dog ssal lagge flittig Vind paa at samle og opregne alle dem, som 
! kunne erindres. Om dette Stykke ssnlle vi herester tale vidtlef-
i tigere, naar vi udsatte hele vor Mening om Poenitentsen. — Det 
? er uu for det ferste vist, at vi saaledes have forklaret og oplyst Ab-
) solutionens Velgjerninger og Kirkens Neglers W.agt, at mange be-
a drevede samvittigheder af denne vor Lårdom have faaet Trest, ef-
i terat de hor te, at det var Guds Befaling, ja Evangeliets egen 
Z Rost, at vi skulde troe Absolutionen og holde for vist, at Synder-
i ms Forladelse skienkes 06 formedelst Ehristum, og at vi ved denne 
! Troe i Sandhed forliges med Gud. Denne Lare har opreist mange 
^ fromme Gemytter, og anbefalede fra Begyndelsen af mere end noget 
» andet Dr. M. Luther hos alle Gode, som gladede sig over, at denne 
> fornedne og visse Trest sor de arme Samvittigheder igjen var kom-
t men for Lyset; thi fer var Absolutionens heie Betydning undertrykt 
, ved Laren om Gjerninger, da de Sophister oz Mnnke intet larte 
> vm Tro?n eller Syndstilgivelse af Naade. 

Hvad Tiden i evrigt angaaer, da er det vitterligt, at de fleste 
i i vore Menigheder ikke alene eengang om Aaret men tidt og ofte 
, gaae til Skrifte og Herrens Bord. Og naar vore Pradikantere 
I lare om de hellige Sacramenters Værdighed og nyttige Brng, da 
> tale de saaledes, at de formane Folker med Flid ret ofte at bruge det 
l heiarvardige Sacrament. Der ere og flere Skrifter af vore Kir-
l kelarere over den Gjenstand, lsom vore Modstandere, saa mange 
^ som ere fromme Mand, uden Tvivl ville bifalde og rose. Saa sor-
I kynde og vore Pradikere og tilvare, at de ssulle sattes i Kirkens 

Band, som leve i aabenbare Synder eller foragte det hellige Sa
kramente. Dette skeer saaledes baade efter Evangeliet og de gamle 
Kirkelove. Men der foreskrives ingen visse Dage eller Tid om Aa
ret ; fordi ikke alle ere lige beqvemmelige paa en vis bestemt Tid: 
ja hvis alle paa een og samme Tid vilde stremme til Alteret, da 
kunde de ei saa flittigen blive herte og underviiste. De gamle Kir-
kelove og Kirkesadrene fastsatte heller ikke nogen vis Tid; blot een 
af hine 2) siger: „Hvis nogen gaaer ind i Guds Huus og det bli-

') Jnnocents den zdies Forordning paa Lnvrilium I^tei-svum 
1216. 21. See : Ub. V. tit, z8. c. 12. 

2) Loncll. 1olet,sn. Luuon >Z. 
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ver befunden, at di? aldrig tilforn have commnnkeeret, da ssal man min
de dem derom ? men hvis de itte endda commnnicere, da ssal de holdes 
til Poenitentse." Og S« Povel siger (i Cor. n, at de, som 
crde nvan'dig, crde sig selv Dommen. Derfor nede ikke vore Kirkel^-
rere nogen til at bruge Sacrameuterne. 

Om Opregnelsen af Synderne i Skristemaalet undervise vore 
Prtrdikaiitere Almuen saaledes, at Samvittighederne ei maae besvcr-
res i skjsndt det kan vcrre gavnligt at tilvamne de Vankundige, at de 
navngive nogle Synder, paa det at man des lettere kan undervise 
dem. Men her tale vi nn om, om det haver Gnds Befaling, at 
man saaledes stal opregne alle Synderne. Det gjordes da ikke for-
nsdent, at vore Modstandere droge det Capitel af Kirkelovene, Om-
nis utriu-j^ue, frem, det vi heelt vel kjende; men de ssulde som gode 
Mamdaf den hellige Skrift, Guds Ord og Bud, beviist, at saadan 
Syndernes Opregnelse var fornoden til at erholde Forladelsen. Det 
cr vitterligt over alle Kirker udi hele Europa, hvad uetop denne Be
stemmelse i hun anferte Kirkelov, som byder, at alle Synderne ssulle 
bekjendes og navngives, har besvaret Samvittighederne. Og Terten 
i sig selv har dog ikke kommet saa megen Vildfarelse afsted, som 
Sttmmisternes Boger, hvori de forklarede den og sammenhobede alle 
mulige Omstændigheder ved Synderne: hvad var det ikke tilsidst for 
en Labyrinth og en sand Pinebcrnk sor de fromme Sjcrle? Thi de 
Ryggeslose og Ugudelige bevægede stige Skrcrkkebilleder ikke. Og 
over dette at samme Lov tilholdt, at enhver stulde ssriste for sin 
egen Prcrst, hvad sor Avind og Trcrtte har det ikke afstedkommet 
mellem Prcrsterueog Munkene; thi da var alt Broderffab ude, naar 
de havde at kives om Sogneherlighed og Lkristepenge. — Vi lcrre 
altsaa, at det ikke efter guddommelig Ret og Lov er sornodent at op
regne alle Synderne; det samme er og Pauormitani og flere store 
Netslcrrdes Mening. Og ei ville vi paalcrgge Samvittighederne 
nogen Tvang ved hun Bestemmelse Omnls uti-insljue, om hvilken vi 
domme, som om andre menneskelige Traditioner, at det ikke er no
gen Gudsdyrkelse forneden til Salighed. Desuden kraver jo den
ne Lov umulige Ting af os; thi hvo kan fee eller kjende alle sine 
Synder? (Ps. 19, z). Hvor forstandige og gudfrygtige Prcrdikan-
tere ere, de skulle vel vide, hvorvidt det er til Gavn at sporge og 
overhore om de enkelte Synder i Skristemaalet; men det Summi-
sternes Tyrannie, hvormed de pinede Samvittighederne, kunne og 
ville vi ingenlu»de samtykke; hvilket dog havde vcrret langt mindre 
trykkende, om de med eet Ord havde talt om Troen, som trester 
vg husvaler de beængstede Hjerter. Nu lcrser man derimod ikke eet 



2 Ord om den retftrrdiggjerende Tro? i al den tallet Hob af deres 
^ konstitutioner, Gloser, Summer, Skriftener, ikke eet Ord om 

Ehristo men blot lange Synderegistre; ja den storste Part af disse 
L Beger handlede ikke om andet end om Narreverrk, om Forbrud imod 
li mennestelige Traditioner og Vedtægter. Denne Lerre drev mange 
H fromme Sjele til Fortvivlelse, som ei knnde finde Noe, fordi de meen-

te, at det var guddommelig Befaling at opregne alle Synder, og 
dog befaudt, at dette var umuligt. Men der ere endnu andre grove 

5 Vildfarelser i vore Modstanderes,Lerre om Poeniteutsen, hvilke vt 
6 dernæst stulle opregne. 

Til Confessionens tolvte Artikel. 
Lm Poenitentsen. 

Af den tolvte Artikel bifalde vore Modstandere den forste Deel, 
si hvori vi l^rre, at de, som efter Daaben falde i Synd, bekomme Syn-
^ derues Forladelse, naar og saa ofte som de omvende sig. Men den 
>» anden Deel af samme Artikel fordomme de, hvor vi sige, at Nnelfe 
>c> og Troe ere Dele af Poenitentseu. Hvad stulle vi her gjore, stor-
irt mægtigste Keiser? Det er io Evangeliets klare Ord, at vi vedZroei, 
l; erholde Syndernes Forladelse, ikke vore Ord; og disse fordomme de 
I Confutatsmestere! Men vi kunne aldrig fordomme Evangeliets naa-

.6 de- og trosterige Ord. Thi hvad er det at mrgte, at vi ved Troen 
iz erholde Syndernes Forladelse, andet end at forhaane Christi Blod 

og Dod ? Vi bede dig altsaa, stormægtigste Keiser, at du naadig vg 
>li med Flid vil hore 06 og kjende i denne allervigtigste Sag, som ind-
irl befatter det forste Hovedstykke, Ehristi rette Erkjendelfe og al sand 
9 Gudsdyrkelse. Alle gudfrygtige og oprigtige Foik stulle ikke andet 
^ befinde, end at vi jo i denne Sag have lerrt og ladet lerre den gud-
il dommelige Sandhed, som er hoistfornsden for hele den christelige kir-
^ ke. Ja de ssulle befinde, at ved vore Lcrreres Skrifter er Evangeliet 
i« og dets rette Forstand igjen bragt frem for Lyset og mange stadelige 
V Vildfarelser rettede, ved hvilke tilforn den sande Lcrre om Poenitent-

sen var stiult og undertrykt af de Sophister og Canonister. 
Men forend vi gaae over til at forsvare vor Lerre, maae vi 

^ forudstikke dette. Alle errlige og sanddrue Mernd as enhver Stand, 
og Theologerne selv maaebekjende, at forend Luther sremtraad var 

.2 Laren om Poenitentse hoist forvirret og formorket; som man kan see 
as de Sententiariers Boger, der have utallige unyttige Sporgs-

m maal, hvilke selv ingen Theologer nogensinde have rer kunnet forstaae 
zo og forklare; og Folket kunde nu as disse vildsomme Skrifter aldrig 



faae noget Begreb eller fatte nogen Grund om Poenitentfen og dens 
Hovedstykker, eller i hvad Maade Samvittighederne knnde fege og er
holde Fred. Og trods den, som ter staae frem og af deres Beger vise 
os, naar nogen kan troe, at Synderne ere ham tilgivne! Du gode 
Gnd. hvilket Merke, hvilken Blindhed ! De opkaste Spergsmaal, som 
dette: om Syndernes Forladelse sseer i Ruelsen eller i Sønderknu
selsen. Og hvis den nu sseer, fordi en fekr sig fenderknnst, hvad 
er da Absolutionen forneden, hvad udretter Neglernes Magt, naar 
Synderne allerede ere forladne ? Og her komme de endnn meget mere l 
Klemme og ere færdige at giere Kirkens Neglers Magt reent til in
tet. En Deel af dem sige, at ved Neglerues Magt forlades ikke 
Breden, men de evige Straffe forvandles til timelige, og gjere faale-
des af Absolutionen en Magt ei til Liv og Frelse, men alene til 
Vrede og Straf. Andre derimod, som ville tale bedre derom, sige, 
at ved Neglernes Magt forlades Synderne for Kirken, meu ikke for 
Gnd. Men ogfaa dette er en fordærvelig Vildfarelse. Thi hvis 
Reglernes Magt ei /kan skaffe os Treft og Fred for Gud, hvad er da 
saa mEgtigt ellers, som kan give Samvittigheden Noe? Og det fel-
gende er endnn mere indviklet. De lccre nemlig, at vi ved Ruelse 
fortjene Naaden. Hvorfor, sperge vi da, have Sanl og Indas og 
deres Lige ei erholdet Naaden, da de dog felte en ssra'kkelig Ruelse? 
Her maatte de svare af Troen og af Evangeliet, at det var, fordi Ju
das ei troede, ei opreiste sig ved Evangeliet og Cbristi Forjcrtt.Ile. 
Thi Troen viser Forssjelleu mellem Peders og Judcr Anger. Men 
istedet derfor svare de af Loven, at IndaS ikke elssede Gud, men fryg
tede for Straf. Naar ssal da den forstokkede Samvittighed, iscrr 
nnder saadanne alvorlige og sande og store Akngstelfer og Kampe, som 
bessrives i Pfalmerne og Propheterne, og hvilke visseligen de fornem
me, som rettelig omvendes, demme og.kjende, om den frygter Gud 
for Hans egen Skyld eller flyer for den evige Straf? Disse mægtige 
Rsrelfer i Hjertet kunne vel adssilles paa Papiret og med Bogstaven, 
men i Gjerningen ei saaledeS rykkes fra hinanden, som hine sevnige 
Svphister dremme om. Vi beraabe os her paa alle Gudfrygtiges og 
Forstandiges Dom; de flulle vel bekjende, at disse Undersegelser i 
Modstandernes Skrifter ere heist indviklede og forvirrede. Og dog 
handler det sig her ikke om nogen liden Ting, men om Hovedstykket i 
Evangelio, om Syndernes Forladelse. Hele denne Lcrre om disse 
Spergsmaal, vi nu have berert, er gansse fuld af Vildfarelse og Hyk
lerie hos Modstanderne, og fordunkler Lcrren om Christi Mlgiernin-
ger, om Kirkens Neglers Magt og om Troens Retfærdighed. 

Dette er hvad der sseer i det ferste Stykke. Men naar de nu 
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komme til Skriftemaalet, hvormeget give de sig ikke at bestille med 
hiin uendelige Opregnelse af Synderne, og det for det meeste For
seelser imod mennesselige Befalinger ? Og for endnu mere at plage 
de fromme Siele, digte de, at faadant Synderegister haver gud
dommelig Befaling. Derimod, om Absolutionen, som i Sandhed 
er af guddommelig Indstiftelse, tale de uden Fynd og Sandhed ; i 
det de forestille at Sacramentet af gjort Gjerning nden nogen god 
indvortes Rerelse hos den, der annammer det, meddeler Naaden, 
men ikke sige et Ord om Troen, som modtager Absolutionens Vel
gerning og tresser Samvittigheden. Det er i Sandhed det samme, 
som et grast Ordsprog træffende udtrykker.' at gaae bort serend My
sterierne komme. 

Endelig kommer det tredic Stnkke, naar de ssnlle handle om 
Fyldestgierelserne, og her lcrre de endnn vildsommere end i de so-
r^gaaende. De digte nemlig, at den evige Pine og Straf bliver for
vandlet til Skærsildens Straffe, og at en Deel af disse blive for-
ladne ved Kirkens Neglers Magt, men en Deel maa man gjere 
Fyldest for med Gjerninger. Og videre tilfeie de, at faadanne Fyl-
destgjsrelser maae vcrreNjerninger, som haves tilovers, og disse satte 
de i alssens taabelige Iagttagelser, som i Valfarter, Nofenkrandfe 
og andre deslige Ting, som ikke have Gnds -Z efaling. Og ligesom 
de ville lese og kjebe sig as Skærsilden med deres Gjerninger og 
Fvldestgjerelser, saa have de end ydermere opfundet, at man ssulde 
kzebe sig de samme Fyldestgjerelser til, hvilket Paasund omsider er 
blevet til et stort Krammene og aarligt Marked. Thi de salgede 
saakaldte Indulgentser, som de forklare at vare Eftergivelser af det, 
som ssnldc syldestgieres. Ja denne Handel drives ei blot med Hen
syn paa Levende, men man haver endog maattet kjebe Aflad for de 
Dcde. Desforuden have de og indfert den skrækkelige Misbrug med 
Messens Offer, at del fyldestgier for de Dede hvad de ikke selv have 
fyldestgjort til Forlesning af Skærsild. Kort af alle disse forar
gelige Misbrng og denne Djevels Lårdom har Laren om Troens 
Retfærdighed og om Ehristi Velgjerning varet undertrykt. Hvor
for alle Fromme og Forstandige vel kunne indfee, at vi med Nette 
og i gudfrygtig Hensigt have dadlet og modsat os denne de Sophi-
stcrs Lare om Poenitentse Thi selgende Lærestykker ere aabenbart 
salffe og tvertimod den Hellige Skrift faavelsom Kirkefædrene: i) 
At vi ester guddommelig Pagt og Lefte ved gode Gierninger, som 
ere sseete uden Naaden, fortjene Naaden. 2) At vi ved Ruelse for
tjene Naaden. 5) At det er nok akme at asffye Forbrydelfen til at 

S 
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udflette Synden. 4) At vi formedelst vor Sonderknnselse, ei ved 
Troen paa Chriftum erholde Syndernes Forladelse. 5) At Kirkens 
Neglers Magt kan give Syndernes Forladelse, hvad Kirken og Me
nigheden angaaer, men ikke for Gud. 6) At Kirkens Noglers Magt 
er derfore indsat at forvandle de evige Straffe til timelige, at paa-
lagge Samvittighederne visse Fyldestgjorelser, at oprette nye Gnds-
dyrkelser og dertil forpligte Menneskene. 7) At alle Synders Op
regnelse i Skriftemaalet er fornoden og af Gud befalet. 8) At de 
kirkelige (canonisse) Fyldestgjorelser ere fornodne til at lose af Skiars-
ildens Pine, eller ere nyttige som et Vederlag til at udflette Syn
den. Thi saaledes forstaaer menig Mand det. y) At det at an
namme Peenitetttsens Sacramente erhverver os Naaden af gjort 
Gjerning, om der end ikke er gudelig Rorelse hos den, der bruger 
det; det er: uden Troe paa Cbristnm. 10) Sit Sjelene ved Neg
lernes Magt blive sorloste af Skærsilden formedelst Indulgentser-
ne. 11) At ved visse forbeholdne Tilfalde ikke alene den kirkelige 
Straf men ogfaa Syndens Skyld maa beholdes/endog En rettelig 

omvender sig. 
For altsaa at ndfrie de fromme Samvittigheder af Sophisternes 

vildsomme Garn, bestemme vi. at Poenittntftn bestaaer af tvende 
Dele, nemlig Anelsen og Troen. Hvis nogen Hertil vil soie en tre-
die, nemlig Angerens vårdige Frugter, det vil sige: hele Livets og 
Sadernes Omvendelse til det Bedre, da have vi intet derimod. Af 
Laren om den rette Anger og Ruelse asstjare vi videre de mang
foldige unyttige Sporgsmaal, man derved har opkastet, som f. Er. 
naar vi have denne Ruelse af Kjerlighed til Gud, og naar af Frygt 
for Straf. Thi vi sige, at Ruelsen er Samvittighedens sande 
Skrak, naar den nemlig fornemmer Guds Vrede over Synden, og 

' foler Smerte over at have syndet. Denne Rnelse frembringes, naar 
Synderne straffes ved Guds Ord, fordi dette er Summen af Evan
geliets Pradiken - at straffe Synderne og tilbyde Syndernes Forla
delse og Retfærdighed og den Hellige Aand og det evige Liv for Ehri-
sti Skyld, og at raade til Omvendelsens Frugter. Saaledes ind
befatter Christus selv Summen af Evangeliet hos Lneas i det fidste 
Cap. (24, 47), der Han siger: „At pradike i mit Navn Poeni-
tentse og Syndernes Forladelse iblandt alle Folk." Og om disse 
Samvittighedens rette Forskrækkelser taler Ps. Z8, 5 - „Mine Mis
gerninger giuge over mit Hoved ; de ere blevne mig for svare, som 
en tung Byrde; jeg er saare nedboiet og ydmyget; jeg hylede over 
mit Hjertes Sukke" og Ps. 6, z: „Herre, var mig naadig; thi 
jeg er skrobelig; lag mig Herre; thi mine Been ere sorfardede og 
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minSjeler saare forvirret; og du. Herre! hvorlamge?" og Jes. 
z3, iZ : „Jeg sagde, der mine Dage vare afskaarne: jeg maa fare 
til I^elvedeS Porte; ;eg haver mistet mine Aar, der jeg haabede 
longere at leve; jeg tcrnkte, maatte jeg leve til i Morgen. Som 
en Leve, saa senderbred Han alle mine Veen." I saadan sand For--
ssnrkkelse sorneinmer Samvittigheden Guds Vrede imod Synden, 
hvilken de sikkre og trygge Mennester, som leve hen efter Kjedet, ikke 
kjende. Thi da see og mcrrke vi forst Syndens Fuulhed, og angre 
inderlig og alvorlig, at vi have syndet, og flye for Guds skrækkelige 
Vrede som den mennestelige Natur umulig kan udholde, uden den 
ved Guds Ord atter oprejses. Saaledes siger Paulus (Gal. 2,19): 
„Ved Loven er jeg dsd for Loven thi Loven anklager kun og for
strækker Samvittigheden. Vore Modstandere tale flet intet om Troen, 
som stal opreise os under disse LLngstelser, og fremsatte Ordet saa-
ledes, som det alene straffer Synden. Og naar det saaledes fremstil-
stilles, er det Lovens, ikke Evangeliets Lcrre. Med saadan Ruelse, 
Smerte og Angst, sige de, at Menneskene fortjene Naaden, naar de 
derhos elske Gud. Men hvorledes skulle de elste Gud, naar de ere 
stcrdte i saadan svar Sjeleangst og sele Guds skrækkelige Vrede, som 
ingen Mennesketnnge kan bestrive? Hvad lcrre de andet end For
tvivlelse, som i saadan Banghed og Angst prædike en arm Samvit
tighed alene Loven? 

Derfor tilseie vi altsaa som den anden Deel af Poenitentsen 
Troen paaChristum, og sige, at udi saadan Forstr^kkelse stal Sam
vittigheden foreholdes det tresterige Evangelium om Christo, hvor
ved Syndernes Forladelse tilbydes af Naade for Christi Skyld. Den
ne Troe opreiser, opholder og levendegjer de senderknuste Sjele; 
den retfærdiggør for Gud, efter Apostleus tidtanferte Ord Rom. 5, 
1; den viser Forssjellen mellem Anger til Oprejsning, og Anger 
til Fortvivlelse. Iudcr og PedeiS, Davids og Sauls Anger. Der
for haver Iud<r og Sauls Anger intet gavnet, fordi dertil ei kom 
Tr.oen, som fattede og tilholdt sig Syndernes Forladelse, der er os 
skjenket for Ehristi Skyld. Men derimod har Davids og geders 
Ruelse vcrret retskaffen, thi der haver Troen vcrret hos. Og ei 
kan der vcrre nogen ^et Kjerlighed i Hjertet, fer vi ved denne Troe 
have faaet Forligelse med Gud. Thi Loven kan ikke opfyldes uden 
Christo; kun ved Christum have vi Adgang tilFaderen <Rom. 5,2). 

Og denne Troe kjcrmper og strider vort ganske Liv igjennem imod 
Synden og bliver ved maugehaande Fristelser prevet og vorer saa
ledes alt mere og mere, at den kan overvinde Synden og Deden. 

S -



— 276 — 

Hvor nu Troen er, der felger da Kjerlighed stil Gud, som vi til

forn have sagt. Og faaledes kan man retteligen bestrive den s s n-

lige Frngt, at det er en saadan Frygt for Gud, der haver 

Troen med sig til Cbristum, hvilken trester og opholder det for-

strikkede 5?jerte. Men siavifl Frygt er en Frygt uden Troe, 

der bliver til idel Fortvivlelse. 
KirkenS Neglers Magt tilbyder og rcrkker os Evangeliets 

Forjættelser ved Absolutionen, hvilken er Evangeliets rette og egen 

Rest. Derfor, naar vi tale om Troen, da indbefatte vi Absolu

tionen ; thi Troen er af Herelsen, som Paulus siger (Rom. 10, 
17). Og naar jeg nu herer Evangeliet, herer Absolutionens Forkyn

delse, da undfanger min Samvittighed Husvalelse og Trest. Og ef

terdi Gud giver saudelig ved Ordet nyt Liv i Hjertet, saa blive og ved 

Neglernes Magt Synderne samtlige leste her paa Jorden, saa at de 

og ere leste for Gud i Himmelen,- thi Herren siger (Luc. 10, 
„Hvo som eder horer, herer mig " Derefter ssulle vi ikke mindre 
agte og troe paa Absolutionens Ord, end ligesom vi herte Guds egen 

klare Stemme og Nest af Himmelen. Og Absolutionen kan med god 

Skjel kaldes Poeuitentsens Sacramente '), som ogsaa nogle af de 

mere lcrrde scholastiffe Theologer kalde den. Men denne Troe vorer 

mangfoldige« under Fristelser og styrkes ved Evangeliets Lårdomme 

og ved Sacramenternes Brug. Thi disse ere det nye Testamentes 

Tegn, Tegn paa Syndernes Forladelse. De tilbyde altsaa Synds

forladelse, som Herrens Ord ved Nadverens Indstiftelse klarligen ud

v i s e ,  d e r  h a n  s i g e r :  „ D e t t e  e r  m i t  L e g e m e ,  s o m  g i v e s  f o r  e d e r .  

Dette er det nye Testamentes Kalk 0. s. v." ^Matth. 26, 26 28 ) 
Saaledes undfanges og styrkes Troen ved Absolutionen, ved Evan
geliets Herelse, ved Sacramenternes Vrug, at den ei stal bukke under, 

i Kampen med Syndens og Dedeus Forstrcrkkelser. 
Denne Fremstilling af Poenitentsen er klar og fattelig, foreger 

Neglernes Magts og Sacramenternes Anseelse, oplyser om Christl 

Velgjerning, larer os at bruge Ham, som Midler og Forsoner. 

Men efterdi C onfntati onen fordemmer os, at vi have sat 

disse to Parter af Poenitentsen, saa er det sornedent at vise, at den 

M e l a n c h t o n h a r  h e r  a a b e n b a r t  t a g e t  S a c r a m e n t e l  v i d t -
leftizere Betydning som (et helligt Tegn) , og 
vil ved Ordene i Terien ikke sige, at Absolutionen er et sacra
mente i samme Betydning som Daaben og Nadveren, men yt-
t r e r  k u n ,  a t  d e n  k a n  k a l d e s  P  o e n  i t e n t  s e n  s  S  a c r  a  m e n -
t e. Ogsaa Luther, veed man, fulgte en Tid lang denne me
r e  u b e s t e m t e  B r u g  a f  O r d e t  S a c r a m e n t e .  
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hellig Skrift selv viser hen til disse Stykker som de fornemste Dele 
af Poenitentsen eller den Ugudeliges Omvendelse. Ehristns siger 
Matth, , 23 : ,,Kommer til mig alle Z, soin ere medige og besva
rede, og jeg stal give eder Hvile." Her ere to Stvkker, forst Byr
den og Arbejdet, som betyde Sønderknuselsen, den sande Forssrcrkkel-
se for Synden og Deden; dernæst: at komme til Christum, 
som jo intet andet er end at trve, at formedelst Ehristum Synderne 
forlades os ; thi naar vi troe, da vedet qv.rges og oplives vore Hjerter 
ved den Hellige Aand ved Ehristi Ord. 5?eri ere altfaa Poeni-
t e n t f e n s  t o  H o v e d s t y k k e r . -  S  e n d e r k n n s e l s e n  o g  T r o e n ,  
indbefattede. Hos Marcus (i, 25) siger vor Herre iligemaade: „Om
vender eder og troer Evangelio.Ved den ssrste Formaning straffer 
Han Synden, men v^d den anden Nester Han 06 og viser os Sonder
nes Forlaoelse. Thi at troe Evangeliet derved forstaaes ikke hiin al
mindelige, historiske Troe, som ogsaa Djevlene have, men at troe, at 
Syndernes Forladelse er os skjenket for Clm'sti Skyld; thi denne er 
det, somEvangeliet aabenbarer og forkynder. Ogsaa her see vi altsaa 
de samme tvende Stykker, S e » de r kn u se l se u ogTroeu. Men 
hvis uoge» vilde sige, at Ehristus i disse Ord ogsaa indbefatter Poeni-
teutfens Frugter eller det hele nye Levnet i Troen, da have vi beller 
intet derimod; det er 06 nok, at Skriften udtrykkelig navner disse 
t v e n d e  P o e n i t e n t f e n s  P a r t e r ,  S e n d e r k n n s e l s e  o g  T r v e .  

S. Povel i alle sine Epistler, saa oste han bestriver Omvendelsen 
eller Fornyelsen, fatter disse tvende Stykter sammen: det gamle Men-
nestes Dodgiorelse og: Levendegørelsen ved Troen. Saa hedder det 
Col-2,,i: ,,I hvilken lChristo) ) ere omstaarne ved en Omstjcrrel-
se, som ikke er steet medH^rnder, ved Aflæggelsen af det syndige Legeme 
i Kisdet" og dernerst (v. 12): „I hvilken I og ere opvakte ved T oen, 
som Gud virker." Her ere altsaa og tvende Stykker: det ene er Af
læggelsen af det syndige Legeme, det anded Opvækkelsen ved Troen. 
Og ei maae disse Ord. Dedgjerelse, Levendegierelse, Aflæggelse af 
Syndens Legeme, Opvækkelse, sorstaaes paa p lat on i ss AiiS, som 
blotte Billeder paa Menneffets Forandring vg Omvendelse. Men 
Dedgjerelsen betegner en sand Dedsens Sknrk og Angest, som Natu
ren ei kan overvinde, uden den oprejses ved Troen. Og ved Aflæg
gelsen af Syndens Legeme paa det ansoltc Sted forstaaer Apostelen 
hvad vi scrdvanlig kalde Senderknnselse, fordi under saadanne leven
de og sande Smerter den naturlige oude Begjerlighed udfeiges. Og 
l i g e d a n  v e d  L e v e n d e g j e r e l s e n  s t a l  m a n  i k k e  f o r s t a a e  e n  p l a t o n i s s I d e e  
eller Indbildning, men den Trsst, som i Sandhed skjenker os Livet, 
dervilflyefra os under Sønderknuselsen. Ogsaa her ere altsaa de 
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tvende Poenitentsens Stykker: Sønderknuselse og Troe af Apostlen 

beskrevne. — Videre siger han Col. 2, 14: „at Christus har udflettet 

den 5Mndffrift, som efter Loven var imod os." Ogsaa her ere tven

de Stykker: Haandssriften og den samme Haandssrifts Udslettelse. 

Men Haandssriften er vor Samvittighed, som anklager og fordommer 

os vedLove n, det er: -ved det Ord, som aabenbarer og straffer Synd. 

Denne Rest altsaa, som siger med Konning David (2 Sam. 12. iz): 

„Jeg har syndet for Herren/' det er Haandssriften. Og denne Kla

gerest udsendes ikke med Alvor fra de ugudelige og i deres Forhærdel

se trygge Mennesser: thi de see og lcrse ikke Lovens Dom, som er ssre, 

ven i Mennessers Hjerte. Men i ret sand Hjertens Anger og Ruel

se, der sees og fornemmes denne Lovens strenge Sentents retteligen. 

Saa er da Haandssriften selve Ruelsen og Sønderknuselsen, der for

demmer os. Men at udflette Haandssriften er at ophcrve den Sen

tents og Dom, hvorved vi maae erkjende os selv for fordemmelige, 

og indgrave en anden Dom i Hjertets Tavle, hvorved vi erkjende, at 

vi ere frigiorte fra hun Fordemmelfe. Og denne anden Dom, denne 

nye trestige Vished er Troen, som udfletter den forrige Dom og giver 

Hjertet Fred og Liv og Glcrde. 

Dog hvad er det sornedent her at opregne mange Vidnesbyrd, 

da den hele Skrift scrtter os saadanne nok for Vine? Ps. n8, 18 : 

„Herren revsede mig, men Han gav mig ikke i Deden." Ps. ny, 

28: „Min Sjel flyder hen for Bedrevelse; styrk mig ved dit Ord >" 

Her beskrives ferst Senderknuselsen, derefter hvorledes det angerful

de Hjerte vorder trestet igjen, nemlig ved Guds Ord, som tilbyder 

Naaden- 1 Sam. 2, 6 : „Herren dedgjsr og levendegjer, nedferer 

til Helvede og ferer op ipjen." Her vises os og disse tvende Stykker: 

Ruelsen ogTroen. Og Ies.28,6: „Herren ssal vredes,at Han ssal gjere 

sin Gjerning, ja sin fremmede Gjerning, at Han ssal arbeide sitArbeide, 

ja slt sremmedeArbeide." Her kalderPropheten det en fremmmed Guds 

Gjerning, naar Gud forssrcrkker, fordi Guds rette Gjerning er at 

levendegjere og treste. Men derfor forskrækker Han os, mener Pro-

pheten, at Vinene kan aabnes for Hans Trest og Levendegje^relse; thi 

de trygge H>jerter, som ikke sele Guds Vrede, lade haant om al Trest. 

Saa plejer altid den hellige Skrift at forbinde disse tvende Ting: 

serst Forskrækkelsen, dernæst Tresten,- hvorved den vil lcrre, at disse 

cre Hovedstykkerne i den sande Poenitentse, Senderknnselsen paa den 

ene Side, og paa den anden den retfærdig- og levendegjerende Troe. 

Og ei ssjenne vi, hvorledes Poenitentsens Natur kan sremscrttes kla-

rcre og eenfoldkgere. Thi det vide vi forsandt, at disse ere Guds be
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synderlige Gjern.nger „di Mennestene: at forstrække for Synden oz 

igjen at trsste, leoendegjsre og retftrrdiggjere. Ja bele Skriften, 

kan man sige, er deelt mellem Bessrivelfen af disse tvende Gjerninger. 

Dunene Deel er Loven, som aabenbarer, straffer og fordemmer 

Synden. Den anden Deel er Evangeliet, det er Forjættelsen af 

Naaden, som er stjenket os i Christo. Denne Forjættelse igjentages 

idelig i den hellige Skrift; og er ferst given Adam, derefter Patriar-

cherne, siden ved Propheterne forkyndet og forklaret, omsider af Chri

sto selv iblandt Jederne kundgjort og opfyldt og af Apostlene udspredt 

over den ganste Verden. Ja ved Troen til denne Forjættelse ere alle 

Hellige blevne retfærdiggjorte, men ikke ved deres Ruelse eller Søn

derknuselse. Og Srempler af Skriften vise os klarligen forbemeld-

te tvende Parter. Thi Adam efter Syndefaldet straffes og forstræk

kes: det var Ruelsen; men derefter tilsiger og forjætter Gud ham 

Naaden, i det Han forkynder ham om den kommende Scrd, ved hvilken 

DjevlenS Rige, Synden og Deden, stal forstyrres: derved tilbyder 

5?an Syndernes Forlade! e. Og disse ere de to fornemste Stykker, der 

Gud handlede med Adam. Thi stjendt derefter Straf paalcrgges 

Adam, saa er det dog ikke den Strafs Lidelse, der fortjener Synder

nes Forladelse. O>n hvilket Slags Srraffe vi strar herefter stnlle ta

le. Saaledes scrtteo David i rette af Nathan og bliver saa forstræk

ket derover, at han siger og bekjender: „Jeg har svndet imod Her

ren." Her here vi hans Nuelse. Men sidenester sornemmer han 

Absolutionens Nsst i de Ord : „Herren har borttaget din Synd, du 

stal ikke dee!" (2 Sam 12, iz, 14.) Ved dette Ord trestes Da

vid igjen, ja Troen derpaa opreiser, retfcrrdiggjer og levendegjor 

ham. Ogsaa her tilseies Straffen, stjendt det ikke er den Straf, 

der fortjener Snudernes Forladelse. Dog ikke allid tillægges saadan 

sårdeles og svnderlig Straf, men disse to Stykker skulle altid befindes 

at va?re i Poenitentfen : Senderkuuselse og Troe. Som hos Lncas 

i det 7de (v. Z8). Den arme syndige Qvinde kommer til Christnm, 

reener sig og grader bitterlig. Denne Graad og Klage tilkjendegiver 

hendesAuelse. Derefter faaer hun Absolutionen at here: „Dine 

Synder ere dig forladue. Din Troe haver srelst dig, gak hen i Fred!" 

Dette er den anden Deel af Poenitentfen, Troeo, som opreiser og 
trsster hende. — As alt dette er det vitterligt for gudfrygtige Lcrfe-
re, at vi scrtte de Ting som Hovedstykker af Poenitentfen, der ret 
egentlig maae vcrre tilstede i et Mennestes Omvendelse og Gjenfedel-
se. Og derfor have vi sat disse tvende Parter, at man des klarere kun
de see den Troe, som vi krcrve i Poenirentsen ; thi uden Tvivl kan 

det jo lettere Mnnes, hvad Troen er, som Evangeliet prædiker. 



naar den betragtes i Modsætning til Menneskets Sønderknuselse og 

Dedgjerelse, 

Men sordi voreModstandere udtrykkelig fordomme denne uomstø

delige Sandhed: at Mennesket ved Troen erholder Syndernes Forla

delse; saa ville vi tilfoie nogle faae Beviser, af hvilke man skal kunne 

indsee, at Syndernes Forladelse vorder os til Deel ikke for vor Nuel-

les Skyld, som afgjort Gjerning, men ved hiin Troe, hvorved enhver 

for sig troer, at Synderne ere ham forladn?. Thi dette er den for

nemste Artikel, hvorom vi have med vore Modstandere at stride, hvil

ken og er meest forneden sor alle Clmstne at vide og forstaae. Men 

efterdi vi allerede tilforn iArtiklen omRetferrdiggjerelsen have afhand

let den samme Gjenstand, knnne vi her v^rre kortere. Thi L>rren om 

Poenitentse og om Retftrrdiggjerelse have meget Forvandtskab med 

hinanden. 

Naar vore Modstandere tale om Troen og stge, at den gaaer 

foran Poenitentfen, da forstaae de derved ikke den retfærdiggøren

de Troe, men den, som ! Almindelighed troer, at der er en Gud til, 

at der er Straf sat for de Ugudelige o, s. v. Vi derimod kreeve for

uden denne Troe en saadan, hvorved enhver sor sig troer, at hans 

S n n d e r  e r e  h a m  v i s s e l i g  s o r l a d n e .  O g  o m  d e n n e  b e s y n d e r l i g e  

Troe er det vi have at stride med dem, i det vi modsatte den denne 

deres vildfarende Mening, at vi iknlle stole ei paa Christi Forjættel

se men paa vor Rnelfe, Bekendelse og egne Fnldestgjerelfer afgjort 

Gjerning. Denne Troe felger ester Hjertets Forskrækkelser for Syn

den og Guds Vrede, at den kan overvinde disse og gjere Samvittig

heden rolig. Denne Troe sige vi gjer os retfærdig, ved den gjenfs-

des vi, i det den frier af Forskrækkelserne og ferer Fred, Glcrde og 

nyt Liv ind i fjertet. Denne Tre< ville vi med Guds Naade stedse 

forsvare og stride for, at den er sandelig forneden til Syndernes For

ladelse. Dersore scrttes den at vcrre en Part as Poenitentsen. Og 

den gansse menige Christi Kirke l^rrer det ikke anderledes, i hvor me

get saa vore Modstandere storme og skrige derimod. 

Men serst sperge vi her vore Modstandere ad : om det at faae 

Absolutionen er en Deel af Poenitentsen eller ikke? Thi dersom de 

adski l le Absolut ionen fra Skristemaalet,  som de da ere spidsf indige i  

at kleve Begreberne, saa see vi ikke, hvad Skristemaalet skal hjelpe 

til uden Absoltttion. Men hvis de ikke adskille Absolutionen fra Skris

temaalet, maae de nedvendig vedtage, at Troen er en Deel af Poeni-

tentsen, fordi Absolutionen ikke kan annammes uden ved Troen. Det

te er hvad S. Povel lcrrer Rom- 4, ,6 : at Forjættelsen ei annam

mes nden ved Troen, Thi Absolutionen er For/crttelsen af Synder-
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nes Forladelse, altsaa krcrver den nedvendig Troe. Og e! indsee vi, 

hvorledes den kan sigcs at annamme Absolutionen, som ei troer den. 

Ja hvad andet er det : ei at troe Absolutionen, end at skylde Gud sor 

Legn, efterdi Hjertet da tvivler og holder det uvist og sorgjeves, hvad 

Gud deri lover og tilsiger. Derfor staaer strevet i Joh. 5, 10: 

,, Hvo som ikke trocr Gud, han gjor ham til en regner, fordi han ei 

troer paa det Vidnesbyrd, som Gud haver vidnet om sin Sen." 

For det andet saa mene vi vist, at Modstanderne ville indremme, 

at Syndernes Forladelse er enten en Deel as P oenitentsen eller sam

mes Endemaal, sor at tale paa deres Viis. Deraffoiger da, at 

det, ved hvilket Syndsforladelsen annammes, rettelig regnes med til 

Poenitentfens Stykker. Men nu er det ganffe vist (lad ikkun Djev-

len og alle Helvedes Parter gjere derimod hvad de ville!), at Syn

dernes Forladelse ei kan annammes nden ved TrviN alene, efter Rom. 

?, ?5.' „Hvilken Gud haver fremsat til en Naadestoel formedelst 

Troen i HanS Hlod" og Rom. 5, 1: ,,Ved hvilken vi have Adgang 

formedelst Troen til Naaden " Tbi den forstr^rkkede Samvittighed 

kan ikke s.rtte imod Guds Vrede vore Gjerninger og vor Kjerlighed, 

men bliver serst da berol get,naar den tilholder sig Midleren, den Her

re Clnistum, og troer de guddommelige Forjcrttelser, som ere givne 

for Cbristi Skyld. Thi ei sorstaae de, hvad Syndsforladelsen er, el

ler hvorledes den vorder os til Deel, som indbilde sig, at Hjerterne 

kunne blive rolige uden Troen paa Christnm. Apostlen Peder indse-

rer disse Ord af Propheten Jefaia 28, 10: ,,Hvo som troer paa Ham 

stal ikke bessi^mmes^ (1 Pet. 2, 6). Nsdvendigt maae altsaa Hyk

lerne blive til Skamme for Herren, som stole paa, at de erholde Syn

dernes Forladelse formedelst deres egne Gjerninger og ikke sor Cbristi 

Skyld. Den samme Peder siger i Ap. G. >0, 45 : „Denne Jesu gi

ve alle Propheter Vidnesbyrd, at hver den, som troer paa Ham, stal 

faae Syndernes Forladelse vedHans Navn." Hvo kunde sagt det med kla

rere Ord, end der han siger :„ved hans Navn," og tilfeier: „alle de, 

som troe paa Ham." Derfore bekomme vi Sondernes Forladelse 

alene ved ^hristi Navn , det vil sige: formedelst Cliristnm, ei for vo

re Gjerninger eller Fortjenester. Og dette steer, naar vi troe, at 
vore Synder blive 06 tilgivne sor Christi Skyld. — Vore Modstan

dere lade Munden hsit op med store og stolte Ord, og sige, at de ere 
den christelige Kirke, og at hvad Kirken eensstemmig l^rer, det holde 

de ved Men S. Peder, som holder med 06 udi denne Sag, anferer 

netop herom Kirkens eensstemmige Vidnesbyrd, i det han beraaber 

sig paa alle Propheters Udsagn. Og visselig kunne vi ikke tilstade en

ten Paven eller Kirken, hvor katholi? den saa er, Magt til at besturte 

nogcc imod det, som alle Propheter eendr?gtigen bevidne og stadfcr-
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ste.Men nn lm allerede tilforn Leo den i od eved sinBulle sordemt 

denne Artikel om Snndernes Forladelse; det samme gjere og Mod

standerne i Consntationen, 5)eraf kan man da noksom kiende, hvilken 

en Kirke deres er, som ikke alene ved udgangne Decreter fordemmer 

denne Lcrre: „at vi erholde Syndernes Forladelse ved Troen for 

Christi Skyld, ikke for vore Gjerningers Skyld," men endog befaler 

at udrydde den ved uchristeligt Tyrannie og Blodsudgydelse. De la

de ndgaae blodige Befalinger imod fromme og gudfrygtige Mcrnd, som 

holde ved denne Lcrrdom. Og dog sige de, at de have store og vidtbe

rømte Lcrrere for sig i denne Sag, Scotus, Gabriel og andre 

saadanne, desuden Fcrdrenes Udsagn, som dog scrdvanligen anferes 

udrevne af deres Sammenhcrng. Ja visselig, dersom Vidnesbyrdene 

ffnlde tcr lles, saa maae de beholde Ret. 2hi det er en talles Lkare af 

letfcrrdige Skribenter, der ligesom have sammensvoret sig til at for

svare hine Opdigtelser om vor Ruelses og vore Gjerm'ngers Fortjene

ster og lignende Ting, som vi ovenfor have opregnet. Men for at 

ingen stal lade sig forstrække af Mcrngden, saa maa det bemærkes, at 

flige sildigere Skribenters Vidnesbyrd have liden eller siet ingen An

seelse, fordi de ikke selv have frembragt deres Skrifter, men sammen

skrabet af de forriges Skrifter saadanne Meninger og sammensat en 

Bog af en anden. De have reent sat al eget Omdomme og Skjennen-

de tilside og stiltiende bifaldet deres Forgjamgeres vildfarende Menin

ger, uden endog at have forstaaet dem. Vi tage altsaa ingenlnnde l 

Betænkning at modsatte dette ene Udsagn af S. Peder, som beraaber 

sig paa alle Propheternes Vidnesbyrd, imod saa mange Skokke af de

res Sententiarier, som de knnne optcrlle. Desuden kommer den Hel

lig Aands eget Vidnesbyrd til denne S. Peders Prcrdiken. Thi saa 

siger Terten: ,,Der Petrus endnu talede disse Ord, saldt den Hellige 

Aand over alle dem, som herte Ordet" (Ap. G. ic>, 44). Terfor 

ffnlle alle gudfrygtige Samvittigheder vide og vel imrrke, at det er 

Guds Ord og Tud, at vi ffnlle troe, at Synderne forlades os afNaa-

de for Christi Skyld og ikke for vore Gjerningers Skyld. Og med 

dette Guds Ord ffnlle de opholde og treste fig imod Syndens og De-

dens Na?dfel og Fortvivlelse. Og det ffnlle de vide, at dette haver 

vcrret alle Helliges Mening fra Verdens Begyndelse af. Thi S. Pe

der anferer tydeligen alle Propheters eendrcrgtige Vidnesbyrd, og 

Apostlenes Skrifter bevise, at de alle tilhobe have prædiket det sam

me. Og ei mangle Fodrenes Vidnesbyrd. ThiBernhard siger 

det samme med siet ikke forblommede Ord:'),,Derfor er det for alting 

fornedent at vide, at du ikke kan have Syndernes Forladesse anderle

des end ved Glids Naade; dog dette ffal vcrre derhos, du ffal ogsaa 

6. I. in slzsto sunuiiLlat. 
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,1 troe dette, at Synderne tilgives dig formedelst Ham. Dette er det 

L Vidnesbyrd, hvilket den Hellig Aand indvortes vidner i dit Hierte, 

st sigende: Dig ere dine Synder sorladue. Og saa flutter Apostlen, at 

? Mennesket af Naade bliver retfærdiggjort formedelst Troen.«' Disse 

L Bernhards Ord oplyse vor Sag paa det klareste; thi han forlanger 

ji ikke blot, at vi overhovedet skulle troe, at Synderne forlades ved Guds 

L Barmhjertighed, men han tilfsier og den besynderlige Troe, hvorved 

1/ vi troe, enhver for sig, at vore Synder forlades os. Og han lcrrer, 

^ hvorledes vi skulde forvisses om Syndernes Forladelse, naar nemlig 

^ Hjerterne opreises ved Troen og beroliges ved den Hellige Aand. 

5 Hvad ville nu vore Modstandere ydermere forlange ? Vove de endnu 

ll> at n^gte, at vi ved Troen erholde Syndernes Forladelse, eller at 

!? Troen er en Deel af Poenitentsen? 
For det tredie sige vore Modstandere, at Synden kun sorsaavidt 

i) forlades, som den Angerfulde eller Sønderknuste tager sig fore at elske 

Gud, og ved denne Gjerning fortjenes Syndernes Forladelse. Men 

4 dette er intet andet end at lcrre Loven, udflette Evangeliet og tilintet-

g gjere Forjættelsen om Christo. De krcrve nemlig saaledes blot Lovens 

Y Gjerninger af os, f.rdi Lovens Tud er Kjcrlighed. Desforuden 

,1 l^re de os at stole paa, at vi erholde Syndernes Forladelse for vor 

) Seuderkunselse og Kjerlighed. Men hvad er det andet end at scrtte 

L Tillid til vore egne Gjerninger, ei til Guds Ord og Forjættelse om 

!) Cbristo? Ja hvis Loven er tilstrækkelig til at erholde Syndernes 

5? Forladelse, hvad gjeres daEvangeliet fornedent? hvad have viEhristuin 

'1 bl bov,naar vi formedelst voreGjerninger fortjeneSyndernesAorladelse? 

L Vi tvertimod kalde Samvittighederne tilbage fra Loven til Evangeliet, 

a og fra Tillid til egne Gjerninger hen til Forjættelsen og Tillid til 

> Ehristum; thi Evangeliet scrtter os ChristuS fore og forjætter os 

,t uforssyldt Syndernes Forladelse formedelst H»am; og til denne For-

>j jcrttelse befaler der os at scrtte Tillid, at vi for Eliristi Skyld blive 
forligte med Faderen, ikke for vor Nnelses eller Kjerligheds Skyld. 

L Thi ei er der nogen anden Midler og Forsoner end Christus; og ei 

j kunne vi opfylde eoven, uden vi ferst ere forligede med Gud ved 

) Christnm. Og om vi end kunde gjere noget, stal vi dog ikke mene, 

» at vi for disse Gjerningers, men for Ehristi, vor Midlers, Skyld 

lz erholde Syndernes Forladelse. Ja det er en Bespottelse mod Ehri-

ll stum og en Tilintetgørelse af Evangeliet, at mene, at vi erholde 

Forladelse formedelst Loven eller nogen anden Ting, uden ved Troen 
<l vaa Christum alene. Og denne Grund have vi tilforn afhandlet i 
L Artiklen om Retscrrdiggjorelsen, der vi gave Aarsagen tilkjende, hvor-

for vi lcrre, at Mennesset retfærdiggøres ved Trren, ikke ved Kjer
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lighed eller Gjerninger. Og sabledes er da Modstandernes Lcrre blod 

Lovens Lcrre, den de dog derhos ikke sorstaae, men see knn, ligesom 

Hederne, Mosts tilhyllede 'Ansigt. Thi lad os ogsaa s^rtte, at vi 

virkelig havde Kjerlighed og gode Gjerninger , saa kunne dog Kjer

ligheden og Gjerningerne ikke vcrre en Forsoning for vore Synder; 

de kunne og ikke sattes imod Guds Vrede og Dom; som Psalmisten 

siger: „Gak ei i Rette med din Tjener; thi for dit Aasyn stal ingen, 

som lever, vcrre retfærdig" (Ps. 14Z, S). Og ei bsr Christi LEre 

vverferes paa vore Gjerninger. 

For disse Aarsagers Skyld forsvarer S. Povel, at vi ikke ret-

fcrrdigg eres af Loven, og modsætter Loven Forjættelsen om Synds

forladelse, som stjenkes formedelst Christum, og lcrrer os, at vi uden 

vor Fortjeneste for Christi Skyld ved Troen modtage Syndernes 

Forladelse. Til denne Forjættelse kalder Paulus os tilbage fra Lo

ven ; paa denne Forjættelse byder han os at fyrste Vinene, som vis

selig vilde vare sorgjeves, hvis vi i Forveien vare retfærdige ved Lo

ven eller havde erholdct Syndernes Forladelse ved vor Retfærdig

hed. Men det er vitterligt, at Forjættelsen derfor er os given og 

Christus os fremsat til Midler, fordi vi ikke kunne opfylde Loven. 

Derfor er det nødvendigt, at vi ferst ved Forjættelsens Kraft forliges 

med Gnd, ferend vi tcrnke paa at opfylde Loven. Men Forjættel

sen annammes alene ved Troen. Derfor saa mange som rettelig an

gre Synden, de maae nedvendig ved Troen gribe Forjættelsen om 

Syndernes Forladelse, der er stjenket os formedelst Christum. Dette 

er S. Povels Mening - Rom. 4, <6), der han siger: „Af Troen, for 

at Forjættelsen kan v?re fast efter Naaden^ og (Gal. z, 22): „Skrif

ten haver bestuttet alle Ting under Synd, for at Forjættelsen asIe-

sn Christi Troe stulde gives alle dem, som troe" d. e.: Alle Men-

nester ere under Synden og kunde ei anderledes blive sorleste, end naar 

de ved Troen fatte og tilholde sig ForiEttelsen om Syndsforladelse. 

Al tsaa bsr det os forst  ved Troen at  modtage Syndernes Forladelse, 
ferend vi gjere Loven, stjendt vel, som ovenfor sagter, Kjerligheden 

sslger Troen thi de, som ved Troen ere gjensedte, annamme denHel-

lige Aand og begynde saaledes at opfylde Loven. 

Vi kunde anssre flere Vidnesbyrd, hvis de ikke faldt enhver 

gudfrygtig Lcrser i Vinene ved den hellige Skrifts Lcrsning. Vi vil

le ei heller vcrre alt for ndferlige, for at Sagen desto lettere kan gjen-

nemfees. Der stal og ingen tvivle paa, at dette er jo S. Povels Me

ning, som vi forsvare, at vi ved Troen for Christi Skyld modtage 

Syndernes Forladelse, men ei for vore Gjexningers Skyld. Og ei 

ffulle de gudfrygtige Hjerter lade sig forvirre, ved at Modstanderne 



ist fMelig udlægge Pauli Ord. Thi aldrig kan noget siges saa eenfoldi'g, 
lr» at det jo ved en falss Udtydning kan forvendes. Vi vide, at hvad vi 

her have sagt, er Pauli sande og rette Mening, vide, at denne vor 
^ L^re giver de gudfrygtige Samvittigheder en fast Trest, uden hvil-

ken ingen kan bestaae i Nuds Dom. Derfor bort med hine Modstan-
^ dernes Pha ri fer isse Meninger, at vi ei ved Troen annamme 
3 Snudernes Forladelse, men at vi skulle fortjene den ved vore Gjer-
in ninger, ja at vi kunne s^tte disse imod Guds Vrede. Dette er Lo-

vens L^rre, ei Evangeliets, at forestille det, som om Menne-
siet bliver retfærdig ved Loven, forend han ved Christum er forliget 

m med Gud; thi siger ikke Christus (Jo. 15, 5) : , Uden mig kunne 
L I intet gjere!" Og iligeinaade: „Jeg er den rette Viinstok, I ere 
ft) Grenene." Vore Modstandere derimod gjere os til Grene ei af 
9 Christo, men af Mose; thi ferst ville de, at Menneskene ssulle v<rre 
'/t retfærdige ved Lovens Gjerninger og frembåre for Gnd disse Gjer-
in ninger og deres Herlighed, fer de kunue forliges imd Herren ved Chri-
ch stum, ser deknune vorde Grene af Christum. Paulus derimod lcrrer, 
1k> at Loven siet ikke kan opfyldes uden Christo. Dette tcruke vi vil vcr-
57 re klart uok for alle gudfrygtige Tjele, og heraf stulle de indsee, hvor-

for vi ovenfor have bekjendt, atMennessene retscrrdiggjeres vedTroen, 
i, ei ved deres Kierlighed eller Gierninger. 

For det sidste, naar stal dog en arm Samvittighed komme til 
sfZ Rolighed, naar vi derfor annamme Syndernes Forladelse, fordi vi 

have Kjerlighed og gode Gjerninger ? Thi Loven vil stedse anklage 
sa os, fordi vi aldrig fyldestgøre den, som Paulus siger - „Loven gier 
V Vrede" (Rom. 4, >5) Chrvsostomus ') opkaster det Spergs, 
m maal angaaende Poenitentsen, hvoraf vi forvisses, at Synderne for-
li! lades os. Sententiarierne fperge om det samme. Men dertil kan 
li ikke svares, og Samvittighederne kunne aldrig beroliges, med mindre 
zij de vide, at det er Guds Befaling, vi stulle visselig forlade os til, at 
I Synderne tilgives os af Naade for Chris« Skyld, og at de ingenlun-

de stulle tvivle om Syndernes Forladelse. Dersom nogen tvivler, 
som Johannes siger (l Jo. 5, >0), da gjer han den guddommelige 

F Forjættelse til Legn. Denne Troens Vished, lcrre vi, udkræves 
i i Evangelio Men vore Modstandere lade Samvittighederne stedse i 

U Uvished og Tvivl; og naar de saaledes stedse ere i Tvivlraadighed, 
is om de have Syndernes Forladelse eller ei, da gjere de intet afTroen, 
os fordi de ikke have den. Og hvorledes kunne de saaledes tvivlende 

') LIir)'so»tom, in init. 
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paakalde Gud? hvorledes forvisses om Bonhorelse? Saa bliver da 

hele deres Liv »den Gud og uden sand Gudsdyrkelse; thi, som Pau

lus siger, alt hvad der ikke er af Troen, der er Synd (Nom> 14,25). 

Og efterdi de saaledes altid ftaae i Tvivl, saa vide og erfare de aldrig 

hvad Troen er; og det skeer, at de tilsidst falde i Fortvivlelse. Saa 

er vore Modstanderes Lcrre en Lovens Lcrre, som undertrykker 

Evangeliet og forer til Fortvivlelse. Og nu overlade vi gjerne alle 

Gudfrygtige at domme om denne vor Lcrre om Poenitentse; thi den 

haver ingen Dunkelhed; og at de sige, hvilke der have lcrrt til Salig

heds Gavn for de arme Samvittigheder, enten vi eller vore Modstan

dere. Visselig sinde vi ingen Glcrde ved faadanne Uenigheder i Kir

ken, og havde vi ei store og nodvendige Aarsager til at afvige fra 

Modstanderne, vilde vi sandelig gjerne have tiet stille. Men nu de 

fordomme den aabenbare Sandhed, knnne vi ikke med en god Samvit

tighed lade denne Sagfalde, som ikke er vores, men Christi og hans 

Kirkes. 

Vi have forklaret, hvorfor vi have antaget disse tvende Ting som 

Hovedstykker af Poenitentseu : Ruelse og Troe. Og det have vi saa 

meget hellere gjort, fordi vore Modstandere have indfort mange Sen-

tentser af Fcrdrene, som de forst have udrevet af deres Sammenhang 

og derpaa mistydet for at fordunkle Lcrren om Troen. Saadanne 

Sententser ere s. Er.: „det er Poenitentse at begrcrde de sremsarne 

Synder og ei mere at begaae nogen, man maa begnrde." Og ilige-

maade: „Poenitentfen er ligesom en sorrigfuld Synders Hevn, som 

straffer paa sig selv det, han angrcr at have bedrevet." I disse og an

dre Udsagn bl iver ikke det Ringeste ta l t  om Troen; og naar de i 
Skolerne forklare og udlægge dem, tilfoie de heller inret om Troen. 

Og derfor have vi sat Troen som et Hovedstykke afPoenitentsen, paa 

det at Lcrren om Troen kunde des bedre sorstaaes. Thi at hine Sæt

ninger, som krcrve Ruelse og gode Gjerninger, uden at tale om den 

retscrrdiggjorende Troe, ere farlige, det viser Sagen selv. Og til

visse kan man kun spore liden Klogt hos dem, som have sammenflikket 

flige usammenhængende Sætninger af Sententferne og Decreterne. 

Thi da Fcrdrene snart tale om detene, snart om det andet Stykke as 

Poenitentfen, saa var det vel og rimeligt, at man ikke udvalgte blot 

de Steder, hvor de tale om den ene Deel, men sorbandt begge Slags, 

baade dem, hvori Ruelsen, og dem, hvori Troen afhandles. Saa

ledes taler f. Er. Tertullianus herligt om Troen, i det han 

berommer hiint Sted hosPropheten (Ezech. 33, 4): „Saa sandt 

jeg lever, siger Herren, vil jeg ikke nogen Synders Dod, men at han 

stal omvende sig og leve." Thi efterdi Gud svcrrger/ at han ikke ha-
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ver Lyst til den Ugudeliges Ded, da viser han os tillige, at han vil 

u! liave Troen (at vi Ikulle rroe hans Eed og visselig forlade ospaa, at 

^ Han vil tilgive Overtrædelserne. Stor ber de guddommelige Forjcrt-

^ telsers Anseelse i og for sig selv v?re hos os; nu er derhos denne 

Z Foricrttelse ved Eed stadfæstet og bekrcrftetaf Gud. Hvorsore om 

>l» nogen ikke troer, at Synden forlades ham, han ncrgter at Gud er 

li) sanddru, som haver svoret: hvllken er den allerstørste og grueligste 

'i) Gudsbespottelse, som tamkes kan. Saa siger da T e r tu ll ianu s: ') 

,,Gud indbyder os til vor egen Salighed ved Belenniug, ja lcrgger 

i? endog til: „Saa sandt som jeg leverthi Han vil, at vi ffulle troe 

H.un. O salig est Du, for hvis Skyld Gud svcrrger; O vee Dig, 

H Elendige, dersom Du ikke troer den Herres Eed!" Og her ssnlle vi vi-

zll de, at denne Troe stal vcrre vis og ingelnundc tvivle paa, at Gud 

oi jo tilgiver os af Naade for Christi og sine Forjættelsers Skyld , 

i? ei for vore Gjerninger, vor Ruelse, Bekjendelse eller vore Fyldest-

g g erelser. Thi saasnart vor Troe staaer fast derpaa, bliver den 

ist strar uvis, fordi den forskrækkede Samvittighed vel seer, at disse 

!y Gjerninger er intet vcrrd. Derfor siger A m b r o si n s fortreffeligt 

om Poenitentsen! „Altsaa semmer det sig for os at troe, baade at 

P Poenirentse maa gj?res og at Forladelsen maa gives, dog saa at vi haa-

^ de og vente Forladelsen af Troen, ligesom af en Haandstrift." ') Ili-

gemaade: „Troen er det, som ssiuler vore Synder." Der ere 

In altfaa visselig hos Fcrdrene Senteutser, som handle ei blot om Nuel-

^ se og Gjerninger, men og om Troe. Men vore Modstandere, da de 

hverken begribe Poenitentsens Narnr eller sscrdrenes Mening, tage 

alene de Stykker for sig, hvor disse l,ave handlet om den ene Deel af 

P ^oenitentsen, men forbigaae dem, hvor de have handlet om den anden 

T Deel, om Troen, fordi de ikke forstaae dem. 

Til Confessionens tolvte Artikel, 

O ir, S k r i ft c m a a l o g F y l d e si g j s r e l s e. 

Gudfrygtige og fromme Folk kunne vel agte og ssjenne, at det 

,il ligger megen Magt paa, at Airken beholder den sande k5re om de 
o) foregaaende Hovedstykker, om Ruelsen og Troen. Dersore have vi 

') 1°ertullii>n. <1e xoenitent. c. 4. 

2) vindros. de poonlt. I« II, c. Y» 

^uilirosi! 3ermc> XI^V, 
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altid meest beflittet os paa at oplvse disse Stykker; men om Skrifte

maal og Fvldestgjerelfe have vi ikke villet trcrtte meget med dem. Thi 

ogfaa vi beholde Skriftemaalet meest for Absolutionens Skyld, hvil

ken er Guds Ord, hvormed Kirkens Neglers Magt siger os paa Guds 

Vegne les af Synden. Derfor vilde det vcrre ugudeligt at ville 

ophcrve det private Skriftemaal af Kirken, og ei forstaae de, som for

agte det, hvad Syndernes Forladelse og Naglernes Magt er. Hvad 

forresten Syndernes Opregnelse i Skriftemaalet angaaer, saa have vi 

tilforn i vor Bekjendelfe sagt, at vi ikke ansee dette for nødvendigt el

ler at vcrre befalet af Gud. Thi hvad nogle ber indvende os, at en 

Dommer ferst ber kjende Sagen, forend han afsiger Dom deri, kom

mer her flet intet ved, fordi Absolutionen er en Velgjerning og Naa-

de, ikke nogen Dom eller Lov. Altfaa have Kirkens Tjenere Befaling 

at forlade Synderne, ikke at udforste de skjulte Synder. De skulle og 

absolvere fra dem, som vi ei kjende eller hujke, hvorfor Absolutionen, 

som er Evangeliets Nest, der forlader Synderne og trsster Samvit

tighederne, ei knrver en saadan Opregnelse. Og latterligt er det her 

at indfere Salomos Ord (Ordspr 27, 2^: ,.Giv Agt paa dine 

Faar og antag dig din H^ord." Thi Salomo taler paa det Sted siet 

intet oin Skriftemaal, men giver en Hnusholdningssorssrist til hver 

H>uuSbonde. at han stal vcrre tilfreds med Sit og afholde sig fra 

Fremmedes, og befaler i de ovenanferte Ord: at enhver skal flittig 

regte sit timelige Gods, dog saa, at ei hans Sjel i Tragten efter det 

Jordiske sorgjetter Gudsfrygten eller Troen eller SLrbedighed for 

Guds Ord. Men vore Modstandere forvandle Skriftens Ord i alle-

haande Skikkelser, gjere sort til hvidt og hvidt til sort, kort faae 

h v a d  M e n i n g  d e  v i l l e  u d  d e r a f .  H e r  m a a  d e  O r d :  , , a t g  i v e A g t  

p  a  a ^  b e t y d e  f o r  d e m : , , a  t  h e r e  S  k r  i  f t e ,  ̂  „ F a a r  o  g  H  j  o  r  d "  
„ M e n n e s s e r o g  e n S t a l d ,  k a n  v i  d a  t r o e ,  k o m m e r  e n S k o l e  

til at hedde, hvori saadanne Doctores ere. I Sandhed en smnkzorkla? 

ring! Men der skeer dem kun Ret, al den Stund de i saa hei Grad 

foragte Grammatiker« og de frie Kunster. Dog lade vi dette fare! 

O m  V e k j e n d e l s e n  e r  o s t e  T a l e n  i  P s a l m e r n e .  S o m  i  d e n  S z t e  ( v .  5 ) :  

„Jeg sagde: jeg vil bekjende imod mig mine Overtrædelser forHer-

ren, og du sorlod mig min Synds Ondskab." Naar saadan Bekjen

delfe og Skriftemaal ffeer for Gud, da er det ret Syndsens Anger; 
thi naar vi skrifte for Gnd, da maae det jkee med Hjertet og ikke med 
Munden alene, som Gjeglerne giere det paa Skuepladsen. Saadan 

Vekjendelse er altsaa den rette Anger og Senderknuselse, naar vi fe-
le Guds Vrede, bekjende, at Han med Nette er sorternet paa os, 

og at vi ei kunne forliges med Ham ved vore Gerninger; men at 



— 28y — 

iv vi maae flye til Barmhjertigheden for Guds Forjættelses Skvld. Saa 

i! Inder da denne Bekjendelse (Ps. 5>, 6): „For dig, for dig alene ha-

iv ver jeg syndet og gjort det Onde for dine Dine, paa det at du skal 

lst sindes retfærdig, naar du taler, og v^re reen, naar du dommer," det 

er: Jeg tilstaaer, at jeg er en Synder og barer fortjent den evige 

S Vrede og ikke kan s.rttemin Retfærdighed, mine Fortjenester imod 

i<! din Vrede. Derfor siger >cg, at du er retfærdig, naar du fordommer 

og straffer os ; siger, at du cr reen, naar Hyklere ville domme dig 

„i uretfærdig, at du straffer dem og ei vil agte deres Fortjenester. Ja 

vore Fortjenester kunne ingenlunde bestaae imod din Dom; men 

i i faa Maade blive vi retfærdiggjorte, naar du retfærdiggør os, 

m naar du regner os retfærdige formedelst din Barmhjertig-

A! hed. — Der ter vel og maassee nogen komme frem med dis-

se Apostlen Jacobs Ord (Iac. 5^ >6): „Bekjender Synderne for hver-

iil> andre.Men her taler Apostlen ikke om den bekjendelse, der ssal 

jf, giores for Præsterne, nien i Almindelighed om Brs^res indvortes 

Forligelse, hvorfor han og byder, at Bekjendelsen ssal vcrre ind-
byrdes. 

Videre ville vore Modstandere komme til at fordomme mange af 

K. Airkens ypperste L.rrcre, hvis de fremdeles paastaae, ar Opregnelfen 

^ af de enkelte Synder i Skriftemaalet er nsdvendig som en Indstiftelse 

af Gnd. Thi ffjendt vi vel bifalde Skriftemaal og domme, at Un-

derfogelsen oz Adsporgelsen om Synderne til en vis Grad er nyttig, 

ci? for at de Unge og Uerfarne desbedrs knnne undervises om Syndens 

i-l rette Natur og Beskaffenhed, stal det dog alt saa lempes med Maade, 

at ei Samvittighederne derved vorde besnærede, hvilke aldrig kunne 

i!«! blive rolige, saalcrnge de mene, at de ikke kunne erholde Syndernes 

Forladelse, uden foregaaende noiagtig Opregnelse deraf. Deterda 

iv visselig falst hvad vore Modstandere have sat i dereS Gjendrivelse, at 

I, e t su ldst crnd igt Skriftemaal er fornodent til Salighed; 

,11 thi det cr umuligt. Og hvorledes plage de ci dermed de arme Tam-

iv vitugheder? Thi naar stulle disse vcrre visse paa, at Skriftemaalet 

-n cr fuldstændigt? Hos de gamle Kirkestribentere er unægtelig Talen 

li«, om Skriftemaal: dog om de leulige Synders Opregnelse tale de intet, 

lin nien alene om den aabenbare Poenitentfes Skik. Tbi i gamle Da-

ge, naar nogen var salmen til aabenbare Laster eller Skændsel, da op-

tog man dem ikke i Kirkens Skiod, uden at xaalcrgge dem visse Fyl-
zl! destgisrelser, og derfor niaatte de da ncrvne deres Synder ved Navn 

og ssrifte for Airkens ?Eldste, for at Fyldestgjerelsen kunde paal<rg-
ges dem, eftersom Overtrædelsen var stor til. Men hele denne Skik 

T 



havde flet intet, der lignede disseSynde-Megistre, hvorom Talen her er. 

Thi hun Bekjendelfe skeedte, ikke fordi Synderne ei anderledes knnde 

forlades for Gud, men fordi Kirken el knnde foreskrive de Angrende 

Fyldestgjsrelser, fer den kjendte deres Synds Storhed og Maade. -

Thi alt som Synderne vare, straffedes de mere eller mindre skarpt ef- 5 

ter Kirkelovcne. 

Af samme aabenbare Skriftemaals Skik er ogfaa Navnet: Fyl-

destgjorelse endnn en Levning. Thi de hellige Fcrdre vilde ikke 

igjen optage i Kirkens Samfnnd dem, som vare faldne i aabendare La

ster, nden de tilforn faae og prsvede, saavidt det var mnl gt, deres Poe-

nitentse. Det var for Eremplets Skyld, at aabendare Laster bleve 

aabenbar straffede, som og en Glose i Decreterne siger; og usøm

meligt var det jo vist, at lade de aabenbar berygtede Mennesker strar 

uden videre til Communionen. Disse Skikke ere for lang Tid siden 

komne af Brug i Kirken, og ei er det nsdvendigt at indfyre dem 

igjen, fordi de ikke ere fornedne til Syndernes Forladelse for Gud. 

Ei heller var det Fcrdrenes Mening, at nogen ved disse Skikkes 

Efterlevelse eller Gjerningers fuldbyrdelse kunde fortjene Synd.r-

!ies Forladelse for Gnd; endskjendt faadanne Ceremonier jo lette-

lig komme de Uerfarne til at mene, at det er disse Gjerninger, 

som erhverve os Syndsforladelse af Gnd. Men hvis nogen meen' 

te faa, da var det vitterligt, han tirnkte aldeles som en Iede eller 

Hedning; thi ogfaa Hedningene havde visse Forsoningsmidler for 

Synderne, ved hvilke de indbildte sig, at de bleve forligte med 

Gnd. — Nu derimod, efterat hiin gamle Skik er ophavet, redbli- ^ 

ver alligevel Navnet Fyldestgjsrelse, og dermed Spor af 

hiin Indretning, i det nemlig i Skriftemaalet visse Fyldestgje-

relfer paalcrgges, hvilke i Almindelighed de beskrive som Gjernin

ger, der ei skyldes at gjeres, vi derimod kalde overhoveder, hvad 

d e  e r e ,  k a n o n i s k e  e l l e r  k i r k e l i g e  F y l d e s t g j e r e l s e r .  O m  

disse er vor Mening da den samme som om Opregnelsen af Syn

derne i Skristemaalet, at de nemlig ikke ere fornedne som gud

dommelig Indstiftelse til Syndernes Forladelse; ligesom heller ik

ke hine Skikke i den gamle Kirke ved det aabenbare Skriftemaal 

vare det. Vi maae herved have den Hoved-Grundscrtning af Troens 

L<rre for Ailce: at vi ved Troen alene for Ehristi Skyld erhol

de Syndernes Forladelse, ikke ved vore Gjerninger, hvad heller de 

gaae foran eller felge efter Omvendelsen. Og derfor have vi for

nemmelig talt et Ord om Fyldestgjorelferne, at de ikke skulde op

tages i Kirkens Anordning, faa at derved Lcrren om TroenS Ret

færdighed blev formorket, og at ingen skulde mene, at de ved faa-
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Z danne Gjerninger kunde fortjene Syndernes Forladelse. Hvilken 

? Vildfarelse ncrres og understøttes ved mange af Skole-Definitio-

i nerne, som f. <?r. netop den paa Fyldestgjerelse; thi de sige, at 

5 Fyldestgørelsen skeer for at forsone Guds Vrede. 

Alligevel bekjende vore Modstandere selv, at Fyldestgjerelser 

i intet nytte til at lese os af Skylden for Gud : men derimod dig-

i te de, at de ere gavnlige til at gjere os frie fra Pine og Straf, 

) enten Skjersildens eller anden Straf. Thi saaledes lcrre de, at 

il naar Synden forlades, er det Gud, som tilgiver os Syndens Skyld; 

,l men da det dog er overensstemmende med den guddommelige Net-

5 færdighed at straffe Synden, saa forvandler Han den evige Straf 

1 til en timelig Straf. De tilseie endvidere, at en Deel af den til 

n melige Straf eftergives ved Noglernes Magt. men hvad der blu 

» ver tilbage stal afkiebes og betales med Fyldestgjerelfer. .hvorved 

<! det da bliver ganske ubestemt, hvilken Deel af Straffene det er, 

^ der forlades ved Naglernes Magt, med mindre de vilde sige, at 

>>» en Deel af Skærsilds-Straffen forlades, hvoraf da vilde felge, 

!a at Fyldestgjorelserne alene tjene til Forlosning af Skærsilden. 

Z Og disse Fyldestgjerelser sige de ere gyldige og gode for Gud, end-

og dessee af dem, som ere faldne tilbage i nogen dsdskyldig Synd, 

il ligesom om den guddommelige Vrede skulde lade sig forsone af 

dem, som ere i dedikyldige Synder og altsaa Guds Fiender. Nei 

l» alt dette er en Drem og les Digt, forst nylig udspunden, og ha-

i« ver intet Medhold hverken af Skrifterne eller de gamle Kirkeffri-

bentere. Selv ikke engang Lombardus ') taler saaledes om 

8 Fyldestgjerelserne. Men Scholastikerne herte nu engang om Fyl-

^ destgjerelserne i Kirkcn og lagde ikke Mcrrke til, at de beroede 

^ paa Skikke, som vare indrettede saavel for Ereinplets Skyld, som 

^ for at prsve dem, der begjerede igjen at optages as Kirken ; kort 

z<l de saae ikke, at det var en Sag, som alene vedkom Kirkens 

I Tugt og udvortes Bestyrelse. Derefter opstillede de da den overtroiske 

Lcrre, at disse Fpldestgisrelser vare Midler til at forsone Gud, og 

zil ligesom de i mange andre Ting utidigen sammenblandede Cbristi 

l>» aandige Rige og de borgerlige udvortes Ting. saaledes og i dette 
Z> Stykke Sm Fyldestgjerelserne; ssiendt flere Gloser i den kanon,« 

ch ske Net udtrykkelig vidne, at det hele er en Indretning sor Kir« 

kttugtens Skyld. 

') Som dog ikke plcier at regnes til de gamle Kirkelsrere eller 
endog de cridre Scholastikere. 

T -



Men lad os nu see, hvorledes Modstanderne devise saadan 

deres Digt og Drem i den Confutation, soin de have forelagt 

Keiseren. De ansere mange Udsagn as Skriften, for at blende og 

forvirre de Eensoldige, som om denne Sag virkelig havde nogen 

Grund l Skrifterne, hvorom man dog selv i L omba rd i Tid end

nu intet vidste at sige. Saa beraabe de sig da paa disse Steder: 

„ G j s r e r  v c r r d i g e  O m v e n d e l s e n s  F r n g t e r "  ( M a t t h .  z ,  t t ) ,  o g :  

„Giver eders Lemmer til at tjene Retfærdigheden til Helligzje-

relse" (Nom^ 6, iy); iligemaade sige de, Clmsius haver sagt: 

„Gjerer Poenitentse/' og haver befalet Apostlene at prcrdike Poe-

nitentse, og Petrus haver prcrdiket Poenitentse (Ap. G. 2, Z8). 

Derefter anssre de en heel Deel Sententser af Fcrdrene og Kir-

kelovene; og flutte nu: at Fyldestgjorelfer i Kirken ikke maae af

skaffes imod Evangeliets udtrykkelige Befaling og Kirkeledernes 

og Fcrdrenes Decreter,' og at saa mange, som erholde Absolutio

nen, de skulle fuldkomme deres Poenitentfe og Fyldestgjerelse, efter

som den bliver dem af Præsterne paalagt, sslgende hine Pauli Ord: 

„Han gav sig selv hen for os. for at gjeichebe os fra al Uretfærdig

hed og rense sig selv et Eiendoms-Folk, som skulde vcrre f l i t t ig t i l  

gode Gierninger/' (Tit. 2, 14). 

Gnd ssjcrnde og straffe saadanne ugudelige Sophister, som saa 

skammelig sordreie Guds Ord efter deres taabelige Dremmerier. 

Hvo er der, som haver Sandhed og Fromhed her, at saadant ikke 

skulde ffjcrre ham i Hjertet, at see Skriften saa mishandlet? Cbri-

stus s iger:  Gjerer Poeni tentse; Apost lene prcrdike Poenitentfe: 
altsaa, flutte de, knnne de evige Straffe erstattes ved Skærsil

dens Straf, altsaa have Kirkens Negler Befaling at forlade en 

Deel af Skærsilds-Straffene, altsaa lese Fyldestgjerelser sra 

Skærsildens Straf. Hvo haver dog l^rrt de Efler saadan Dia-

lectica? Dog detre er hverken dialectiff eller fophistisk Kunst lam

gere, men det ssammeligste Misbrug og Spil med Guds Ord. 

Derfore anfere de Ordene: ,,Gierer Poenitentfe/' for at de Van

kundige, naar de here et saadant Skriftsted citeret imod os, strar 

skulle tcrnke om os, at vi vilde tilintetgøre hele Lcrren om Poe

nitentse. Ved saadanne Kunstgreb sege de at sraoende os Hier-

terne og oppuste Hadet imod os, at de, som ikke bedre soljt.i^e 

det, skulle skrige og raabe over os: Vort, bort med de sorgntige 

Kjettere, som forkaste Poenitentsen? 

Men vi haabe, at saadan aabenbar Bagvaskelse intet stal nd-

rette hos fromme og oprigtige Folk; og visselig vil Gud ei lcrnge 

taale saadan ublue Legn og Ondskab. Ei heller sergsr den Ro
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merske Biskop godt fer sin Anseelse, ved at tage saadanne Sophi-

ster til at sere sin Sag. og betroe de vigtigste Tings Afgjsrelse 

til dereS Dom. Thi esterat vi i Confessionen have sammenfattet 

for det meste alle de fornemste Artikler af den Ehristelige Lcrrdom, 

da sknlde man til at kjende i en fan vigtig Sag, have kaaret med 

al Troskab vg vderste Flid saadanne Mcrnd, hvis Lcrrdom og Gud

frygtighed var velbekendt, ikke disse letfærdige Sophister, som ha

v e  f a m m e n f f r e v e t  E o n f i i t a t i o n e n .  O g  d e t  b u r d e  d u  C a m  p  e g  g  i  o  I ' )  
som en viis og forstandig Mand have paafeet, at ikke hine Sophi-

sier skreve over en saa vigtig Sag noget, som enten paa denne Tid, 

eller dog hos Efterkommerne synes at maatte forringe den Apo

stoliske Stoels Anseelse. Hvis den Romerske Stoel mener, det er 

billigt, at alle Folk skulle erkjende den for Troens rette Bevarer, 

da bsr den la>gge Vind paa, at lssrde og redelige Mrnd kjende i 

disse Religions-Tvistigheder. Thi hvad vil Verden demme, naar 

engang Modstandernes Skrift kommer for Lvset, ja hvad vil Ef

terkommerne d?mme om saadanne forsmædelige Bagvaskelser? Du 

seer, Campeggio, at disse ere de sidste Tider, om hvilke Chri-

stns advarer, at i dem skal der v^rre megen Fare sor Troen. I 

altsaa, som ville kaldes Vogtere, Hyrder og Kirkens Hoveder, I 

burde visselig if^rr i denne Tid v?re forsigtige og aarvaagne af 

al Evne. Der ere allerede mange Tegn for Aine, saa at dersom 

I ikke see eder vel fore, da fvneS det at ville tage en heel Foran

dring med den Romerske Stoel og Vrsen. Det skulle I og ikke 
tcrnke eller mene, at I med Svcrrd og Magt knnne tvin

ge og beholde Kirken alene hos eder. Hvormange troe I vel ikke 

der ere ei blot i Tyskland, men og i England, i Spanien, i Fran

kerig, i Italien, ja i selve Staden Rom, som, da de see, at der er 

Splid og Uenlghed reist om saa heie og vigtige Sager, begynde 
hist og her at tvivle og ved sig selv harmes over, at )v>rgre eder ved at 

kiende og demme tilbørlig disse Religionens Anliggender, at I ikke 

vill.? komme de tvivlende Samvittigheder til Hjelp, at I blot skri

ge p«a, man ffal undertrykke og' edelcrgge os med Sværdet! Der 
ere mange sromme Hierter, sor hvilke saadan Tvivlagtighed cr 
bittrere end Dsden selv. Z betænke ei noksom, hvor mægtig og 
stor en Sag Religionen cr, hvis Z mene, at Gudfrygtige kun 
finde en liden Urolighed og Angest hos sig, naar de begynde at 
tvivle oin nogen Troes-Artikel. Og denne Tvivlen kan jo ikke an
det end opvcrkke det bittreste Had imod dem, som, da det var deres 
Pligt at l^ge Samvittighederne, af al Magt sstte sig imod, saa 
at Sagen ei kan bringes i det Rene. Vi ville ikke sige eder, at I 

') See - Indledningen S. 24. 
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ssulle frygte for Guds visse Dom; thi den frygte Paverne maassee ik

ke stort for, i den Mening, at, da de dog selv engang have Neglerne, 

kunne de oplade sig Himmeriges Rige, naar de ville. Nei vi tale om 

mange eensstemmige, ssjcmdt tanse, Ansser overalt i alle Lande, som vis

selig i dette Hieblik begjere, at denne store Sag maa behandles og dom

mes faaled.s, at de saargjorte Samvittigheder derved kunne saae Lcr-

gedom og Trest og befries fra Tvivl. Thi hvad der vilde blive af, 

naar engang det mod eder ulmende Had bryder ud, kan du C a in p eg-

gi o, eftersom du er en klog Mand, let ssjenne. Men ved denne 

Velgjerning, som alle fornuftige Mennesser agte for den heieste og 

sierste paa denne Tid, naar I nemlig bringe de tvivlende Samvittig

heder Lcrgedom, knnne I gjme eder alle Folk hengivne. Dette sige vi 

ikke, som om vi bare nogen Tvivl om vor Confession, thi vi vide at 

den er sand, gudelig og gavnlig for gudfrygtige Samvittigheder,- men 

fordi det er troligt, at der hist og her ere mange, som na?re stige Tvivl 

vm ikke ringe Ting og dog ikke have Leilighed til at hsre dygtige Lcr-

're, som kunne berolige deres Samvittigheder. 

Men vi vende tilbage til det, vi havde foresat os. De af Mod

standerne anferte Skriftsteder tale flet ikke om de canonisse Fyldestgie-

relser efter Scholastikernes Mening, som det er vitterligt for ikke Urn-

ge siden er opkommen. Derfor er det idel Legn og Svig, at de faa-

ledes forvende Skriftens Ord efter deres falste Meninger. Vi sige, 

at efter Poenitentsen d. e. Omvendelsen eller Gjenssdelfen, maae de 

gode Gjcrninger, som Frugter, gjennem hele Livet felge. Der kan 

og ikke vcrre nogen sand Omvendelse og Sønderknuselse, hvor ikke fel-

s,er KjedsenS Dedg-srelse og gode Frugter. Thi hvor Hjertet og 

Samvittigheden ret haver sundet sin Jammer og Synd, og er ret for

strækket, der tilstedes ikke Legemet at hengive sig til Vellyster, og den 

sande Troe er ikke utaknemmelig imod Gud eller foragter Hans Befa

linger. Kort der er ingen indvortes Poenitentse, uden den ogsaa ud

vortes haver med sig Kjsdets Revselse og Spægelse. Og saaledes, 

sige vi, mener Johannes den Dsber det, naar han siger: „Gjerer 

vcrrdige Omvendelsens Frugter" (Luc. z, 8), saaledes Paulus, der 

han siger: „Giver Gud eders Lemmer til at tjene Retfærdigheden" 

(Rom. 6, 19) og fremdeles: „Hengiver eders Legemer til et leven

de, helligt og Gud velbehageligt Offer" (Rom. 12, 1). Saaledes og 
Christus, der Han siger: ,,Gjerer Poenitentse" (Math. 4, >?), 

vil Han visselig hermed have sorstaaet hele det fornyede Liv med dets 

Frugter, ikke hine hykkelsse Fyldestgjerelfer, om hvilke Scholastiker-

pe digte, atendo? nogen er i en ds-dssyldig Synd, ere de dog nyttige til 
gt lese af Skærsilden og auden Straf. 



Her kunde og f?res man^e flere Beviser sor, at l'ine Skriftens 

Udsagn flet intet Hensyn have til Fyldestgjorelser ester Scholastikernes 

La^re; thi disse antage, at Fyldestg^relserne ere Gjeruinger, vi ikke 

! ere ikyldige at gjore, men den Hellige Skrift paa hine Steder udkræ

ver Gjeruinger, som vi ere skyldige at gjere. Thi dette Christi Ord ^ 

,,Gjerer Poenitentfe" er et Bud. Fremdeles ssrive Modstanderne, 

at de, som skrifte, om de n^rgte at underkaste sig de paalagte Fyldest-

gjer^lser, ikke synde deri, men skulle betale disse Straffe i Skja>r5ilden 

og gisre Fyldest dersor. Men hine Skriftens Udsagn ere ustridelig 

L-ud, som here til dette Liv, og flet intet have med Skj^rsilden at 

bestille; hvorsor de og ikke kunne oversores paa Fyldestgjerelser, hvil

ke man kan flippe for i dette Liv. For det tredie, da lcrrer den ca-

uoniste Net uHovedstykket <le et rt:ni!55lcin.), at saadan, 

ne Fyldeilgieleiser ved Jndnlgentser knnne eftergives ; men ingen In-

dulgeutser kuuue lsse os srahineBnd Gi?rer Pocnitentse 0. s. v. 

Altsaa er det aabenbart, at de ilde hensere disse Skriftens Ord til de-

resZorestilling omFyldestgjerelser. Og nn betragte man tillige Fslger-

ne Naar Lk^rrsildsstraffene ere Fyldestgierelser eller Fyldesi-Li-

delser, eller man kan afqvitte Skærsildens Pine ved Fyldestgjsrelser, 

mon da hine (Zhristi og Pauli Ord tillige indeholde den Befaling, at 

Sielene ssulle pines i S kjcri silden? Thi det maatte jo nedvendig sel-

ge af Modstandernes Mening og disse Skriftsteder altsaa forklares paa 

cn gansse nye Maade. ,,Gjsrer Pocnitentse" det vil da uge: Farer 

hen i Skærsilden og lider der Strås ester dette Liv. Dog det lenner 

ikke Umagen vidtløftigere at gjendrive disse Modstandernes taabelige 

Indfald. Thi det er vitterligt, at Skriften paa hine Steder taler om 

Gierninger, vi ere skyldige at giere, om hele ter fornyede Liv, ei om 

de selvdigtede Gjerninger, dem vi ikke ere ssyldige at giere, som Mod

standerne tale om. Og alligerel med flig legnagtig Paasnnd forsvare 

de Munkeordenerne, Messens Salg og ntallige andre Gierninger, som 

ssulle gjsre fyldest om ei sor Skylden, saa dog sor Straffen. 

Da altsaa de anferte Skriftsteder fler ikke sige, at de evige Straf

fe ssulle betales ved Gjerninger, som vi ikke ere skyldige at giere, saa 
antage Modstanderne uden al Grund, at de canoniske Fyldestgierelser 

Isse fra hineStraffei og ei haver Neglernes Magt Befaling ril at for

andre Straffene og omskifte dem med andre, eller til at forlade blot 
en Deel af Straffen. Thi hvor lcrses dette i Skriften ? ^hristns 

taler om SyndernesForladelse, der Han siger: „Hvad I Isse" 0. s. v. 
(Math. >8, >8); og naar saaledes Synden er scrladt, da er den evig? 

'  Ded borttagen og det evige Liv gjengivet. Og i de Ord: ,,Hvadsom-

1 helst I binde" taler Han ikke om Straffes Paalcrggelse, men siger, at 
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hynderne ssulle beholdes dem, som ikke omvende sig. NaarLom

bar du S taler om Eftergivelse af en Deel af Straffen, da maa det 

forstaaeS om de canonisse Straffe; thi disse kunde Præsterne eftergive 

foren Deel. — Skjendt vi altsaa vel tilftaae, at Poenitentsen der 

have gode Frugter med sig.Gnd og Hans Bud til LEre, og saadanne 

gode Frugter have Guds Befaling, faasom sand Faste, Ten og Al

misse, saa finde vi dog ingensteds i de hellige Skrifter, at de evige 

Straffe ei forlades uden ved Skærsilden og Fyldestgjerelser, det vil 

sige: visse Gjerninger, som man ikke er skyldig at gjere; ei heller at 

Neglernes Magt haver Befaling til at omssiste Straffene eller efter

give blot en Deel deraf. Og det var det, som Modstanderne ssulde 

bevise. 

Desuden er Christi Ted en Fyldestgjerelse ikke alene for Skyl

den imod Gud, men ogfaa for den evige Ded, ester der prophetiske 

Ord: »,Ieg stal vcrre din Ded- o Ded!" (Hos. >z, -4^. Hvad er 

det da for en Vederstyggelighed at sige, at Christi Fyldestgjerelse les-

kjeber os fra Skylden imod Gud, men at de SNaffe, somlvi lide, frie 

os fra den evige Ded! Saa at hine Prophetens Ord: ,,Ieg stal vcr-

re din Ded" maae forstaaeS ikke om Christo, men om vore Gjernin

ger, og tilmed ikke engang om Gjerninger, som have Guds Befaling, 

men om usle Vedtægter og Skikke, opfundne af Menneffer! Og disse 

Gjerninger skulle kunne lesefra denevige Ded, endog de ere gjorte 

af En, som er i dsdssyldig Synd! Det er ei at sige, hvor ondt det 

gjer os, at vi skulle ncrvne faadan Uherligbed og tage vore Modstan

deres Ord igjen. Thi hvo saadant lcrfer og betcrnker, han kan ikke 

andet end harmes over fa.idan aabenbar Dievels-Lårdom, som Djev-

len udspredte i Kirken, sor at undertrykke Kundiraben til Loven og 

Evangeliet, til Poenitentsen og den levendegørende Troe og Ehristi 

Velgjerningcr. Thi om Loven tale de saa : Gud haver nedladt sia til 

vor Svaghed og foresat Mennesset et Maal paa de Gjerninger, han 

cr skyldig at g.ere, hvilke ere Guds Bud, paa det han af det evrige, 

tet er af de overflødige Gjerninger, han ikke er ssvldig at gjere, kan 

fyldestgjere for hine Overtrædelser. 5?erved forudfcrtte de, at Meu-

»ustene kunne saaledes holde Guds Lov, at de endog kunne gjere mere 

end Loven krerver af dem. Og dog vidner den Hellige Skrift og alle 

Gnds Propheter lMt, at vi ere langt fråden Fuldkommenhed, som 

Loven krcrver. Men de ville mene, at Guds Lov lader sig neie med 

udvortes Gierninger og Retfærdighed; de see ikke, ar den kraver, at 

vi ffnlle elsse Gnd afgansse Hjerte, og fordemmer al den onde Begjer-

lighed i ?!atnren. Derfor er der intet Menneske, som gjer saa meget 

som Loven udkræver og vil have. Og latterligt cr det for Forstandige, 



at de sigt, vi knnne endog gjere mere end GndS Lov. Thi endstjendt 

vi kunne gjsre de udvortes Gjerninger, som ei ere befalede ved Gnds 

Lov, saa er det dog en ngndelig og sorgjeves Tillid, at stole paa, at vi 

derved bave syldestgiort Loven. Desuden ret Ven, ret Almisse, ret 

Faste erebef.>lede af Gud, og sorsaavidt de bave Gnds Befaling kunne 

de ei uden Svnd forsemmes. Men saavidt disse Gjerninger ere ikke 

befalede i Guds Lov, men have en anden Skik og Form efter mcnne-

stelig Udvcrlgelse og Befaling, ere de iutet audet end menmsseligeTra

ditioner, om hvilke Ehristus siger (Match. 15, y): „Forgjeves dyrke 

de mig med Menneske->5 nd." Saadanne ere visse Fastetider anord

nede ei til at spa-ge Kjeect, men for ved den Gjerning at crre Gud, 

og. som S c otu 6 siger, at blive les fra den evige Ded. Saadanne 

cre visse fastsatte Venner, visse Almisser, naar de nemlig stee i den Hen

s i g t ,  a t  d e  s t u l l e  v c r r e  e n  G u d s t j e n e s t e ,  s o m  f o r s o n e r  G u d ,  a f g j o r t  

Gjerning, og forleser fra evig Fordummelse. Thi de sige og l.rre, at 

saadanne Gjerninger i cg for sig gjere fyldest og betale for Snuden, og 

at faadan Fyldestgørelse gjelder endog for dem, som ere i dsdstvldig 

Svnd. — Desforuden ere der flere Gjerninger, som endnu meget 

mindre bave Gnds Befaling, saasom Pilegrimsreiser og Valfarter, 

hvilke foretages paa utallig mange Maader. Thi somme gaae i snld 

Harnist, andre paa bare Fedder. Sligt kalder Lhristus forgjeves og 

unyttig GndStieneste, hvilket ei bidrager til at forsone Guds Vrede, 

som vore Modstandere paastaae. Og dog opheies stige Gjeruiiigtr 

med prcrgtige Navne; kaldes Gjerninger, som baves tilovers, ja be

komme den ?Ere, at de stulle vcrre den Betaling, hvorv.d vi fries fra 

ben evige Ded, og foretrækkes saaledes de Gjerninger, som ere i Guds 

Lov. Paa denne Vils bliver Guds Lov paa en dobbelt Maade for

dunklet, forst, fordi man mener at have fyldestgjort den ved udvor

tes borgerlige Gjerninger, og derncrst, fordi menneskelige Traditio

ner tilseieS, bvis Iagttagelse boldes beiere end de Gjerninger, som 

bave Gnds Befaling. Derncrst bliver og Lcrren om Poenitentsen og 

y^aaden fordunklet ved saadau Antagelse. Thi i.en cvigc Ded og Hel

vedes Angik lader >ig ikke saaledes betale, som de mene, ved et Veder

lag af Gierninger, som ingen Kraft l,ave og ingen Forsmag give os 

paa Dsdseus Pme. Nei! det er noget gauste andet, der maa strttes 

imod Deden, nac?r den frister os. Thi som Gnds Vrede overvindes 
ved Troen paa Christum, saaledes kan og Deden alene overvindes ved 
samme Troe, som Paulus vidner (l Lor. 15, 57): „Gud va?re tak

ket, som giver os Ceiren formedelst vor Herre Iesum Christum." 
5?an siger ikke: som giver os Seier over Deden, naar vi modsatte 
den vor ZyldcstMrelsc og vore Gierninger. Vore Modstandere frem-



srttekun erkeslese og tomme Raifonnementer om Syndsforladelse, 

og see ikke, at Skyldens Eftergivelse tillige er Forlosning fra Guds 

Vrede og den evige Ded. Efterdi altsaa Christi Ded er den rette 

Fyldestgjerelfe for den evige Ded, og Modstanderne selv indremme, 

at hine Fyldestgjerelser ere intet andet end Gjerninger, som vi ikke 

ere ssyldige at gjere, ere grundede paa menneskelige Traditioner, om 

hvilke Christus siger, at de ere en unyttig og sorgjeves Gudsdyrkelse, 

saa kunne vi trygt paastaae, at de canoniske Fyldestgjerelser ikke ere 

nødvendige af guddommelig Net og Indstiftelse til Forladelsen af 

Skylden eller den evige Ded eller SkjcrrSildens Straffe. 

Men her indvende vore Modstandere, at Straffen er nedvendig 

i Poemtentsen, fordi Augustin« s siger: „Poenitentse er en 

Hevn og Straf over Synden." Vi indremme, at saadan Straf eller 

Hevn er nedvendig i Poenitentfen, dog ikke som en Betaling eller 

Fortjeneste, saaledesson Modstanderne betragte deres Fyldestgjerel

ser, men fordi selve Gjenfsdelsen ei anderledes bringes istand, end ved 

cn bestandig Dedelse af det gamle Menneske. Lad saa vcrre, at det er 

smukt sagt af S c otns, at P oenite n t se er ligesom i'venss to-

nenti-,, det vil sige Straffens Beholdelse; men Spergsmaalet er her, 

om hvilken 5 traf taler Augustinus? Visselig om den sande Straf, 

som den egentlige Senderknnselfe, om Hjertets rette Forskrækkelser. 

Ingenlunde udelukke vi herved de udvortes Dedelser af Kiedet, som 

selge ester Sjelens sande Smerter og Angst; men det mene vi, at 

Modstanderne tage storligen seil, naar de mene, at de canoniske Fvl-

destgjerelser ere sandere Straffe, end den rette Hjertets Forfærdelse. 

Ja det er meget taabeligt, at dreie Navnet af Straffe hen til bine 

daarlige Fyldestgjerelser, og derimod ikke anvende der paa disse Hier-

tens store Forstrcrkkelser og svare Angst,Iom hvilke David siger:,ge

dens Smerter have omgivet mig" (Ps. 116, 6z). Hvo vilde ei hel

ler, om det ssnlde vcrre i Harnisk ogNustning. besege denHelligeZacobs 

Grav eller S. Peders i Rom, end bcrre i Hjertet den usigelige og ube

skrivelig store Smerte, som sindes overalt, hvor der er nogen Poeni-

tentse, naar den knn er sand. 

Men, sige de, det herer til Gnds Retfærdighed at straffe Son

den. Visselig straffer Han og i Senderknuselsen, naar Han viser den 

forfærdede Sjel sin Vrede; som David tilkendegiver, der han beder 

(Ps. 6, i): „O ! Herre, straf mig ikke i Din Vrede," og Jeremias 

(10, 24): „Straf mig Herre, dog med Maade, ikke i Din Vrede, 

dll vers et fi^Isa poenitent. c, 19. 
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paa det jeg ei ssal forgaae." H>er tales jo om de bittreste, tungeste 

Straffe. Og selv Modstanderne indremme, at Rnelfen kan vcrre 

saa stor og bitter, at ingen videre Fyldestgørelse udkræves. Desu

den ere deH»'ellige underkastede Deden og'allehaandeKors ogiModgang, 

som S. Peder siger: „thi det er Tid, at Dommen stal begynde fra 

Gnds Hnns" (l Pet. 4, 17). Men begynder det forst med os, hvad 

Ende vil det da faae med dem, som ikke troe Evangeliet? — Men 

stjendt saadan Modgang og Drevelse for det meeste er Straf sor 

Synden, saa haver den dog hos de Gudfrygtige et andet og endnu 

heiere Alemeed, nemlig at eve dem, for at de lcrre under Fristelser 

at fege Guds Hjelp, erkjende deres svage Troe 0. s v., som PauluS 

siger om sig selv: „Men vi selv bare Dedens Dom i os, paa det vi ei 

ssnlde s^tte Tillid til os selv, men til Gud, som opvcrkker de Dede" 

(2 Cor. 1, y). Og Iesaias siger: „H>erre! i Angsten befegte de 

Dig, dendeste Ven, der Du tugtede dem" fIes. 26, 16); det vil 

sige: Modgang og Kors ere saadanne Tugtelser, hvorved Gnd ever 

de Hellige. Fremdeles Modgang og Bedrevelse tilsendes de Hellige, 

sor at de-de og udflette den onde Begjerlighed i dem, som Paulus si

g e r  ( N o m .  8 .  l u ) :  , , L e g e m e t  e r  d e d t  f o r m e d e l s t  S y n d e n "  d .  e . :  

detdedgjeres sor den ncrrvcrrende Synds Skyld, som endnu er til

overs i Kjsdet. Og Deden selv tjener til at Masse dette Syndsens 

Kied, saa at vi aldeles fornyede opstaae. Men i den Troendes Ded, 

naar nogen ved Troen haver overvundet DedenS Skrcrk, er ikke den 

Braad og Felelse af Vrede, om hvilken Paulus siger: „Dedens 

Braad er Synden, men Syndens Magt er Loven" (l Cor. 15,56). 

Hiin Syndens Magt, hiin Felelse af Vrede er i Sandhed en Straf, 

saalcrnge den er der, men Deden uden denne bittre Felelse er ei nogen 

Straf. — Det er klart, at de canonisse Fyldestgjerelfer ikke kunne 

gjelde til at borttage saadanne Kors og '5edrevelser, og timelige Syn

dens Straffe. Videre kan og Neglernes Magt ikke frie nogen fra 

Deden eller disse almindelige Kors. Hvis derfor Modstanderne vil

de, at Fyldestgjerelferne stulde udftrcrkkes dertil, hvi tilseie de da, at 

man maa i Skærsilden gjere Fyldest? 

Videre forekaste de os AdamS Erempel, og Davids, som blev 

straffer for sit ?Egtessabsbrud. Og af disse Crempler giere de en al

mindelig Negel, at hver Synd ifcrr har fin tilsvarende tinielige Straf, 

at hiin maa forlades og for denne fyldestgjeres. Vi have tilforn sagt, 

at de hellige Guds Bern lide Straffe, hvilke ere Guds Gjerning, at 

de maae have Senderknnselse og Hjerteangst og andre almindelige Be-

drevelser. Vor Gud ligger og somme scrrdeles Straf paa, hvilke de 

skulle bsre andre ril Erempel. Og med disse Straffe har KirkenS 
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Naglers Magt intet at gjsre, hverken til at paal.rgge eller forlade 

dem .- men Glid selv haver dem at paalcrgge og aflsse, svin Han vil. 

Ei kan det da af Davids Erempel lidledes som en almindelig Regel, at 

hver Svnd er sin såregne Straf paalagt, og at foruden de Christnes 

almindelige Kors og Bedrovelser endda er en Skjcrrsild, hvor enhver 

Synd haver sin Grad og Maade at straffes. Hvor lcrrer Skriften 

dette, at vi ikke kunne fries fra den evige D?d, nden ved hiin Be

taling og Vederlag af viffeStraffe foruden de almindeligeBedrevelfer? 

Nei! tvertilliod lcrrer den overalt, at Syndernes Forladelse gives 06 

afNaade for Christi Skvld, at Christus erSnndens ogDi?densOver-

vinder, hvorfor vi ei ffnlle tilkluvre vor Fyldestgørelses Fortjeneste. 

Og endog Christne maae lide allehaande Straffe ogD>Fvelser, saa vid

ner Skriften, at disse maae betragtes som Dedelser af Synden, af den 

gamle Adam, men ei som Vederlag eller Betaling for den evige Dsd, 

vi »ure ffvldige at lide. — Hiob bliver i Skriften undffyldet, at han 

ikke haver virret plager for stue onde Gjerningers Skyld, dem han til

forn havde bedrevet. Altsaa ere stige fristelser og Kors ikke altid 

Straffe eller Tegn paa Guds Vrede i men man stal Krre de ængstede 

Samvittigheder, at de Bedrsvelfer, som Gud Herren tilstikker, have 

langt heiere ^)iemeed, for at de ei stulle mene, at de ere forkastede af 

Gud, naar de i faadan Kors og Modgang intet andet fee end Straf og 

Guds Vrede. Man st.il anfee de andre Korsets rette Frugter og 

Endemaal, som: ,,at Gud gjer eu fremmed Gjerning, paa det Han 

kan have fin egen Gjerning i os," hvorom Iefaias taler i sin Trsste-

xrcrdikcn (Jes. 28, 21 ff.). Og da Disciplene spurgte Christum om 

den Blinde, „hvo der havde syndet, han eller hans Forældre," svare

de Herren, at ikke nogen Synd var Aarsag til hans Blindhed, men at 

det var sseet, for at Guds Gjerning ssulde aabenbares paa ham (Jo. 

9, 5). Saa siger jo og Prorheten Jeremias: ,,De, som ikke have 

sorffyldt at drikke Kalken, stulle drikke den^ (Jer. 49, 12). Saa-

ledes bleve Propheterne il^elflagne, Johannes den Dobere og mange 

andre Hellige. S.'ltsaa maa Kors og Drsvelse ikke altid ansees so>n 

Straffe for viffe begangne Synder, men ere oste Guds Gjerninger, 

ffikkede 06 tilGavn, paa det at Hans Kraft kan blive kjendr i vor Svag

hed; fom Panlus stger: „Guds Kraft flildkommes i min Skrebelig-

hed" (2 Cor, 2, 9). Derfor stnlle vi give vore legemer til er Offer 

ester Guds Villie, dermed at bevise vor Lydighed og Taalmodighed, 

ikke til dermed at lefe os af den evige Dsd, for hvilken Gud haver 

stikket en gausse anden Va?rd og Betaling, som er vor Herres Zesu 

C h r i s t i  D e d .  I  d e n n e  s a m m e  M e n i n g  u d l c r g g e r  o g  G r e g o r i u s  

Davids Straf, der han siger '): ,-Om Gud for den samme Synds 

i) Orvgvr N. Hlor-itia in IX. H c. Y n. 26 coll. 
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Skyld kavde truet ham, at han saaledes af fin A?n skulde blive ndmn? 

aet, kvi opfyldte ^an da sin Trudfel, efterat .s>l'n allerede havde tilgi

vet kam Synden ? fertil fvares ! ,,Syndens Forladelle ssedte, at han 

ei ssulde forhindres fra at annamme det evige Liv, men dog fulgte den 

Straf, kan var trnet med, for at Menneskets Gudfrygtighed under 

saadan Ydmygelse ssulde preves og styrkes. Saaledes kaver og Gud 

paalagt Mennesset den naturlige Ded for Synden, og efter ø yndernes 

Forladelse ikke borttaget den, sor at deres Retfærdighed, som hellig

gøres, ssulde preves og styrkes." 

Nn er det vist nok, at saadanne almindelige Straffe,som Krig, 

Dvrtid og andre saadanne Plager, ikke korttages ved hine canomjke Fyl

destgørelse?, kine Iagttagelser af mennestelig Traditioner, fom de 

selv sige gjelde af giort Gjerning til at frie os af Straf, om end nogen 

er i dedssyldig Svnd. Og naar man forekaster os hine Pauli Ord 

(' <?or. - z>): „Naar vi demte os selv, da ssulde vi ei demmes af 

Herren," saa maa det bennrrkes, at det Ord ar d emm e her ssal sor-

staaes om kele Poenitentsen og dens stvldige Frugter, men ei om Gjer-

uinger, vi ikke ere skyldige at gjere. Vore Modstandere maae bsde 

for deres Ringeagt for Grammatik og bogstavelig Udligning, naar 

de ved at d emme forstaae der sainme som : fuld Rustning at val

farte til St. Jacob eller nogen anden Helgen. Nei at domme be

tyder her overhovedet at fordemme Synden og antyder, som sagt, he

le Poenitentsen. Og denne Fordummelse sseer af os selv, naar vi ret 

angre og omvende os. Hele Poenitentsen, Ruelsen, Troen degode 

Frugter bevirke, at Straffene og de offentlige og private Ulykker for

mildes og afvendes, som Iesaias l^rrer (Jes. Aflader fra 

at gi-re Ondt og krrer at g'.ere Godt. Om eders Synder end vare 

blodig rede, ffulle de dog blive hvide som Snee. Ville Z agte paa og 

lyde mig, da ffulle I nyde Landets Gode."— Dette salige og trostelige 

Gnds Ord ssal ingenlunde overssres fra hele Poenituitsen og de af 

Gud befalede Gjerninger paa de lneuuesseligeZyldestgjerelser og Tra

ditioner. Og i saa Maade er der gavnligt at l>rre, at de scrlles Pla

ger formildes ved vor Poenitentse og denS rette frugter, degode 

Gjerninger, som ere gjorte af Troen, og ikke som hine falskelig Urre, 

ved dem, som ere gjorte i dedssyldig Synd. Hid herer ogNinlviternes 

Erempel, som ved deres Poenitentse ^vi tale her nemlig om den hele 

P oenitentse) bleve forligte med Gud. at Han sparede deres Stad. 

Men hvad det angaaer, at Fodrene omtale Fyldestg^erelserne, 

toV lid. IX. 25. Zci et 6e xeccstor. meriliz et ro-
loissiune I, II, e. 
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som C-wones, der ere oprettede af Kirkeforfamlingerne, det have vi 

allerede ovenfor sagt var et Stykke af Kirketugten og blev saa vedta

get for Eremplets Skyld. Og ei var det deres Mening, at saa-

dan Disciplin og øvelse var forneden enren til Skyldens eller Straf

fens Forladelse for Gud. Men hvis og nogen blandt dem herved ha? 

ver talet om Skærsilden, saa have de forklaret sig.selv saaledes, 

at de derved ikke forstode nogen Betaling eller Fyldestgørelse til 

Udfrielse fra den evige Pine, men de ufuldkomne Sjeles Renselse; 

som Angustiuus og siger, at kun de Synder, som kunne 

forlades, udbrændes, det vil sige.- at den svage Troe og andre lig

nende Nerelser dedgjeres. Saa er det og vist, at undertiden over-

fore de kirkelige Skribenter Ordet Fyldestgørelse fra selve den ud

vortes Skik og Ceremonis til at betegne den rette Syndens Ruel

s e ,  d e t  g a m l e  M e n n e s k e s  D s d g j e r e l f e .  S a a  f i g e r  A u g u s t i n u s  ' ) :  

„Den rette Fyldestgørelse er at borwjcrre Syndens Aarsager, det 

er, at dedgjere Kjedet." Og videre: „at spa>ge Kjedet, ikke at 

den evige Straf og Pine derved ssulde betales, men at Kjed og 

B l o d  e i  f f a l  d r a g e s  h e n  t i l  a t  s y n d e . "  S a a l e d e s  s i g e r  o g  G r e 

gorius om Tilbagegivelfenaf fremmed Gods: „at det er en falff 

Poenitentse, naar de ikke blive fyldest betalt, hvis Gods og Ejen

dom vi med Urette have taget. Thi ingen kan ret fortryde at ha

ve stjaalet eller revet, som endnu stjeler; n.en saalcrnge han haver 

fremmed Gods inde, er han en Tyv eller Rever." Saadan bor

gerlig Fyldestgjerelse er da og forneden; thi der staaer ssrevet: 

,,Hvo, som har stjaalet, han stjele ikke mere" (Eph. 4, 28). Der

for siger Chrysostomus'): ,,I Hjertet Ruelse, med Munden 

Vek-endelse, i Gjerningen Admygelfe." Men alt dette beviser in

tet m o d os. Thi gode Gjerninger, lcrre vi, ffulle felge Poeni-

tentfen, og Poenitentfen stal ikke vcrre nogen ssremM Ting, men 

hele Livets Omvendelse og Forbedring. 

2) ^uZustin. civit. vei I. XXI. c« 26. 

2) Eller rettere Gennadius i haus Bog 6« l?c»xm2t. cccles. c-. 
S4, hvilket Skrift imidlertid af mange er bleven tillagt Au-
g u st i n u s. 

Dette Sted l^rses bedst i op. Som 
bekjendt har Greg orden Store ofte kompileret Augustini 
Skrifter. 

*) Llir^soztom. Immil. XX. in i 4, 
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Iligemaade ssrive Kirkefædrene, at det er nok, naar hiin of
fentlige eller almindelige Poenitentfe, hvorom Kirkelovene foreskri
ve, sseer eengang i Livet. Hvoraf kan indsees, at de meente, at 
hine cauouisse Fyldestgjerelser ikke vare sornedne til Syndernes 
Forladelse. Tlu forudenhiin aabenbare Poenitentfe havede rillet, 
at ofte ellers og Poenitentfe ssulde ssee, hvortil de da ikke kræ
vede de kirkelige Fyldestgierclfer. 

Eoufutatsmesterne ssrive, at det ikke maa tilstedes, at Fyl-
> destajerelferne afssaffes imod Evangeliets udtrykkelige Befaling. 

Hidindtil have vi altfaa viist, at disse kanonisse Fyldestgierelfer, 
! det er: Gjerninger, som vi ikke ere ssyldige at gjere, og som fo-
k retages, for dermed at betale den evige Straf, ikke have Evange-
I liets Befaling. Sagen selv giver det tilkende: naar Fyldestgjs-
> relserne ere Gjerninger, man ikke er skyldig at gjere, hvor kunne 
! de da tale om Evangeliets udtrykkelige Bud? Thi hvis Evange-
l liet befalede, at Straffene ssiilde betales ved saadanne Gjerninger, 
! da vare vi jo ssyldige at gjere dem. Men de tale kun saa, sor at 
! det kan have noget Skin sor de Uforstandige, og ansere Vidnes-
l byrd om Gjerninger, som have udtrykkelig Guds Befaling, ssjendt 
i de selv ved Fyldestgjerelserne paalcrgge kun saadanne Gjerninger, 
s som vi ikke ere ssyldige at gjere. Ja de lcrre endog i Skolerne, 
) at man uden Synd kan nndflaae sig for flige Fnldestgjerelser. Det 
, er jo derfor vitterlig Legn, naar de ssrive, at vi ved Evangeliets 
t udtrykkelige Bnd tilholdes at paatage os de kirkelige Fyldestgje-
l relser. I evrigt have vi jo allerede ofte bevidnet, at Poenitent-
j sen maa bringe gode Frugter, og hvilke disse gode FrugtG. ere, det 
I lcrre os Guds Bud - at bede ril Gud og paakalde HanL at takke 
/, Ham altid, bekjende Hans Ord, lcrre Evangeliet, adlyde Forældre 
z og Dvrighed, rezte sit lovlige Kald, ikke ihjelflaae, ikke beholde 
^ 5?ad og Forbittrelfe, men vcrre forsonlig mod Ncrsten, give de 
? Trængende meget vi ester Evne kunne, ikke lere i Skørlevnet 
, xller ?l?gtessabsbrud, men kue, tcrmme og spcrge det syndige Kjed; 
, og det altsammen, ei for derved at gjere Fyldest og betale for den 
? evige Deds Str^f, men at ikke Djevlen stal gives Nnm og at 
i, vi ei ssnlle forrerne og bedreve den Hellige Aand. Disse Poeni-
1 rentseus Frngter have Guds Befaling, og maae sindes, hvor ret-
ls ssaffen Poenitentfe er, til GudS AEre; ogsaa have de dereS Be
ll lenninger. Men at de evige Straffe ei forlades uden ved Beta-
il !ing ved visse selvvalgte Gjerninger eller Skærsilden, det lcrrer 
I Skriften ikke. Jndulgentserne vare sordnm alene Eftergivelser af 
6 den aabenbare Poenitevtse, sor at ei Folkxt skulde blive alt sor 
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haardt besvaret. Dersom Menneskene altsaa have Magt at lsse 

sra de af Kirken paalagte Fyldestgjorelser og Straffe, saa er jo 

disse Gjeruingers Betaling ikke forordnet af Gud. Og da frem

deles denne gamle Viis med den aabenbare Poenitentse er aflagt, 

siden Bisperne oversaae det, saa beheves heller ikke hiin kirkelige 

Aflad. Men alligevel er Indnlgentsernes Navn vedblevet; og li

gesom man salsseligen forstod ved Fyldestgørelsen ikke et Stykke 

af den udvortes Tugt, men en Maade at betale de evige S?raffe 

paa, faa har man paa samme Maade vrangelig udtydet Ordet I u-

dulqents, som om det var en Aflad, ved hvilken Sjelene bleve 

sorleste af Skærsilden. Men Kirkens Negler have Magt til at 

lese og binde paa Jorden efter Matth. -6, ->), ei derimod til at 

paalcrgge synderlige Straffe eller indstifte visse Gndsdyrkelser 

thi det at Isse betyder at forlade dem Synderne, som omvende sig, 

og det at binde at belwlde de llbodfcrrdige deres Synd. Thi Chri-

stns taler paa hiint Sted om sit aandelige Rige. Og det er Guds 

Befaling, at Evangeliets Tjenere stulle absolvere dem, som om

vende sig, efter 2 Cor. 10, 8: „Os er Magten given til Opbyg

gelse." Hvorfor det, at Paven og Bisperne forbeholde sig adstillige 

Tilfcrlde (reservgtin c-ssmim), det er blot en verdslig Indretning. 

Og rettelig demme da vore Modstandere, naar de bekjende, at saa-

dant et Forbehold ikke maa hindre Absolutionen, naar nogen lig

ger paa sit yderste. 

Herved have vi forklaret Summen af vor Lcrre om Poeni-

tentfen, og vide det visselig, at det er en christelig og for gudfryg

tige Hjerter nyttig og heistferneden Lcrrdom. Og dersom fromme 

og oprigtige Folk ville sammenligne vor Lcrre om dette Stpkke med 

Modstandernes helst forvirrede Sætninger, da ville de iudsee, at 

disse have udelukt herfra Lcrren om den rctfcrrdiggjerende Troe; de 

ville derhos fee, at Modstanderne have sat meget til as deres Ho

ved: om Ruelsens Fortjeneste, om Opregnelsen af de enkelte Syn

der, om ssyldestgjsrelser, som hverken have nogen Plads paa Jor

den eller i Himlen, og som Modstanderne selv ei ret kunne hitte Rede i. 

Til Confcssionens trettende Artikel-

O m  S  a  c  r  a  m  e  n  t  e  r  n  e  s  T a l  o g  r e t t e V r u g .  

I den trettende Artikel bifalde vore Modstandere det at vi 

si g e . -  a t  S a c r a m e n t e r u e  i k k e  e r e  b l o t  T e g n  p a a  d e n  u d v o r t e s  T e -

kjendelse imellem Menneskene indbyrdes, men meget mere Tegn og 
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Vidnesbyrd om Guds gode Villie imod os, ved hvilke Gud bevæ
ger Hjerterne til at troe. Men dertil ville de have, at vi ogfaa skulle 
bekjende, der er syv Sacramenter. Vi mene saa, at ingen af de Ting 
eller udvortes Skikke, som ere indsatte og befalede i Skriften, maae 
sorsemmes, hvor mange de saa ere. Og ei troe vi, der ligger megen 
Magt paa, at der for øreformens Skyld tulles anderledes as nogle, 
uaar de blot iagttage de Ting, som have Guds Befaling i Skriften. 
Ci heller have de Gamle virret eens overalt om Sacramenterncs Tal. 

Naar vi kalde S acrament er de Skikke, som have Guds Be> 
saling og hvilke Forjættelsen om Guds Nnade er tillagt, saa er det let 
heraf at demme, hvilke egentlige« kunne kaldes Sacramenter. Thi 
Skikke, som ere indstiftede af Mennesker, ville saaledes ingenlunde 
vcrre Sacramenter i egentlig Betydning. Tl>i ei er det i Menneskets 
Magt at forjætte Guds Naade. Hvorfore Tegn, som uden Guds 
Befaling ere indsatte, endog de maaffee have Kraft til at lcrre og paa
minde de Uerfarne, dog ikke ere visse Tegn paa Naaden. Saa kaldes 
da Daaben og Herrens Nadvere med Nette Sacramenter, saa og Ab
solutionen, som er Poenitentsens Sacramente Thi disse have GudS 
Befaling og den Naadens Forjættelse, som er egen sor det nye Testa
mente, Thi Hjerterne ssulle visselig troe, at ved Daaben, ved Herrens 
Nadvere, ved Absolutionen forlader Gud os vore Synder sor Chri-
sli Skyld og bevæger herterne paa eengang ved Ordet og synligeTegn, 
at de skulle troe og Troen undfanges i dem, som Paulus siger: Troen 
er af Herelsen. Men ligesom Ordet indgaaer i Orene til at rere og 
ramme Hjerterne, saa er og det synlige Tegn sat for Hine, at bevæge 
Hjerterne til Troen. Og den samme er baade Ordets og Tegnets 
Virkning, hvorfor A ugusrinus haver forenet begge i Beskrivelsen 
a f  S a c r a m e n t e r n e ,  i  d e t  h a n  h e r l i g t  s i g e r  ' ) :  , , a t  S a c r a m e n t e r  
er det synlige Ord," thi Tegnet er ligesom et Billed af Ordet 
med samme Betydning som Ordet. Hvorfor og begges Virkning er 
den samme. 

C  o n n  r m a t i  o n e n  o g  d e n  s ,  d  s t e  S  a l v e  l s e  e r e  S k i k k e ,  a n 
nammede fra Fodrene, som ikke engang pirken krcrvcr eller haver ag
tet som sornedne til Salighed. Thi de have ikke GudS Sefaling. 
Derfore er det ei unyttigt at adskille dem fra de foregaaende, som have 
Guds udtrykkelige v! efaling og Naadcns klare Forjættelse. 

VedO rden ensS ac ramen te ellerPrcesteskabttforstaae vore 

') In losnn. 
u 



— ZO5 — 

Modstandere ikke Prcrdikeembedet eller det Embede at give og ud
dele Sacramenterne, men de sorstaae det om Offertjcneste, som der i 
det Nye Testamente skulde vcrre et Prccstedemme liig der Levitiske, 
saa Præsterne skulde offre for Folket og fortjene andre Syndernes For
ladelse. Vi lcrre derimod, at Ehristi Offer, der Han dsde paa Kor
set, haver gjort fyldest for hele Verdens Synd, og at vi ikke have an
dre Offre behov, og at Menneskene retfcrrdiggjeres ei for nogen Of-
fringers Skyld forresten, men for det eneste Christi Offers Skyld ale
ne, naar de troe, at de ved dette Offer ere gjenleste, Derfore kaldes 
Pruster efter vor Forestilling ikke til at forrette nogen Offringer, som 
Leviterne maatte gjere efter Lovene for Folket, eller til at fortjene 
Folket Syndernes Forladelse; men de kaldes til at lcrre Evangeliet og 
uddele Sacramenterne. Og ei have vi noget andet Prcrstedomme i 
det Nye Testamente, som Brevet til de Hebra-er klarligen viseres. 
Men stal Ordenens Sacramente forstaaes om Prcrdikeembedet, saa ha
ve vi intet imod, at man kalder dette et Sacramente. Thi Ordets 
Tjeneste haver Gnds Befaling, ja haver og herlige Forjættelser Nom. 
1,17: „Evangeliet er en Guds Kraft til Salighed for hver den, so n 
troer." Jes. 55, > 1: „Det Ord, som udgaaer af min Mund, skal 
ikke vende tomt tilbage til mig, men gjere hvadsomhelst jeg haver befa
let det." HviS Ordenens Sacramente forstaaes paa den Maade, saa 
kunde man og ganske skikkelig kalde Haandspaal^ggelsen, som skeer ved 
Ordinationen, et Sacramente. Thi Kirken haver Guds befaling 
at skulle beskikke Ordets Tjenere. Og efterdi faadant er saare treste-
ligt at vide, at Glid ved Menneskene og dem, som udvcrlges og kaa-
res af Menneskene, arbeider med sm Kraft og Ncrrvcrrelse, saa er det 
godt og maa vel tilstedes, at man bersmmer og crrer faadant Prsdike-
embede, ifcrr mod de fanatiffe Mennesker, som indbilde sig, at den 
Hellige Aand ikke gives ved Ordet, men ved deres besynderlige Forbe
redelser, naar de fcrtte sig stiltiende i en merk Vraae, ledige og gjore 
intet, ventende, at Oplysningen skal komme, faaledes som fordum 
Enthusiasterne og nu til Dags Anabaptisterne lcrre. 

LEgteska b (som vore Modstandere ogsaa kalde et Sacramente) 
er ikke ssrst indstiftet i det Nye Testamente, men strar i Begyndelsen, 
efterat Gud havde skabt deu menneskelige Slcrgt. Det haver Guds 
Befaling, dertil og Hans Forjættelser, som dog egentlig ikke henhere 
til det Nye Testamente, men mere angaae det legemlige Livs Goder; 
hvorfore, hvis nogen vil kalde det et Sacrament, maa han dog adskille 
det fra de fsrstnTvnte, som ere egentlig det Nye Testaments Vid
nesbyrd om Guds Naade og Syndernes Forladelse. Men hvis LEg-
teskabet derfor skulde bencrvnes et Sacramente, fordi det haver Guds 
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Befaling, saa maatte ogsaa andre Embeder og Stender, hvilke have 

Guds Befaling, saasom øvrighed, ligesaavel kaldes Sacramenter. 

Endelig hvis alle de Ting skulde regnes blandt Sacramenternes Tal, 

som have Guds Befaling og tillagt Forjættelse, hvi tilseie de da ikke 

Vennen, som da med fuld Rette burde hedde et Sacramente? Tln 

den haver Guds Befaling og de oversiedigste Forjættelser; og naar 
den fcrttes blandt Sacramenterne, ligesom paa en udmcrrket Plads, 

kuude det end vcrre som en Tilskyndelse til at bede. Hertil kunde man 

vel og regne Almisse, iligemaade de ^hristnes Kors og Modgang, 

som ogsaa ere Tegn, hvilke Gud haver tillagt Forjættelser. Men 

lad os ei videre tale herom ; thi ingen Fornuftig vil vel ftorligen trat

tes o>n Tallet eller Navnrt, naar kun Tingene beholdes, som have 

Gnds Befaling og Forjættelser. 

Men det er mere nedvendigt at vide og sorstaae, hvorledes man 
rettelig stal bruge Sacramenterne. Og her fordemme vi hele Svær
men af de scholastiske Lurere, som lcvre, at Sacranunterne meddele 
Naaden af gjort Gjerning uden god indvortes Rerelse hos den, som 
bruger dem. Dette er ligefrem en Zedisk Vildfarelse, naar vi nem
lig mene, at vi ved den ndvortes Skik retfcrrdiggjsres. uden inderlig 
god Nerelse d. e.: uden Troe. Og alligevel lcrres denne ugudelige 
og fordærvelige Mening og haver stor Anseelse i hele Pavedsmmet. 
Paulus raaber her tvertimod og vidner (Rom. 4, 10. ,i , at Abra
ham ei blev retfærdiggjort ved Omskærelsen, men at Omskjcrrelsen 
var et Tegn til at eve og styrke Troen. SaaledeS lcrre vi, at ved 
Sacramenternes Brug Troen maa vcrre derhos, hvorved vi troe For
jættelserne og annamme de forjættede Ting. som tilbydes i Sacra
menterne. Grunden dertil er ligefaa simpel som vis. Tbi Forjæt
telsen er unyttig, uden den annammes ved Troe; men nu ere Sacra
menterne Tegn paa Forjættelserne:altsaa maa Troen ved deres Brug 
komme til. SaaledeS, naar jeg vil bruge Herrens Nadvere, da skal 
jeg bruge den saaledes, fordi den er det Nye Testamentes Sacramen
te, som Christus klarligen siger (Luc. 2,, zo); derfor skal jeg vis
selig troe, at ved den mig skienkes og gives de Goder, som ere tilsagte 
i det Nye Testamente, nemlig Syndernes Forladelse af Naade for 
Christi Skyld og dette skal jeg annamme ved Troen og der ned trs-
ste og opreise min bange Samvittighed og mig fast dertil forlade, at 
Guds Vidnesbyrd ikke staae Feil, men ere ligesaa visse, som Gud ved 
et nyt Mirakel, en Nest fra Himlen vilde tilsige mig Syndernes For
ladelse. Thi hvad kunde saadanne Mirakler og Forjættelserne gavne 
den, som ikke troede? Vi tale her nemlig vm den Troe, hvorved 

U2 



— zv8 — 

jeg for mig selv vist og fast troer den ncrrvcrrende Forjættelse (Kcie, 

.-ipeci'sUs), ej om den, som overhovedet troer, at der er en Gud til, 

men om denne, som troer at Syndernes Forladelse gives os. En saa-

dan Brug afSaeramenterne, hvori denne Troe er, trester de bekym

rede fromme Hjerter. Men hvormegen Misbrug hiin fanatisse Me

ning om Sacramenternes Virkning afgjort Gjerning har afstedkom

met i Kirken kan ingen fuldelig bessrive. Heraf hiin mangfoldige Van

helligelse af Messe, hvorom vi lcrngere hen ssulle tale. Og ei kan no

gen fremfsre ui Teddel af de gamle Kirkessribenteres? eger, hvor

med Scholastikernes Mening i dette Stykke understøttedes. Ja gan

ske tvertimod siger Auguftinus '):,,Troeni Sacramentets Hrug, 

ikke Sacrameutet gjer os retfærdige for Gud;" og hvad er klarere end 

disse Pauli Ord (Rom. >o, io): „Med Hjertet troe vi til Retfær

dighed 
D e n  f j o r t e n d e  A r t i k e l ,  i  h v i l k e n  vi l^rre, at ingen, uden 

han lovlig er kaldet, maa tilstedes at pnrdike Ordet og uddele Sacra-

menterne i Kirken, bifalde vore Modstandere, dog under den Betin

gelse, at vi bruge den kanonisse Kirkeordning. Hvad det angaaer, saa 

have vl paa denne Rigsdag ofte vidnet, at vi vare meget villige til at 

beholde de gamle Kirkens Ordninger og Bifperegimentet med de an
dre Grader, som ere indsatte i Kirken af menneskelig Myndighed. Thi 

vi vide, at Fodrene i et godt og nyttigtDiemeed have anordnet den kir

kelige Tugt paa den Maade, som de gamle Kirkelove fastfcrtte. Men 

Bisperne ville tvinge vore Pruster til at forkaste og fordomme den 

Lcrrdom, som vi have bekjendt, og dem, som ikke ville det, forfelge 

de paa det grummeste, ja lade dem endog tage af Dage Dette er 

Grunden, hvorfor vore Prcrster ikke kunne erkjende disse Bisper. Og 

saaledes er Bissoppernes Tyrannie selv Aarfag til at hist og her de 

kanonisse Indretninger opleses, som vi gjerne enssede maatte behol

des. Lad dem selv see til, hvorledes de engang ville aflagge Regn

skab for Gud, at de faa adsplitte og senderrive .nirken. Vore Sam

vittigheder ere herndi frelste; thi da vi vide, at vor Bekjendelse er sand

dru, gudelig og eens med Christi almindelige Kirke, saa bor vi ingen

lunde vcrre tilfreds med hines Grumhed, som sorfelge denne L^rre. 

Saa vide vi og, at den christelige Kirke er hos dem, hvor Guds Ord 

reent forkyndes og Sacramenterne rettelig forvaltes, ei hos dem, som 

ikke alene strcrbe at udflette Guds Ord ved blodige Befalinger, men og-

saa henrette dem, der lcrre chriftelig Sandhed, imod hvilkeKirkelovene, 

*) l'rsAst. 82 in losnn. 
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om de derimod havde forbrudt noget, vilde vcrre langt mildere. Endnn 

engang vidne vi heitidelig, at vi gjerne ville beholde den kirkelige Tugt 

og de kanonisse Indretninger, naar blot Bisperne ville ophere at tage 

grumt afsted mod vore Kirker. Denne vor redelige Villie stal uud-

stylde os for Guds Aafyn, og hos alle Folk og Efterkommerne, at det 

ei tilregnes 06, naar Bispernes Myndighed svækkes, efterdi vi ved 

Ven slet intet kunne have skaffet hos dem; som alle vil vide og forfare. 

Til Confcssionens izde - 20de Artikel. 

O m  m e n n e s k e l i g e  T r a d i t i o n e r  i  K  i  r  k  c  n .  

I den femtende Artikel bifalde vore Vodstandere den 

ferste Deel, i hvilken vi sige, at de kirkelige Skikke maae bibeholdes, 

som kunne iagttages uden Synd og soin ere gavnlige til Roligheds 

og god Ordens Vedligeholdelse i Kirken- Men den anden Deel, i 

hvilken vi sige, at menneskelige Traditioner, oprettede for at forsone 

Gud, at fortiene Naaden og fyldestgøre for Synden, ere imod Evan

geliet. Skisndt vi i selve konfessionen, i Artikkn om Adskillelsen 

mellem visse Spiser, have sage nok om Traditionerne, saa nedes vi 

dog til her kortelig at gjenrage det. Vi have vel meent, at vore Mod

standere skulde ssge og oplede andre Grunde til at forsvareTraditioner-

ne med, men, at de vilde fordemme denne Artikel: ,,at vi ei fortiene 

Syndernes Forladelse eller Naaden ved Iagttagelse os menneskelige 

Traditioner/' det havde vi ikke troet. Og siden nu denne Artikel er 

fvldemt, saa have vi nn en let Sag og des bedre Indgang til dem. 

Thi nu vise de sig aabenbart som isdiss Sindede og undertrykke Evan

geliet med Djevels-^'crrdomme. Det kalder Skriften nemlig Djevels-

Lcrrdomme, naar der lcrres, at nogle visse Dyrkelser ere nyttige til 

at fortjene Syndsforladelse ogNaade; thi ved flig Lcrre fordunkles 

Evangeliet, Ehristi Velgerninger og Lcrren om Troens Retfærdig

hed. Evangeliet lcrrer, at vi ved Troen for Ehristi Skyld as Naa-

de annamme Syndernes Forladelse og forliges med Gud. Men vo

re Modstandere s»rtte en anden Midler, nemlig disse menneskelige Tra

ditioner. Ved dem, ville de, at vi ssulle erholde Syndsforladelse, 

ved dem formilde Guds Vrrde. Men ^hristus siger aabenbart: „For-

gjeves dyrke de mig med Menncsse-Bud" (Math. 5, y). Oven

for have vi vidtlsstigere beviist, at Mennesket retscrrdiggjeres ved 

Troen, og at dette er Evangeliets ecrre er klart nok af Eph. 2, 8- y: 

/,I ere blevne frelste af Naaden formedelst Troen og ikte af eder: det 

er en Guds Gave, ikke af Gjerninger, paa det at ikke nogen stal rose 
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sig." Men tvertimod sige nu vore Modstandere, at vi fortjene Syn
dernes Forladelse ved Iagttagelsen af disse menneskelige Traditioner. 
Hvad er det da andet end at sremscrtte os en anden som Retfcrrdig-
gjsrer og Midler end Christum? Videre siger Paulus til de Gala-
ter 5, 4: „I ere udelukkede fra Christo, som ville retfcrrdiggjeres 
ved Loven," det er: naar I indbilde ederj ved bovens Opfyldelse ar 
knnne fortjeneRetfcrrdiggjerelse forGnd, vil Christus intet nytte eder. 
Gud har fremsat Christum, at Han for Hans, vor Midlers, Skyld, 
men ei for vore Gjerningers Skyld vil vcrre os naadig. Men hine 
mene, at Gud er dem naadig for Iagttagelsen af visse Traditioner, ei 
for Christi Skyld. De bersve altsaa Christo Hans AZre som Mid
ler. Og hvad Sagen selv angaaer er der jo flet ingen Forskjel paa dis
se Traditioner og de Mosaiske Ceremonier. Derfor fordommer Pau
lus dem begge, fordi de betragtedes som Gjerninger, der kunde for
tiene os Retfærdighed for Gud. Saaledes futtes Christi Embed og 
Lcrren om Troens Retfærdighed i Skygge, hvorfor Puulus bortfjer
ner Loven og Traditionerne og paastaaer, at vi ei for saadanne Gjer-
„ingers, men afNaade for Christi Skyld have Forjættelsen om 5 ynds-
forladelse, kun at vi troende annamme den. — Men hvis nogen ssulde 
sige: at vi ved disse Traditioners Iagttagelse ikke fortjene Syndernes 
Forladelse, men naar vi ferst ere retfærdiggjorte ved dem fortjeneGuds 
Naade; da raaber atter PauluS herimod (Gal. 2, 17), der han siger, 
at ChristnS vilde blive Syndens Tjener, hvis vl maatte mene, at vi 
efter Retfcrrdiggjerelfen ei for Hans Skyld agtedes for retfærdige, 
men endnu behevede at fortjene dette ved Gjerninger. Saa siger han 
og Gal. z, i5: ,,Man lcrgger intet til et Menneskes Testamente.'^ 
Altsaa skal man og intet lcrgge til Guds Testamente, der Han lover, 
at Han vil vcrre 06 naadig for Christi Skyld. 

Dog hvad glSies her en vidtlsftiq Beviisfsrelfe fornoden? In
gen Tradition er af de hellige Fcrdre indfort, i den Hensigt, at man 
derved ssulde fortjene Syndsforladelse eller Retfærdighed; men de ere 
indforte, for at vedligeholde Orden, Enighed og Rolighed i Kirken. 
Og lad saa vcrre, at nogen vilde udvcelge og anordne visse Gjerninger, 
ril dermed at fomene Syndernes Forladelse, hvoraf skal han vide, at 
de Gjerninger behage Gud, naar han ikke har Vidnesbyrd derom i  
Guds Ord, ja hvorledes stal han forvisse andre om, at det er Guds 
Villie, naar det ikke haver Guds Befaling og Forskrift ? Mon ikke 
Gnd overalt i Propheternes Skrifter forbyder at oprette nogen fore
gen Gudstjeneste uden Hans Befaling ? Ezech. 20, ,z hedder det: 
„) ikulle ikke vandre efter eders Ferdres Skik og ikke holde deres Ret 
eg ikke besmitte eder ved deres Afguder. I g erHerren, eders Gud, 



vandrer efter mine Befalinger og kolder min Ret at gjere derefter." 
Naar det cr Mennesker tilladt at oprette Gudstjenester og de ved 
disse kunne fortjene Naaden, faa maae alle 5?edninges Dyrkelfer, 
alt Afguderie, ba.ide Jeroboams og andre Ugudeliges udenfor Lo
ven, bifaldes. Thi hvad Forskjel er der dog mellem os og dem? 
Naar vi have Net til at indstifte Gudstjenester, som kunne bidra
ge ril at erhverve os Naaden, hvorfor skulde Hedningene og Israels 
Folk ei have havt samme Ret? Men derfor netop bleve Hednin
gene og de ugudelige Israeliters Gudsdyrkelser forkastede, fordi de 
meente ved dem at kunne fortjene SvnderneS Forladelse og intet 
gave paa Troens Retfærdighed. Endelig hvor kunne vi forvisses om, 
at faadanne Gerninger, paabudne af Mennesker uden Gnds Be
faling, retfcrrdiggjere, da dog intet kan stuttes om Guds Villie 
uden af Haus Ord? Hvad, uaar nu Gud ikke bifalder disse Dyr
kelfer, hvorledes ville da Modstanderne formaste sig til at sige, at 
de retfcrrdiggjsre? Uden Guds Ord og Befaling kan dette ei be
vises. Og „alt," siger Paulus (Rom. »4. 2?), „hvad der ikke er 
af Troen, er Synd." Og faalcrnge disse Dyrkelfer nu intet Vid
nesbyrd have i Guds Ord, maa samvittigheden nedvendig betviv
le, om de behage Gud. 

Ja hvad behsves her mange Ord, hvor Sagen selv er saa 
klar? Naar vore Modstandere forsvare flige menneskelige Dnrkel-
ser og tillcrgge dem at fortjene Naaden, Retfærdiggørelsen, Syn
dernes Forladelse, saa oprette de ligefrem Antichristi Rige. 
Tbi Antichristi Sijge er ret egentlig saadan nye Gudstjeneste, op-
tcrnkt af Menuesser, ved hvilken ChristuS og Evangeliet forkastes ; 
det haver ligesom Mahomets Rige, selvvalgte Dnrkelser og egne 
Gjerninger, ved hvilke det seger Retfærdighed for Gud, og tager ei 
til Hjerte, at Meunesseue retscrrdiggjeres af Naade for Chrifti 
Ekyld ved Troen. Saaledes maa og Pavedemmet vcrre en Part 
af Antichristi Rige, naar det forsvarer menneskelige Dyrkelser saa-
vidt, at dem tillægges det at retfcrrdiggiere os. 2hi derved be-
reves Christo AEren^ naar de lcrre, at vi ikke sor Hans Skyld, 

l men for slige Gjerningers Skyld retfærdiggøres, og at de ei blot 
> cre nyttige, men-endog ned ven dige til Nets^rdiggjerelsen, 
s som de ovenfor i den ottende Artikcl forsvarede, hvor de sorde>n» 

me os, fordi vi bave sagt, at det er ikke nedvendigt til Kirkens 
sande Eenhed, at der overalt ere eens Kirkessikke og Traditioner. 
Propheten Daniel afmaler 06 (il, Antichristi Riges Form 

> og Politie, som egentlig bestaaende i saadanne selvvalgte Dvrkel« 
s ler. Thi saa siger han: „Den Gud Maojim skal han dyrke paa 
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sit Sted, og den Gud, som hans Fcedre ikke have kjeiidt, ssal ban 

dyrke med Guld og Selv og crdle Stene. ̂  Her beff'river Pro-

pheten nye Gudstjenester, som Fcrdrene ikke have kjendt; thi end

og de havde deres Skikke og Traditioner, var det dog ei deres Me

ning, at disse vare nyttige eller nedvendige til Retfærdiggørelsen; 

men de iagttoge dem for visse udvortes Diemeeds Skyld, for at 

Folket kunde vide, til hvad Tid Menigheden forsamlede sig, for at 

alt kunde foretages med Orden og Anstand i Guds Huus for 

Eremplets Skyld, endelig for at Almuen kunde ticholdes fom un

der en smuk Bornetugt. Thi at holde visse Tider, Fester og an

dre Ceremonier tjener som en Paamiudelse for Folket. Disse Grun

de havde Fcrdrene til at iagttage visse Skikke, og as de samme Grunde 

mene vi, at Traditionerne med Rette kan overholdes. Og vi un

dre oS heiligen over, at Modstanderne forsvare et andet Oiemeed 

af Traditionerne, at vi nemlig ved dem ssulle fortjene Synder

nes Forladelse, Naade og Retf^rdkggjerelfe. Thi hvad er det 

andet end at dyrke Gud med Gnld og Selv og kostbare Stene, 

naar man troer, at kunne gjere sig Ham hengiven og naadig ved 

visse fcrrssilte Dragter, Prydelser og lignende Skikke, hvoraf der 

cre utallige i de mennesselige Traditioner? 

Paulns striver i Brevet til de Colosser ( 2 ,  2), at Traditio

nerne have Skinnet af Viisdom. Og det have de unægtelig. 

Thi hiin Prydelighed femmer sig saare vel i Kirken og er desaarfag 

nødvendig; men mennesselig Fornuft, fordi den ikke fatter Troens 

Retfærdighed, vil indbilde sig og andre, at deslige Gjeruinger ret

færdiggøre Mennesset, forsone Gud o> s. v. Saaledes tcrnkte Ho-

den af Israels Folk og foregede i denne Mening Ceremonierne; 

paa liqnende Maade ere de vorede hos os i Klostrene. Saaledes 

dommer den mennesselige Fornuft ogfaa om legemlig Tngt, om 

Fasten og deslige, hvis rette Diemeed er Kjodets Spcrgelse; men 

efter hiin vildfarende Mening er det Dyrkelser, hvorved vi lknlle 

rets.rrdiggleres ; saaledes som selv Thomas Aqvinas ') ssriver: 

„Fasten bidrager til at ndstette Skylden for Gud og hindre den 

fremdeles." Dette er Thomas s egne Ord; saavidt kan dette 

Skin af Viisdom, som saadanne Gjerninger have, sorfere Men-

nessene-. Hertil kommer nu de Helliges Erempler, son manae 

stribe at efterligne, uden at tilegne siq deres Troe. Og naar 

dette Misdoms og Retfærdigheds Skin har forfort Menneskene, 

lu Zecunc!^ ZecunlZ-« c^v. 1^6. srt. I. Z. 7. 
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felger deraf mangfoldig Ulempe; saa fordunkles Evangeliet om 

Troen til Christnm, og i dets Sted scrttcr man forgjeveS Tillid til 

egne Gjerninger. Derefter formorkes Gnds Befalinger; yg disse 

Gjerningcr anmasse sig at kaldes et sandt aandeligt og suldkomment 

Liv, og foretrækkes langt de Gjerninger, som ere befalede i Guds 

Bud, der euhver ssal regte sit Kald og Embede, i at bestyre Sta

ten, forvalte de huuslige Ting, ordne det sgtessabelige Liv, op

drage Bernene. I Sammenligning med hine Dvelser demmer 

man nu disse Gjerninger som vanhellige, saa at mange fromme sam

vittigheder ere i Tvivl, om man skal opfylde dem eller ei. Thi det 

er jo vitterligt, at mange have forladt deres Embeder og ere traadte 

ud af ?Egtestanden, for at vcrlge et saadant, som det kaldtes, be

dre og aandeligere Liv. Og det er endnn ikke alt; thi naar serst 

den Indbildning har faaet Magt, at flige Iagttagelser ere nødven

dige til Retf<rrdiggjerelsen, saa ere Samvittighederne uden Opher 

plagede og crngstede, fordi de ere sig bevidste, at de ei fuldkom

ment kunne holde dem alle. Thi hvo har endog kunnet bringe det 

til at optcrlle dem alle ? Der ere umaadelige Beger af det Slags, 

ja hele Bibliotheker, som ikke indeholde en Teddel om Christo og 

Troen paa Ham og de gode Gjerninger, som enhver er skyldig at 

giere i sit lovlige Kald, men som blot samle Traditionerne og dis

ses Udligninger, hvori de stundom ssjcrrpes, stundom formildes. 

Hvor vaander sig ikke den gode, fromme Ger son, naar han se-

per. hvorvidt disse befalinger binde og tilhold.', og kan dog ikke 

finde nogen Formildelse i saa Grad, at han ler tilsige Hjerterne 

den rette Trest, mcn klager bitterlig over den Fare, hvori de from

me Samvittigheder ere, hvilket alene er en Felge af hiin strenge 

Udligning og Synsmaade af Traditionerne. 

Mod faadant Viisdoms og Retfærdigheds Skin i de men

neskelige Skikke, som bedrager Menneffene, stnlle vi bevcrbne os 
med Guds Ord, og serst vide, at de hverken kunne fortjene os 
Syndsforladelse eller Netfirdiggjerelse for Gud, ei heller dertil 

ere nedveudige. Nogle Vidnesbyrd have vi ovenfor ansert som 
Col. 2, i<>, hvor vi bemcrrke, at den mo-

saiike Lov og de mennejkeli,e for at ikke 

Modstanderne, som de pleie, skulle nud det gjcrkkelige Fo
regivende, ar Ho6 Paulus Talen Mose Lov; thi han 

vidner jo her klart nok om menneskene Traditioner i det Hele. 
Skyndt lad dem og bave Net deri, saa snakke de dog hen i Vej
ret; thi naar Evangeliet ncrgter, aMde af Mose forordnede Cere

monier retftrrdiggjere, som dog valt as guddommelig Indstiftelse, 
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hvor meget mindre retfardiggjere da ei de menneskelige Tradi
tioner? 

Og ei have Bisperne Magt til at stifte nye Gudstjenester, 
som nødvendige til Retfærdiggørelsen. Ja l Ap. G. i5, y sige 
og Apostlene imod: „Hvi friste I Gud ved at lagge et Aag paa 

D i s c i p l e n e s  H a l s e  o  s .  v . ' '  i  h v i l k e  O r d  P e d e r  f f j e l d e r  d e t  f o r e n  
stor Synd, at valte saadanne Byrder paa Kirken. Og Paulus 
(Gal. 5, >) forbyder os, at lade os underlagge Tra^dommen igjen. 
Det er altsaa Apostlenes Villie, at denne Frihed skal blive i Kir
ken, at ingen Ceremonier og Traditioner, hverken af Mose Lov 
eller andre, stnlle agtes for at vare nedvendige, saaledes som de 
i Lovens Tid vare det; thi ellers vilde den christelige Retfærdig
hed, Retfærdigheden af Troen ei langere kjendes. Mange sege 
forlkjellige Formildelser i Traditionerne, for at lage Samvittig
hederne, men sinde dog intet fast Punkt, hvor de kunne lese dem af 
disse Baand. Men som Alexander lsste den Gordiske Knude, ved 
at overhugge den med Svardet, da han dog ei kunde udrede den, 
saaledes befrier den apostoliske Lare paa eengang Samvittigheder
ne fra Traditionernes Baand, ifar hvis det er saadanne, der be
skrives som nodvendige til Retfardiggjsrelfen. Denne Lare tvin
ge Apostlene os til at modstaae baade med Lårdom og Erempel, 
tvinge os til at forkynde, at Traditionerne ei ere nodvendige til 
Retfærdiggørelsen, og at ingen maa holde dem i den Mening, at 
han derved vorder retfærdiggjort. Men hvis nogen holder dem, 
da holde han dem ligesom udvortes Vedtægter, uden al Overtroe, 
saaledes som f. Er. Krigsmand gaae med en Dragt, og Larde 
med en anden. Apostlene selv overtraad Traditionerne og bleve 
undskyldte af Christo; thi han vilde vise Pharifaerne et Erem-
pel paa, at flige Iagttagelser vare i og for sig unyttige. Og 
hvis vore Kirker lade en Deel nbeqvemme Traditioner fare, saa 
ere de vel fuldelig undskyldte, efterdi Modstanderne ville have dem 
alle at vare fornedne til Salighed. Og det er en »gudelig 
Mening. 

Hvad i evrigt de gamle Kirkessikke og Ceremonier angaaer, 
saa holde vi dem gjerne for Roligheds og Ordens Skyld, og udlag-
ge dem paa den adleste Maade, ved aldeles at udelukke al Mening 
om Fortienstligheden i at iagttage dem. Derfor lyve vore Mod
standere os paa, naar de sige, at vi afskaffe gode kirkelige Ind
retninger, ja hele Kirketugten. Thi med Sandhed kunne vi vid
ne, at det gaaer christeligere og skikkeligere til med Gudstjenesten 
i vore Kirker end hoS Modstanderne. Og hvis nogen belanker det 



ret, da ssulle de befinde, at vi holde de gamle Kirkelove langt re
nere og flittigere end de. Hos dem holde Prcrster og Munke 
Messe tvungne eller leiede for Penge, som oftest blot for Vindings 
Skyld, syrge aandelige Sange, ei for at lcrre noget dcraf eller 
bede, men som en ris bestemt Gudsdyrkelse eller for den Len, de 
saae derfor. Hos oS bruger Folket Herrens Nadvere, en Deel 
hver Sendag, men efterår de i Forveien ere underviiste om denS 
rette Brug, prevede og absolverede: Bernene synge Psalmer, for 
at lcrre deraf, Folket baade for at lcrre og bede. Hos Modstan
derne finder flet ingen katechetist Underviisning af Ungdommen 
Sted, ssjendt Kirkelovene det befale; Ho6 os er det Præsternes 
og Kirketjenernes Pligt offentlig at undervise og overhere Ung
dommen, og denne Indretning haver de bedste Frugter. Hos Mod
standerne er det i mange Egne Tilfcrldet, at der hele Aaret igjen-
nem ei holdes nogen Prædiken uden i Fasten; og dog er det den 
fornemste Gudedyrkelse at forkynde Evangeliet. Og naar der da 
prcrdikes, saa tale de om meuneffelige Traditioner, om Helgendyr
kelse og anden saadan Tant, som Folket med Nette kjedes ved. Der
for seer man, at mange have for Skik at lebe ud af Kirken, saa-
snart Evaugelii Tert er oplcrst. Faa af de bedre Sindede be
gynde nu at tale noget om gode Gjerninger men om Troen paa 
Christum og Hans Retfærdighed, om Samvittighedernes rette 
Trest sige de intet; ja denne allersaligste Lårdom af Evangeliet 
stalde og skrige de vel endog imod. Derimod i vore Kirker bli
ve disse Hovedstykker med al Flid behandlede af vore Prcroikan-
tere: om Po.nitentse, om Gudsfrygt, om Troen paa Christum, 
om Troens Retfærdighed, om Samvittighedernes Trest i Angst 
og Fristelse ved Troen, om Troens Avelser, om Vennen, hvor
lunde den der vcrre bestaffen og at man visselig stal troe, at den 
haver Krast og vorder benhert, om Korset, om Dvrigbedens og 

alle christelige Stenders Værdighed, om Fordellen mellem Cbri-
sti aandelige Rige og det verdslige Regimente, om LEg^estab og Ber
neopdragelse, om Kysthed og alle Kjerlighedspligter. Af denne 
Kirkernes Tilstand udi Form og Lcrre hos os kan man vel ssien-
ne, at vi flitrigen bevare Kirketugten og gudelige Skikke og gode 

kirkelige Indretninger. 
Hvad Kjedets Dedelse og den legemlige Tugt angaaer, lcrre 

vi saaledes som Consessionen fremscrtter: at den sande og ei skrem-
tede Dedelse af Kjedet steer ved Korset og allehaande Trcrngfler, 
hvorved Nud ever oS ; at vi lcrre at blive Hans Villie lydige og 

underdauige, som Paulus siger Rom. 12, i- „Fremstiller eders 
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Legemer til et levende Offer. Og dette er den rette aandelige 
Troens Avelse, saaledes at lcrre at frygte Gud. Men foruden 
denne Kjsdets Dedelse, som ffeer ved Korset, er der kndnu et 
andet Slags legemlige Ovelser, som staaer i vor Villie og er ned-
vendig, om hvilket Christus siger: „Vogter eder, at ikke eders 
Hjerter besvares med Drukkenskab" (Luc. 21, 34) og Paulus.-
,,Ieg undertvinger mit Legeme og bringer det under Lydighed" 
(1 Cor. y, 24). Ogsaa disse Avelser Mille paatages, ikke som 
nogt.r, hvorved vi retfardiggjeres, men for at kue det syndige 
Kjed, at vi ikke formedelst Legems Besvarelse blive trygge og 
srkeslsfe, og saaledes adlyde og give ester for de onde Lyster. 
Denne Legems Afhold og Aarvaagenhed paa sig selv stal vare be
standig; thi Gud befaler, vi skulle altid leve saa. Men som Er
faring larer, da hjelper det ikke noget til Kjedets rette Tvang, at 
holde mange bestemte Fastedage-, thi for det meefte er da Fasteko
sten meget lakkrere og kostbarere end de vanlige Maaltider. Vo
re Modstandere holde ei heller selv deres Faste ester den Form, 
som er foreskreven i Kirkeloven. 

Mange og indviklede Spergsmaale haver dette Stykke om 
Traditionerne med sig; og vi have i Sandhed erfaret, at disseere 
rette Snarer for Samvittighederne. Kraves de som nødvendi
ge, saa plage og martre de de arme Samvittigheder, som frygte 
for at have forbigaaet noget, af hvad der var foreskrevet. Paa 
den anden Side har deres Afskaffelse sine Vanskeligheder og Spergs-
niaale. Men vor Sag er nu engang meget klar og simpel, efter
som vore Modstandere sordsmme 06 deri, at vi lare, at menne
skelige Traditioners Iagttagelse ei kan fortjene Syndsforladelse. 
Jligemaade ville de, at det, hvad de kalde almindelige Traditio
ner, skal holdes over den ganske Kirke som sornsdent til Retfær
diggørelse. Derimod have vi som bestandig Patron paa vor Si
de Apostlen S. Povel, der overalt larer, at flige I-gttagelser 
hverken gjere 06 retfærdige eller ere sornsdne!il vor Salighed. 
Og alligevel lare vi, at den evangeliske Frihed i disse Ting saa 
vidt maa indskrænkes, at ei de Svagere og mindre Erfarne gives 
Forargelse, og at de ei formedelst Misbrug af Friheden blive 
uretfærdige mod den sande Evangeliets Lare, og at intet uden 
skjellig Grund forandres i de gamle vedtagne Skikke, men at disse 
beholdes for at befordre Fred og Enighed, saavidt de kunne iagt
tages uden Synd eller stor Ulempe. Og paa selve denne Rigsdag 
have vi tidt nok viist, at vi for christelig Kierligheds Skyld ube
svaret vilde finde 06 i at holde visse ligegyldige Ting med de an-



6 dre, om de og k sig selv havde noget Anstodeligt; thi vi have vel over

vejet og betcrnkt, at den almindelige Eendr^gtighed, forsaavidt den 

kan bringes tilveie uden Besværing for Samvittighederne, maa 

foretrækkes alle andre Hensyn. Men om denne Sag sknlle vi siden 

handle mere, naar vi komme til at tale om Klosterlefter og om geistlig 

Magt. 
Den sertende Artikel antage vore Modstandere uden no

gen Indskrænkning, hvorved vi have bekjendt, at det er en Chriiren 

tilladt at forvalte Pvrighedeposter, beklcrde Dommerembeder, afsige 

Dødsstraf ester Keiserretten eller andre Landets Love, fere retfær

dig Krig og Leding, kj?l 'staae, have Eiendom, aflcrgge Eed, naar den 

kraves af øvrigheden, indgaae AEgteffab ; endelig at lovlige Forord

ninger ere Guds gode Gave og Vcrrk, hvilke en Christen maa bruge 

med en god Samvittighed. Hele dette Stykke om Forskjellen mellem 

Clmsti Nige og det borgerlige Regimente er til megen Gavn og Op

byggelse oplyst i vore Skrifter, at nemlig Christi er et aandeligt Ri

ge, hvor Han regierer ved sit Ords Prædiken, arbeider ved fin Hellig 

Aand og forsger indvortes i Hjerterne Gudsfrygten og Troen, og 

begynder i os her paa Jorden Gnds Nige, en evig Retfærdighed og 

evigt Liv. Men dog faalcrnge dette Liv varer lader Han os ikke des« 

niindre bruge lovmæssige borgerlige Anordninger, som gaae og gjelde 

blandt det Folk, hvor vi leve, ligesom Han tillader os at bruge Lcrge-

dom, bvgge, spise, drikke, nyde den sølles Luft. Og ei giver Evan

geliet nye Love angaaende det verdslige Regimente, men byder, at vi 

skulle adlyde dem, som gjelde i Staten, hvad enten de ere givne af he

densk eller anden Ovrighed, og befaler 06, ved denne Lydigh.'d at eve 

vor Kierlighed. Thi rasende var Carlstadt, der vilde have Mosis 

Love indfort, at vi efter dem skulde regjeres. — Om disse Gjenstande 

have Vore skrevet desto udferligere, jo skadeligere de Meninger vare, 

som Munkene derom liavde udspredt i Kirken. Thi de kaldte Fælles

skab i Eieudom en evangelist Stat, og der ei at have sin Eiendom el

ler Hustrue kaldte de evangeliske Raad. Disse Meninger fvrmerke 

Evangeliet og Christi aandelige Nige, ligesom de paa den anden Side 

ere farlige for Staten. Thi Evangelier forstyrrer ikke, men meget mere 

opreiser den verdslige-og borgerlige Forfatning, i det det byder, man 

skal adlyde øvrigheden som en Guds T cikikkelse, ikke alene sor Straf

fens Skyld, men sor Samvittighedens Skyld. 

I u l i a u u S  A p o s t a t a ,  C e l s u s  o g  a d s k i l l i g e ,  a n d r e  h a v e  
forekastet de Ehristne, at Evangeliet forstyrrede Statsforfatninger
ne, fordi det forbed Hevn over Uret, og andet saadant, som kun lidet 
semmede sig for det borgerlige Samfund. Disse Indvendinger have 



givet Ori genes, Gregorius Naz i anzenu s og andre me
get at bestille, ssjendt de i og for sig ere lette at hcrve, naar vi 
nemlig lcrgge Mcrrke til, at Evangeliet flet ingen Love giver om 
verdslig Stat, men er en Prcrdiken om Syndsforladelse og de. 
gynder det aandelige Rige og evige Liv i de Troendes Hjerter; at 
det fremdeles ikke blot. bifalder udvortes Regimente, men ogsaa 
byder os at vcrre det samme underdanige, ligesom vi nedvendig 
maae underkaste os Aarstidernes Love, Afverlingen af Somirerog 
Vinter, og det hindrer dog intet det aandelige Rige. Evange
liet forbyder Selv-H<rvn, og dette indffjcrrper Ebristns saa 
ofte Apostlene, at de ei skulde t^nke at ville vorde verdslige Her
rer og tage Regimente og Ovrighedsembed fra dem, som havde 
det ellers, saaledes som Isderne dremte om det ssulde gaae i 
Messicr Rige; men at de ssulde vide, at det var deres Kald og 
Embede at prcrdike om det aandelige Nige, ikke at gjere Foran
dring i den verdslige Stat. Derfor er det ikke alene Ehristi 
R a a d ,  m e n  H a n s  a l v o r l i g e  o g  s t r e n g e  B e f a l i n g  o g  B u d ,  
hvormed Han forbyder nogen at hevne sig selv. Matth. 5, Zy ff. 
Rom. 12, iy. Hevn og Straf, som tages over de Onde af øv
righeden, sraraades ikke, men meget mere befales og er en (5uds 
Gjerning, som Apostlen vidner Rom. iz, 4. Saadan Hevn og 
Straf sseer, naar de domme Misdcrdere, fere Krig for den ge
mene Freds Skyld 0. s. v. Hvor ilde mange Skribenter have 
demt om disse Ting, er klart nok; thi de stode i den vildfarende 
Formening, at Evangeliet var en vis udvortes nye Mnnke-Stats-
vrdning, og have ikke seet, at Evangeliet tilserer indvortes Hier-
terne denevige Retfærdighed, men udvortes bifalder de bt'staaende 
borgerlige Forfatninger. 

Ogsaa dette er et falss Foregivende, at det er christelig Fuld
kommenhed, ingen Eiendom at have. Thi den christelige Fuld
kommenhed bestaaer ikke i Foragt for borgerlige og verdslige Ind
retninger, men i indre Hjertens Rerelfer, i stor Gudsfrygt og 
stor Troe, saadan som Abraham, David og Daniel havde, som 
stjendt de vare mrgtige og rige, og i fyrstelig og kongelig Stand 
og Regimente, derfor ikke have vcrret mindre fnldkomne end no
gen Eneboer. Men Munkene have forblindet andres Pine med 
hiint udvortes hykkelsse Vcrfen, at det ei kunde sees, i hvilke 
Ting den sande Fuldkommenhed bestod. Med hvilke Berømmelser 
have de ikke opheiet Fcrllesssab i Eiendomme, som en fuldkom
men evangelist Indretning? Men disse Lovtaler ere meget tve
tydige og sarlige, da de afvige langt fra Skriften. Thi Skriften 
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6 befaler ingensteds, at Eiendommene sslille vcrre fcrlles, men tverts 

i imod, naar det i de ti Guds Bud hedder: Du ssal ikke stjele, 

^ forudsætter den forstilte Eicndomme, og byder at enhver ssal ha

c k  v e  o g  b e h o l d e  s i n .  G a n s k e  u b e s i n d i g t  l . r r t e  d e r f o r  V i k l e s ,  a t  

i ingen Pruster maatte have Eiendom. Saa have de og utallige 

>l ufrugtbare Undersøgelser om Contracter, som aldrig nogen chri-

^ stelig Samvittighed kan komme noien Veie med, uden de vide og 

1 holde den Regel: at det er en Christen tilladt at bruge de bor

st gerlige Love og Indretninger. Denne Overbevisning beroliger 

S Samvittighederne, naar der lcrres, at Contracter, Handel og Van

del, have Guds Tilladelse, saavidt de hjemles i Lovene eller af 

øvrigheden. 

Dette hele Stykke om verdsligt Regimente er as Vore saa 
tydelige« forklaret og udviklet, at mange fromme og retskafne 

Mcrnd, som ere i Statsembeder og offentlige Bestillinger, have 

bekjendt, at de derved have faaet mcrrkelig Trest; thi fer varede 

komne i Vilderede ved hiin Munkelcrrdom og tvivlede om Evan

geliet ogsaa tillod at have borgerlig Kald og Pligt. Dette have 

vi og her erklcrret os over, at alle, selv Fremmede, kuuue for-

staae, at ved den Lcrre, vi forkynde og hylde, den verdslige Ov-

righl-ds Anseelse og Værdighed ingenlunde fvcrkkes, men opheies' 

og beskyttes, hvilket altsammen tilforn ved hine urimelige Mun-
kepaasuud blev holdet for ugudeligt Levnet og Vcrseu; thi Mun
kene foretrak langt deres skrsmtede ydmyghed og Fattigdom for 

en velordnet borgerlig Indretning, eudssiendt denne haver Gnds 

Befaling, men hiint Platonisse Fcrllesssab i Eiendommen ikke ha
ver det. 

Den syttende Artikel antage vore Modstandere uden 

Indskrænkning, ved hvilken vi bekiende, at Christus ssal komme 

paa den yderste Dag og ssal opvcrkke alle Dsde og give de From

me evigt Liv og evig Glcrde, men sordomme de Ugudelige til med 

Djevlene at martres uden Ende. 

Den attende Artikel om een frie Villie bifalde vore 
? Modstandere, endssiendt de tilseie nogle Vidnesbyrd, som ere ilde 
l) ssikkede til den Sag^ De tilssie og en lang Tale, hvori de sige, 
» at man hverken med Pelagianerne maa tillcrgge den frie 
? Villie alt for meget, eller med Manichcrerne bersve den al 
? Frihed. Fortreffelig talt! Men hvad Forss el er der da mellem 
? Pelagianerne og vore Modstandere, da begge lcrre, at Mennesket 
>l uden den Hellig Aands Bistand kan elske Gud, og holde Gud« 
S Bud, hvad Gjerningerne i sig selv angaaer, fortjene Naaden og 
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Retfcrrdiggjsrelsen ved Gjerninger, som Fornuften udretter afsig 

selv uden den Hellige Aand. Hvor mange Urimeligheder fslge ikke 

af disse Pelagianske Meninger, som i de theologisse Skoler lcrres med 

siorr Bifald?> Det er dem, som A ug u stinu s, følgende Paulus, 

af al Kraft strider imod, og ovenfor i Artiklen om Retfærdiggørel

sen have vi anfert hans Vidnesbyrd. Men vi bereve ei den menneskeli-

ge Villie Friheden. Den har Frihed til at udvcrlge de Gjerninger og 

Ting, som Fornuften afsig selv begriber; d-n kan paa en via Maade 

opfylde den borgerlige eller udvortes Retfærdighed, kan tale om Gud, 

holde en vis Gudsdyrkelse, med udvortes Gjerning adlyde Avrighed, 

Forcrldre og Foresatte, holde Hcrudern^ sra Manddrab og Blodsud

gydelse, fra Hoer og Tyverie. Thi efterdi Fornuften er bleven i 

Naturen efter Adams Fald, sorsaavidt at den kan demme om de Ting, 

som ere Sandferne undergivne, saa er den frie Villie og bleven tilba

ge, saavidt at den kan udvcrlge mellem disse Ting og have Formue til 

at gjere udvortes retfærdige Gjerninger Det er det hvad Skriften 

kalder den k j e de l i g e N e t fcr r d i g he d, fordi kedelig Natur, det 

vil sige: Fornuften kan udrette det uden den Hellige Aand. Skjendt 

Vegjerlighedernes Magt er saa stor, atMenneikene oftere adlyde deres 

onde Lyster, end Fornuftens Dom. Og Djevlen, som er mcrgti^ i de 

Ugudelige, fomPaulus siger, aflader ikke, bestandig at Egge denne Ke

delige Natur til Synd. Dette er Grunden, hvorfor ogfaa den bor

gerlige Netfcrrdighed er sjelden iblandt Menneskene, som vi da see, at 

selv Philofopher, som syntes at efterjage den, ofte ikke have opnaaet 

den. Men det er ganske falsk, at det Menneske ei haver Synd, som 

gjer de befalede Gjerninger uden Naaden ; og ligesaa hvad de videre 

tilfeie, at flige Gjerninger vedberligen fortjene Syndsforladel

se og RetfardigMrelse. Thi de menneskelige Hjerter uden den Hel

lige Aand have ingen Gudsfrygt eller Tillid til Gud, troe ei, at Gud 

bsnhorer dem, tilgiver dem, ssrger sor dem; og derfor ere de ugudeli

ge. Et flet Trcre kan jo ikke bcrre gode Frugter ^ og uden Troen er 

det umuligt at behage Gud. 

Siltsaa, skjendt vi vel indremme VillienFrihed og Evne til at ud

rette Loveus udvortes Gjerninger, saa sige vi dog derhos, at den in

tet sormaaer i de aandelige Ting, som ere: rettelig at frygte Gnd, ret

telig at troe Ham, visselig forlade sig til, at Han seer til os og er nos 

vs, horer vore Venner og forlader os vore Synder. Thi disse ere 

de rette hsieste Gjerninger af den ferste Tavle, hvilke intet Menmske 

kan udrette uden den Hellig Aand. Thi, som Paulus siger Cor. 

2, 14): „Det naturlige Menneske fatter ikke de Ting, som 

Aand til/' det er: Mennesket kan af naturlige Kræfter ei fatte eller 
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begribe noget om Guds Villie eller de guddommelige Sager. Og 

det kunne Menneskene selv befinde, naar de ansee deres Hjerter, 

hvorlunde de ere til Sinds imod Gud, om de i Sandhed forlade 

sig paa, at Gud giver Agt paa dem og horer deres Ben. At 

beholde denne Troe og blive fast derved er saare vanskeligt, selv 

for de Hellige; hvor ssnlde den da vcrre hos de Ugudelige? Men 

den undfanges, som vi ovenfor have sagt, naar de forskrækkede 

Hjerter ved Evangeliet og Clmsti Trest oprettes. 

Derfor er det meget gavnligt at gjere denne Adskillelse, at 

borgerlig og udvortes Retfærdighed tillægges den frie Villie, men 

sandelig Retfærdighed den Hellig Aands Styrelse i de Gjenfedte. 

Saaledes beholdes og tillige den udvortes verdslige Tngt, fordi 

alle maae vide, baade at Gud kraver hiin borgerlige Retfærdig

hed og at vi paa en vis Maade dertil kunne svare. Og alligevel 

vises klarligen Forskjellen mellem den udvortes og aandelige Ret

færdighed, mellem Philosophien og den Hellig Aands Lårdom, og 

kan deraf skiennes, hvortil den Hellig Aand er forneden. Og ei 

er denne Adssillelse opfunden af os, men Skriften lcrrer den paa 

det klareste. Ogsaa Au gu sti nu s beholder den, og nylig har 

Wilhelm fra Paris ') mcd stor Flid skrevet derom; men 

den er skjamdigen undertrykt af dem, som indbilde sig, at Men

neskene kunne adlyde Guds Lov uden den Hellig Aand, og at den 

Hellig Aand gives os ikkun derfor, at vor Fortjeneste stal have en 

sterre Anseelse. 

Den nittende Artikel bifalde vore Modstandere, i hvil

ken vi bekjende, at endstjendt den sande eneste Gud haver skabt 

hele Naturen og opholder alle Ting, som ere til, saa er dog den 

onde Villie i Djevleue og de Mennesker, som afvende sig fra 

Gud, Aarfag til Synden; fom (Kristus siger om Djevlen (Jo. 

8, 44) - „Naar han taler Legn, taler han af sit eget/' 

) den tyvende Artikel scrtte vore Modstandere udtryk

kelig dii^e Ord, ,,at de forkaste og misbillige det, som vi sige, at 

Menneskene ikke sort ene Sondernes Forladelse ved gode Gjernin-

ger." Denne Artikel, tilstaae de altsaa klarligen, at de forskyde og 

sordemme. Hvad skulle vi meget sige om en saa klar Sag ? Her 

vise de, som have sammensmeddet denne Confutation, af hvad Aand 

') Her sigtes til Luilielmi I'srlslentis Lummi» virtiitum et 
vitiorum. 

X 



de drives. Thi hvad er vissere i Kirken, end at Svndernes Forladel

se vorder os til Deel af Naade formedelst Christnm, at Christus er 

en Forsoning for vore Synder, men ikke vore Gjerninger, som Pe-

trns siger Ap. G. i o, 45: „Ham give alle Propheter Vidnesbvrd, 

at i Hans Navn modtage alle de, som troe paa Ham, Syndernes For

ladelse." Saa lad os da hellere vcrre enige med denne Propheternes 

Hirke, end med hine usle Forfattere til Confutationen, som saa ublue 

forhaane og bespotte den Herre Cliristum. Thi ssMdt der vel har 

vcrret Skribentere, som have udtrykt sig saa, at efter Syndernes 

Forladelse Meuueffeue vare retfcrrdige for Gud, ei ved Troen, men 

ved selve Gjerningerne, saa har det dog ikke vceret deres Mening, at 

selve Syndernes Forladelse tilfaldt os for vore Gjerninger oa ikke af 

Naade for Christi Skyld. Ingenlunde der man da taale den Guds

bespottelse, som bersver Christo ?Kren og tillægger vore Gjeruinqer 

den. Og dog blues disse Theologer ei ved at fremsatte og forsvare 

en faadan Mening i Kirken, som vor gode Keiser og de fleste Rigets 

Fyrster (det tvivle vi ikke om), hvis de vare blevne advarede derom, 

sikkerlig ei havde tilladt at indseres i Confutationen. Vi kunde paa 

dette Sted anfere utallige Vidnesbyrd af Skriften, af Fodrene. Men 

allerede ovenfor have vi talt noksom om denne Sag. Og der behsves 

visselig ingen flere Vidnesbyrd for den som veed, hvorfor Christus er 

ffjeuketos, nemlig til en Forsoning for vore Svnder. ?efaias (zz, 

6) siger: Herren haver lagt paa Ham alle vore Overtrædelser. Mod

standerne derimod lcrre, at Gnd lcrgger vore Overtrædelser ei paa 

Christum, men paa vore Gjerninger. Og ei have vi her synderlig 

Lyst til at sige, hvad det er for Gjerninger de lcrre. Vi see, at et 

haardtog grueligt Decret er udgaaet imod os '), hvilket mere maat-

te forskrække os, hvis vi strede med dem om tvetydige eller ringe Sa

ger. Men efterat vi ved Guds Ord ere ganske visse i vore Hjerter oz 

Samvittigheder for Gud i Himlen, at vore Modstandere fordomme 

den aabenbare, klare Sandhed, som Kirken paa alle Maader bsr for

svare og til Christi SEre forkynde, saa foragte vi lettelig Verdens 

Trudfler og ville med trsstigt Mod lide og taale hvadfomhelst vi ssulle 

udstaae for Christi SLre og hans Kirkes Gavn. Thi hvo vilde ikke 

enske, at han maatte dee med disse Artiklers glædelige Bekendelse paa 

Tungen: at vi erholde Syndernes Forladelse af Naade ved Troen for 

Christi Skyld, men ikke ved vore Gjerninger? Aldrig ville de from-

Herved menes Rigsdags-Afskeden til A u g s b u r g  frad.t 
samme Aar izzo-
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Samvittigheder have en bestandig og fast Trest imod Snndens og 
DedeuS Forskrækkelser, og imod Djevlens Fristelse til Affald, naar 
de ikke vide, og visselig troe, at de uforskyldt annamme Syndsforla
delsen. Denne Troe opreiser og levendegjer Hjertet i hun Fortviv
lelsens tunge Kamp. Det er altsaa vel en Sag, som er det vcrrd, at 
man for dens Skold ei undslaaer sig for nogen Fare. „Saa viig da 
ei for Ulykken, men pak den kjcrk imod" i hvo du est, som holder med 
denne vor Vekjendelse, naar Modstanderne ved TrudSler, Piinsler, 
alle Slags Marter sege at fravriste dig den herlige og salige Trest, 
som i denne vor Bekjendelses Artikel er foresat hele den christneKirke! 

Og ei stal det fattes dem, som sege, paa Vidnesbyrd as Skrif
ten, som bestyrke hiin OverbeviiSning. Thi Paulus raaber jo over
alt lydelig, ja det er som hans eneste Stemme: at Synderne forlades 
af Naade for Christi Skyld. Derfor, siger han, retfcrrdlggjsres vi 
ved Troen, og us orsk yldt, for at Forjættelsen skal staae fast; 
det er: hvis Forjættelsens Opfyldelse beroede paa vore Gjerninger, 
da stod den ingenlunde fast. Hvis Syndernes Forladelse gaves os 
for vore Gjerningers Skyld, naar skulde vi da vide, at vi havde er
holdt den? naar skulde den forhærdede Samvittighed finde nogen 
Gjerning, som den tryggelig kunde stole paa var nok til at formilde 
GudS Vrede? Men ovenfor have vi udviklet den hole Sagder kan 
da den gudfrygtige Lsser selv hente Vidnesbyrdene sra. Thi paa 
dette Sted have vi ei foresat oS at disputere derom med dem; kun det 
Uvcrrdige, Skjcrndige i Sagen, at de aabenbart og uden Blue for
domme denne Evangeliets Hovedlcrre i vor Vekjendelse, har afpres
set oS denne Klage. 

Modstanderne tilfsie og nogle Vidnesbyrd til at stadfæste dereS 
Fordsmmelse af denne Artikel, af hvilke det kan vcrre Umagen vcrrd 
at hsre et og andet. De ansere ssrst af S. Peder (2 Pet. 1,10): 
„Gierer desmere Flid at stadfcrste eders Kald og Udvælgelse ved gode 
Gjerninger." Der kan du see, kjsre Lsser, at vore Modstandere 
ikke have spildt dereS Klid i at lcrre dereS Dialectica, men at de virke
lig kjende det Kunstgreb, at saae ved Raisoni,ement ud af Skriften 
hvad de vil have. „Stadfæster eders Kald" siger Apostlen, „ved 
gode Gjerninger." Altsaa, stntte de, fortjene Gjerningerne Synds
forladelse. I Sandhed en klsgtig og fiin BeviiSserelse, hvis saale-
deS flnttedeS om en, der havde begaaet en halsleS Gjerning, hvem 
Straffen er eftergiven: Dommeren har befalet, at han herefter skal 
afholde sig fra saadan ond Gjerningi derfor har han fortjent, at man 
eftergav hamStraffen, fordi han nu for Fremtiden vil holde sig der» 

X , 



fra. Saaledes at argumentere er at gj?re Hvidt til Sort og om

vendt. Thi S.Peder taler om de Gjerninger, som felge ester 

Syndsforladelsen, og l^rer os, hvorfor de b^r gjeres, for at nemlig 

vort Kald kan stadfcrste sig; det vil sige: at vi ikte falde fra det Evan

gelium, til hvilket vi vare kaldede, ved atter at synde. Gjerer gode 

Gjerninger, vil S. Peder sige, at I blive standhaftige I eders Kald, 

at I ikke atter skulle miste den Hellig Aands Gaver, lom ere Eder 

givne af Naaden ved Christum og ikke for de efterfølgende Gjernin

gers kyld. Thi ved Troen bliver man styrket i sit Kald og strider 

mod den onde Lyst. Men Troen bliver ikke i dem, som miste den 

Hellige Aand, og bortkaste Poenitentfen, saaledes som vi tilforn ha

ve sagt, at Troen stal vcrre i den rette Poenirentse. — De tilfeie end

videre andre Vidnesbyrd, som ikke hamge bedre sammen. Og til-

sidstsige de, at vor Mening tusind Aar i Horveien i August in i 

Tider er fordsmt, hvilket er aabenbar Legn. Thi stedse har den chri-

stelige Kirke l<rrt, at Syndernes Forladelse vorder os uforskyldt til 

Deel. Tvertimod bleve Pelag ia u er ne fordømte, fordi de I^vl-

te, at Naaden gaves os for vore Gjerningers Skyld. I svrigt have 

vi'ovenfor tilstrækkelig viist, at vor Mening er, at de gode Gjernin

ger nedvendig maae felge Troen. Thi ei ophcrve vi Loven siger S-Po-

vel, men stadfcrste den ^Rom. z, zi), fordi, naar vi ved Troen ha

ve annammet den Hellige Aand, saa felger nedvendig Lovens Opfyl

delse ester, hvorved vi tiltage og formeres i Kjerlighed, Taalmod, 

vg andre Aaudcns Frugter. 

Til ConfcSsioncns cm og tyvende Artikel. 

O m H e l g e n e s  P a a k a l d e l s e .  

Deu ee n og tyvende Artikel fordomme vore Modstan

dere flet hen, fordi vi ikke krceve Helgenes Paakaldelfe. Og paa intet 

andet Sted umage de sig med mere vidtleftige Ord : endssiendr 

intet andet faae ud af dem, end at de Hellige ber crres, og fremdeles, 

at de Hellige, som leve, bede deu ene for den anden, ligesom om^r 

derfor'var nedvendigt, at man ffulde paakalde de dede Helgene. - ' 

anfere om CyPrianus, at hau haver bedet Cornelius, da yan 

levede, at han ved sin Bortgang herfra ffulde bede for E redrene. Mev 

dette Ercmpel bevise de, at man stal paakalde de dsde Helgene, il

dere anfere de eg H ier onymus , at han for tusinde og eet hum>e-

de Aar siden haver overvundet V i g i l a n t i u s  i  dette SlvlU. saa

ledes triumphereModstanderne,som om.de allerede for lamge „Den hav
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de vunden Sag. Og ei see de grove Ester, at i Hieronymi s's-
ger inod Vigilantius staaer ikke en Teddel om Helgenes Paakaldel

se. men han taler bestandig kun om den AZre, man ssylder Hel

g e n e .  L i g e s a a l i d e t  h a r  n o g e n  a f  d e  e v r i g e  K i r k e s a d r e ,  f e r  G r e 

gorius den Store, omtalt Helgenes Paakaldelse. Nisse

lig haver og denne Modstandernes L^re om at paakalde H>el-

gene, ligesaalidet som den om Tilregnelsen af deres Fortjenester, 

noget Vidnesbyrd i de aUdre Fcrdres Skrifter. 

Vor Bekiendelse bifalder det, at man stal crre de Hellige. O«; 

n a v n l i g  e r  d e t  t r e n d e  S l a g s  A ? r e ,  m a n  b e r  b e v i s e  d e m .  F e r s t  

maae vi takke Gud, sordi Han i dem haver sat os for Vine 

Erempler paa sin Naade og Barmhjertighed, i dem haver giver 06 

tilkj ede, at Han vil gjere Mennesser salige, i dem haver givet 

Kirken Lcrrere og andre Gaver. Og efterdi disse Gaver ere me

get store, stal man heilig prise dem, og love de Hellige selv, som 

trolig og vel have brugt dem, saaledes som EhristnS selv i Evan

geliet roser den troe Svend lMatth. 2.5, 2l). Den anden 

SEre, som vi maae bevise dem, er at vi ved deres Erempel styrke 

og bekrcrfte vor Troe; thi naar vi f. Er. see, at Petro tilgaves 

Hans Fornægtelse, saa oprettes ogsaa vore Hjerter, saa at vi des 

snarere kunne troe, at Naaden visselig er mægtigere end Synden. 

For det tredie crre vi de Hellige, naar vi efterfelge ferst deres 

Troe, derncrst deres evrige Dyder, hver efter sit Kald. Om faa-

danne rette AZresbevisninger mod de Hellige tale Modstanderne 

Ilet intet; men klamres alene om Paakaldelsen, der, om den end

og intet Farligt havde i sig selv, dog ikke er forneden. 

Fremdeles indremme vi dem ogsaa dette, at Englene bedesor 

os. Thi vi have et Vidnesbyrd derom Jach. 1, 12, hvor Englen 

beder: „Herre Aebaorh! hvor lcrnge vil Du ikke forbarme Dig 

over Jerusalem0. s. v. Og endog vi lade det saa gjelde, at 

som de levende Hellige bede for den hele menige Kirke overhove

det, saaledes de Hellige i Himlen ogsaa bede for Kirken paa Jor

den, saa er det dog vist, at i Skriften intet Vidnesbyrd haves 

derom, at Dede bede for de Levende, uden lziin falste Llnserelse 

af Macchab.rernes anden Bog (2 Maech. ,5, 12 ff.). 

Men lad og saa vcrre, at de Hellige bede for Kirken, saa 
felger dog ingenlunde deraf, at de maae paakaldes. Endstjsndt 

vor Vekzendelse alene siger saa meget: at Skriften ikke l^rrer os 

at paakalde de Hellige eller at fege Hjelp as dem. Og da nn hver

ken nogen Befaling eller Forjættelse eller noget Erempel om Hel

genes Paakaldelse kan anferes af Skriften, saa felger, at Sam



vittigheden intet fast kan beslutte derom. Da fremdeles Vennen 

skal skee af Troen, hvorledes kunne vi da vide, at Gud bifalder 

saadan Paakaldelse? Hvoraf vide vi uden Skriftens Vidnesbyrd, 

at de Hellige here og fornemme de Enkeltes Venner? Nogle 

gjsre ligefrem Guder af de Hellige, og paastaae, at de vide vore 

taufe Tanker og fee os ind i Hjerterne. Men efterdi Guds Ord 

heri ganske flaaer dem feil, saa fperge de videre, om de Hellige 

Morgen eller Aften kjende og fee Menneskenes Tanker; kan skee, 

de ere lige visse, enten de here dem Morgen eller Aften. Og faa-

dant opdigte de, ikke fordi de ere faa omhyggelige for de Helli

ges A?re, men at de kunne forsvare deres falsse Gudsdyrkelfer, 

hvilke aarligen bringe dem store Summer Penge ind. Vi sige 

som tilforn: i Guds Ord findes intet om Helgenes Paakaldelse, 

og kan det derfor ei afgjeres. om de here vore Benner, eller, sat 

endog at de herte dem, at Gud bifaldt saadan Ben. Derfor bur

de Modstanderne ikke tvinge eller trange os til saadanne uvisse 

Ting, efterdi Ben uden Troen er ikke Ben. Men naar de vil

le beraabe sig paa Kirkens Erempel, da kunne vi kun sige, at det 

cr vitterligt^ at dette er en nye Skik i Kirken; thi skiendt vel 

i de gamle Kirkebenner de Hellige omtales, saa paakaldes de dog 

ikke i samme. 

Derncrst krcrve Modstanderne ei blot. at man skal dyrke de 

Hellige ved Paakaldelse, men ville og, at de Helgenes Fortjenester 

skal kunne overse-res paa andre, og gjere saa??dei» af dem ikke 

blot Forbedere hos Gud, men og Forsonere. Hvilket paa ingen 

Maade ber taales; thi saaledes gives de Hellige den LEre, som 

tilkommer Christo, vor Midler, ene og alene. Thi ffjendt de vel gjere 

Forssjel mellem de Midlere, som bede for os, og den Midler, som 

haver gjenlest os, saa er det dog det samme; i Gjerningen gje

re de dog de Helgene til vor Forlesnings Midlere saavelsom Chri-

stum. Og nu selv det, at de skulde vcrre Midlere, som bede for 

vs, siges jo ganffe uden Skriftens Vidnesbyrd, og selv det, for 

at sige det saa lemfældigt som muligt, fordunkler jo tog Christi 

Embede og overferer paa de Hellige den Tillid, vi skulde scrtte 

til Hans Barmhjertighed. De indbilde sig maassee, at Christus 

er streng og haard, men de Hellige mildere og naadigere at handle 

med,  og f lye saaledes f ra  Chr is to,  for  a t  sege Barmhjertigsten 
hos de Hellige. Saaledes gjere de i Gjerningen disse til Gjen-

lesningens Midlere. 

Vi tale her endnu ikke om de grove Misbrug, som 

gaae i Svang blandt Almuen, men om deres Lcrrere, hvad de 
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str.'ve og prædike derom. Om de andre Ting knmie vel og de 

Usorsiandige demme. — Til en Midler eller Forsoner here tven

de Ting. Den ferste er, at der maa v^rre et vist og klart Guds 

Ord for, at Glid ved den samme vil benhsre og forvarme sig 

over alle dem, som i Hans Navn paakalde Ham. Et saadant gud

dommeligt Tilsagn staaer i Skriften klarlig om Christo: ./Alt 

hvad I bede Faderen om i mit Navn, det stal Han give eder" 

(Jo. id, 2^). Men hvad de Hellige angaaer, saa haves om dem 

ingen faadan Forjættelse; hvorfor ingen Samvittighed kan vcrre 

vis paa, at vi ved deres Paakaldelse blive benherte af Gud; og 

felgelig sseer faadan Paakaldelse ikke af Troen. Derncrst have vi 

jo og det Guds Bud, at vi stulle paakalde og tilbede Ehristum ; 

som der staaer: „Kommer til mig alle I, som arbeide og ere be

svarede" (Matth. 11, 28), hvilke Ord visselig ogsaa ere sagte til 

os. Og hos Propheten Iesaias (11, >o) hedder det: ,,Paa hiin 

Dag stal Isai Rod ftaae til et Tegn for Folkeneefter den stulle 

Hedningene sperge." Og Ps. 45, .,Alle de Rige iblandt Fol

ket stulle bede for Dit Ansigt." Og Ps. ?», >» „Alle Konger 

stulle tilbede for Ham," og V. >Z: ,,Man stal altid bede til Ham, 

man stal love Ham hver Dag." Og hos Johannes (5, 25) figer 

(Ihristns, ,,at alle stulle crre Sennen ligesom de crre Faderen." 

Og Paulus siger, der han beder 2 Thess. 2, >6, >?: ,,Vor Her

re Jesus Christus og Gud, vor Fader, Han treste ederiSMjer-

ter og stvrke eder Men om Helgenes Paakaldelse kuni^ vore 

Modstandere ikke sremsere noget Gnds Bud eller noget Srempel 

af Skriften. — For det andet horer det til en Forsoner, at Hans 

Fortjeneste og V>rrdstyld betaler for andre, og atd.nne Hans For

tjeneste bliver dem tilregnet, som om de selv havde betalt. Lige

som naar en god Ven betaler en Vens Gjeld, da bliver Skyldne

ren Gjelden les og qvit formedelst den andens Betaling, ligesom 

den var hans egen. Paa samme Maade blive Chnsti Fortjene

ster os stienkede og tilregnede, naar vi troe paa Ham, ligesom Hans 

Fortjeneste og Retfærdighed var vor egen. 

As begge disse Stykker, nemlig af Forjættelsen og Christi 

Fortjeneste opstaaer hos 06 sand Tillid til Guds Barmhjertig

hed. Og en saadan Tillid ber vcrre bos os naar vi bede; vi 

stulle da visselig forlade 06 til, at vl for Christi Skyld vorde ben. 

herte og at vi ved Hans Fortjenester have Gud til vor naadige 

Fader, I det Sted lcrre vore Modstandere, at vi stulle paakal« 

de de Helgene, stjendt de hverken kunne opvise Gnds Forjættel

se eller Befaling, eller noget Erempel af Skrifterne. Og debrin, 



gc det dellen, at man sirtter sterre Tros og Tillid til de Helliges end 
til Lhristi -Barmhjertighed, da Chnstns dog haver sagt, vissulle kom

me til Ham, men ikke, at vi ssulle komme til de Hellige. For det 

andet sige de: Gud annammer og tager de Helliges Fortjenester for 

vore Synder, og lcrre saaledes, at man ssal troe paa de Helliges For

tjenester, ligesom man for deres Skyld blev regnet retfærdig , saa

ledes som vi blive det for Christi Fortjenesters Skyld. Ni digte her 

intet til; thi i La^ren om Aflad sige de klarligen, at de Helliges Fortje

nester tilregnes andre til Fyldestgørelse og Betaling for Synderne, og 
Gabriel Biel i sin Udligning af Messekanon siger srit ud: 

„at vi, efter den af Gud indstiftede Saligheds Orden, ssulle tye til de 

Hellige, for at vorde frelste ved deres Fortjenester og Forbsnner." 

Dette er Gabriels Ord, og dog Krses histog hcr i Modstandernes 

Boger og Prædikener endnu urimeligere Ting. Er det ikke at gjere 

de Hellige til Midlere og Forsonere? Thi dersom vi ssulle troe, at 

vi vorde salige ved deres Fortjenester, da gjsre vi dem aldeles den 

Herre Chrisio lige. M.'u hvor er den Orden (som Gabriel siger) 

nogentid as Gud indstiftet, at vi ssulle tye til Helgenes Hjelp ? Lad 

ham ansere een eneste Befaling, eet eneste Erempel af Skriften! 

Kanssee de gjsre denne Orden, efterfom Brug er til Hove hos store 

Herrer og Fyrster, hvor de, som ere i kongelig Gunst og Naad, be

fordre som Talsmand andre fattige Folks Sager. Men derfom det 

mi saa er, at en Konge haver sat een vis Talsmand, saa er det hans 

Villie, at ingens Lager maae foredrages ham uden af denne. Saa

ledes efterdi Christus er alene sat til vor Forbeder og ypperstepræst, 

hvi soge vi da andre ? 

Dette er en Absolutions-Formel, som hidtil almindelig har vcr-

ret brugt: „ Vor Herres Jesu Christi Lidelse, den allersaligste Iom-

srne Marias og alle Helenes Fortjenester vcrre dig til dine Synders 

Forladelse!" Her tilsiges jo aabenbart i Absolutionen, at vi ikke ale
ne ved Christi, men og ved de Helgenes Fortjenester forliges med 
Gud og agtes for Ham som retfcrrdige. — Der ere nogle iblandt os, 

soin have v.rret hos en Doctor i den Hellige Skrift, da han laae paa 
sir Werste, og maatte hsre paa, at en Mnnk der blev kaldet til ham 
for at troste ham, gjorde intet andet end ssreg ham idelig denne Bon 
fore: „Maria, Naadens Moder, bessnt os fra vor Fiende, i Dedens 
2ime modtag os!" Lad og saa vcrre, at Christi Moder beder for 

Hitten, mon hun og annammer Sjelene i Dedens Stund, mon vi 

Ijlvl, lu missn l(.A, zv. 
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ved hende overvinde Deden og gaae ovcr til Livet? Hvad er da Cliri-

sti Embede, naar Maria kan dette sormaae at gjere? Thi endog hni, 

er med Nette den hsieste Lov vcrrd, saa vil hun dog ikke agtes Christo 

lig at vcrre, men vil meget mere, at vi stulle efterfelge hendes TroeS 

og Admygheds Erempel. Men nn ligger det aabenbart for Dagen, 

at i Almuens Troe Maria aldeles er traadt » Christi Sted; hende 

have de tilbedet; paa hendes Naade og Barmhjertighed have de sat de

res Tillid, ved hende have de villet formilde Eliristum, som om Han 

ikke var vor naaderige Forsoner, men en forfærdelig Hevner og Dom

mer. Hvorimod vi lcrre og bekjeude, at vi ikke maae f<rtte vor 

Troe til, at de Helliges fortjenester blive os tilregnede og udflette vor 

Skyld hos Gud eller erhverve os Salighed, men at vi alene ved Chri

sti Fortjenester, naar vi troe paa Ham, erholde Syndernes Forladelse. 

Om de andre Hellige er det sagt: „Enhver stal faae sin egen Len ester 

lit eget Arbeide" (i Cor. z. 8) ; det er: de kunne ikke bortstjenks 

den ene sine Fortjenester til den anden, saaledes som Munkene scrlge 

d e r e s  O r d e n e r s  F o r t j e n e s t e r .  O g H i l a r i u  s  s i g e r  o m  d e d a a r l i -

g eI o m sru er (Matth. 25, y ss.): „Efterdi de daarlige ikke kun

de gaae brudgommen imede, fordi deres Lamper vare ndstnkte, saa 

bade de de kloge Jomfruer om, at de vilde laane dem Olie. Men 

disse ivarede, at de ikke kunde laane dem; efterdi der ikke var saa me

get, at der kunde vcrre nok til dem alle/' Her giver han tilkjende, at 

ingen kan hjelpes ved fremmede Gjerninger og Fortjenester, fordi en

hver haver foknedent at kjebe Olie til sin Lampe. Naar altsaa Mod

standerne l»re, at vi stulle scrtte vor Tillid til de Helgenes Paakal-

delie, naar de agte disses Fortjenester sor tilstrækkelige til at betale 

forandre, ligesom Christi, naar de give dun den?Ere, som Christo 

aleue tilkommer, saa kunne vi for vor Deel ikke bisalde eller antage 

nogen as disse Meninger. Thi det vide vi, at vi stnlle alene scrtte 

Tillid til Christi Forbon, fordi den alene haver Guds Fori^ttelser. 

Det vide vi, at alene Christi Hortienester ere en Forligelse og Forso-

n ing for vore Syndcr; thi svr Christi Va^rdstyld blive vi regnede 

rerftrrdige, naar vi troe paa Ham, som Skriften siger: „Alle de, som 

l^rrte deres Lid til  ̂ am, stulle ikke bestemmes" (Rom y, 2z). 

Dertil h»rnger.og den Vildfarelse hos deres lerrde Mcrnd, at hver 

enkelt Helgen haver sin scrregne Bestilling, som S. A n n a at stienke 

R i g d o m m e ,  S  S e  b  a  s t  i  a  n  a t  b e v a r e  f r a  P e s t i l e n t s e ,  S .  V a l e n -

t i n at Krge den faldende Syge, S. Georg at bestyrte Reisnerne. 

Disse Vildfarelier have deres fidste Grund i Erempler fra Hedensta-

bet. Thi ualedes troedes hos Romerne Inno at give Rigdomme 

F e b r i  6  a t  h o l d e  F e b c r s y g d v m m m e n e  b o r t e ,  C a s t  o r  o g  P o l l u r  
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at vare Rytternes Patroner. Og om vi end tankte os, at La-

ren om Helgenpaakaldelse blev foredraget med nok saa megen Ind-

ffrankning, saa kan man dog sperge, hvorfor stal man beholde 

den, da Eremplet er saa farligt, allerhelst den ei haver nogen Be

faling eller Vidnesbyrd af Guds Ord. ja ei engang Vidnesbyrd 

af de aldste Kirkessribentere? Thi for det ferfte, som ovenfor er 

sagt, naar man feger andre Midlere foruden Christnm, saa ssjen-

kes disse den Troe og Tillid, som Ham alene tilkommer, og Er

kendelsen om Christo formorkes, som Erfaringen viser. Fra Begyn

delsen af synes det, at man i en god Mening haver i de gamle Benner 

og Collecter ihukommet de Hellige; sidenefter begyndte man at 

paakalde Helgene, og derefter fulgte en Svarm af hedenske Mis

brug og Vederstyggeligheder. Fra de Helliges Paakaldelse kom man 

til deres Billeders Dyrkelse, og troede, at disse havde en vis ma-

giss Kraft ved sig, ligesom Tryllemesterne tillagge Himmelegne
ne, naar man paa visse Tider udgraver dem i Guld eller andet 

Metal. Saaledes have vi seet i et Kloster Jomfru Maria Bil

lede udssaaret i Tra, der som et Automat bevagedes ved kunstig 

Indretning, saa at det snart syntes at bortvende sig fra 

visse Tilbedere, snart at tilnikke andre Venherelse. Og dog alle 

Iertegn med Ststter og Malerier ere endnu intet imod de fa

belagtige Historier om Helgene (Legender), som offentlig blevepra-

dikede for menig Mand. Saaledes fortalte de om den Hellige 

Barbara, at fsr hun ffuldedse, havde hun bedet Gud, Han vil

de give hende til Len for sin Marter, at hvo som paakaldte hen

de ei maatte fare heden uden Sacramente. Om en anden Helgen, 

at han hver Dag aflaste hele Davids Psalter, staaende paa eet 
Been. Den Hellige Christophorus haver en forstandig og viis 

Mand ladet male som en Kiampe, der barer (Zhriicnsbarnet paa 

sin Ryg, for ved en Lignelse at tilkjendegive, at der maa vare 

udi dem, som ffulle bare Christum, det er: pradike og bekjende 

H a n s  E v a n g e l i u m ,  s t e r r e  S t y r k e  e n d  m e n n e s k e l i g  S t y r k e  e r  i  
sig selvthi de maae og om Nattetid vade igjennem det store 

Hav. Derefter have de taabelige Munke lart Folket at paakalde 

denne Christophorus, ligesom om der nogensinde havde varet en 
saadan Kiampe og Polyphemus, der havde baaret Herren igjen

nem Havet. Og esterat Gud haver ved sine Hellige udrettet man

ge og store Ting, deels til Statens og verdsligt Regimentes Not-

te, deels til det huuslige Livs Opbyggelse, hvis Fremstilling vilde 

bidrage meget saavel til at bestyrke Troen som til Estcllignelie 

Af de samme Dyder, saa har man aldeles gaaet disse, de Helliges 



sande Historie forbi. Det var jo visselig meget nyttigt og tresteligt 

at here, hvorledes hellige Mcrnd have styret Stater, hvilke Skjeb-

ner og Farer de have fristet, hvorledes de have understetter Konger og 

Fyrster imd deres Naad, hvorledes de have prcrdiket Evangeliet og 

forsvaret dets Sandhed imod Kjettere: saa og, hvorledes de Hellige 

e r  v i i s t  s t o r  B a r m h j e r t i g h e d  a f  G u d ,  s o m  n a a r  v i  h e r e ,  a t  S .  P e d e r  

s i t  N a a d e  f o r  s i n  F o r n c r g t e l s e  a f  C h r i s t u s ,  a t  d e t  t i l g a v e s  C y p r i a -

nus, at han havde varet en Troldkarl, atAngustinus, da han 

i en dedelig Sygdom erfoer Troens Kraft, aabenbar bekjeuder, at 

han haver fornnmmet, hvorledes Gud horer de Troendes Venner. 

Saadanne Erempler paa Gudsfrygt, Troe, Dygtighed i borgerligt 

og kirkeligt Embede var det nyttigt at undervise om. Men nu have 

nogle erkeslefe Munke og stemme Skalke, hvilke hverken have havt 

nogen reen Erkjendelse af Troens Vasen eller af borgerlige og poli-

tiste Dyder, i dets Sted opdigtet og sammenskrevet Helgeneventyr, 

hvori blot fremseres Erempler paa overtroiss Dyrkelse, om visse Be

detider, visse Fastedage, o. s. s., og have tilfeiet hvad ellers der kun

de tjene til at gjere deres Handel med Helligdomme indbringende Af 

det Slags ere de Mirakler, de fortcrlle om Rosenkrandse og andre Ce

remonier. Men det er overfledigt her at ansere Erempler. Thi der 

e r e  L e g  e n d e r  n o k ,  o g E r e m p e l  -  S p e  i l e  o g  R  o  s e n  k j  e d  e  r ,  

hvor den, der haver Lyst til det, kan sege stigt; hvilke allesammen 

have stor Lighed med Luc ians ,,sande Historier." Og saadan Leg-

nepradiken og ugudelig Snak have Bisper, Munke og Theologer gi

ver deres Bifald; thi der fylder i Skjeppen. Men os kunne de ikke 

fordrage, fordi vi, at Christi LEre og Embede kan sattes i des kla

rere Lys, ikke krave Helgenes ^'aakaldelse, men dadle de Misbrug, 

som gaae i Svang ved deres Dyrkelse. Og nu da gudfrygtige Mand 

overalt ensse en Forbedring af de Misbrug, som have indsneget ng, 

ved Bispernes Anseelse og Prædikanternes Aarvaagenhed, saa fortol-

ge vore Modstandere alligevel i deres Confutation endog de aabcndare 

Lyder, saa at dersom vi vilde tage til Takke med den, saa var det li-

gesaa meget som vi vilde sige Ja til alle de aabenbar stiandigste Mis

brug. Saa trass er Confutationen sammenffreven ei blot paa dette 

Sted, men fast overalt. Der er ikke een eneste Artikel, hvor dead-

siille fra Dogmerne (earesatningerue) de vittellige Misbrug, end-

ssjendt alle redelige og forstandige Folk hos dem bekjende, at der ere 

mange falsteMeningcr iScholastikerneS og Canonistcrnes Beger,og at 

mange fordemmelige Misbrug ere trangt ind i Kirken ved Prasterms 

s t o r e  U v i d e n h e d  o g  F o r s e m m e l i g h e d .  T h i  v i s s e l i g  v a r  i k k e  L u t h e r  
den ferste, ter klagede over de offentlige Misbrug. LZ.ange larde og 



fortreffelige Mcrnd have lcrnge fsr denne Tid lydelig klaget over den 

stendige Handel med Messen, over den falsse Tillid til Munkelivets 

scrregne Vedtægter, over den Vinding og Tryglerie, der blev drevet 

ved Helgendyrkelsen, over den gruelige Forvirring i Lsren om Poeni-

tentfen, som fremfor andre burde lsres resnt og puurt i Kirken. Vi 

have selv hort ndmcrrkede Theologer bekjende, at de savnede alt Maa-

dehold i den scholastiffe Theologie, der overhovedet har meget mere af 

philosophiss Kiv i sig, end hvad der tjener til et gudeligt Levnets Be

fordring.' Og selv blandtScdolastikerne st^ae dog de crldre Skriftens 

Sandhed langt ncrrmere end de senere; i saadan Grad udartede alt 

mere og mere deres Theologie. Dcr har ei heller vcrret anden A ar-

sag til at saa mange retsindige Mamd fra Begyndelsen af floge fig til 

Luthers Side. end at de tydelig saae, at han udviklede Samvittighe

derne af de scholaftiffe Theologers uendelig vildsomme og labyrinthiste 

Lcrre, og derimod fremsatte en Lcrrdom, nyttig til Opbyggelse. 

Hvorfore Modstanderne ingenlunde have handlet crrlig^ og oprigtigt, 

at de ville, vi ikulle samtykke i deres Confntation, og dog have gaaet 

alle Misbrugene stiltiende forbi. Og hvis de vilde Kirkens Vel, saa 

durde de fornemmelig ved denne Artikel have opmuntret vor gode Kei

ser til at fatte Raad om at hemme og forbedre Misbrugene, allerhelst 

vi klarligen have fornummet, at hans Sind og Villie staaer til at ls-

ge Kirkens Saar og give den en velordnet Forfatning. Men vore 

Modstandenllade sig det ikke vcrre magtpaaliggende at fremmeKeiferens 

christelige og crdle Forsat, men kun paa enhver mulig Maade at un

dertrykke os. Og hvad Kirkens Tilstand angaaer, saa ere der mange 

Tegn paa, at de lidet bekymre sig derom. De lcrgge ikke Vind paa 

at Folket kan have en Hovedsumma asKirkens Troeslcrrdomme; aa-

denbare Misbrug forsvare de med eu uhert Grusomhed og taale ingen 

dygtige, christelige Lcrrere i Menighederne. Hvad der omsider vil 

komme ud af, kuune forstandige Folk vel m^rke og ssjsnne; thi paa 

denne Maade fremme de hverken deres og Pavens Rige eller Kirkens 

Tarv. Naar fsrst de retskafne Lcrrere ere ryddede af Veien, og den 

snndeLcrrdom undertrykt, vil fidenefter kjcctterffe og svcrrmerjkeAander 

hcrveHovedet.fomModstanderne da ei lamgere ssal kunne undertrykke,da 

de baade forstyrre Kirken ved ugudelige Lårdomme og saaledes lcrgge 

den kirkelige Tugt sde, som vi af al Magt snsse bevaret. Derfore 

bsufalde vi dig, allernaadigste Herre Keiser, efterdi vi ingenlnnde 

tvivle om, at Du jo haver Villie og Mod til at beffytte og oprethol

de Christi LEre, at Du ei vil give Dit Minde til vorelModstanderes 

uchristelige og voldsomme Naad, men soge andre ffikkelige Veie tiljat 

gjenoprette Enigheden, hvorved ei de fromme Samvittigheder st'ulle 
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besvares, eller nogen Grumhed, som vi hidtil have seet, eves mod 

uskyldige Menneffer, eller den sunde Lare undertrykkes i Kirken. 

Denne Pligt stylder Du Gud den Allerheieste sremfor alle andre, 

at devare og forplante den rene Lårdom til Efterkommerne, og 

sorsvare dem, som lare Ordet retteligen. Thi det kraver Gud, 

naar Han pryder Kongerne med sit Navn og kalder dem Guder 

paa Jorden (Ps. 82, 6), at de ffulle serge for de guddommelige 

Tings, det er: sor Christi Evangeliums Fremme og Udbredelse 

her paa Jorden, og som Guds Statholdere forsvare Uskyldiges Liv 

og Velfard. 

Til konfessionens to og tyvende Artikel. 

O m  b e q g e  S k i k k e l s e r  i  H e r r e  i l  s N a d v e r e .  

Man kan ikke tvivle om, at det jo er gudeligt og overeensstem-

mende med Christi Indstiftelse og ^'auli Ord at bruge begge Par

ter i Herrens Nadvere. 2hi Christus har befalet det saa, og det 

ci for nogle i Kirken, men for hele Kirken. Saa at ei Praster 

I>lot, men hele Kirken efter Christi egen Befaling, ei af nogen men

neskelig Myndighed brnge Sakramentet, hvilket, vi tanke, selv 

Modstanderne ville indrsmme. Men hvis nu Christus har ind

stiftet Nadverens Sacramente sor hele Kirken, hvi beroves da dets 

ene Deel en Part af Kirken? Hvi omskifte de Christi Anordning, 

isar da Han selv kalder det sit Testamente? 2ku dersom det er 

ei tilladt at bryde et Menneskes Testameute, saa ter man vel me

get mindre forandre Christi. S. Povel vidner, at han af Her

ren havde annammet det, han overantvordede. Men nn viser 

Letten (, Cor. 11, 24) klarligen, at Christus havde indstiftet 

Brugen af begge Skikkelser. „G ierer dette" siger han serst 

om sit Legeme, derester gentager han de samme Ord om sit Blod. 

Og Apostlen tilseier,,Saa preee da livert Menneske sig selv, og 

derpaa ade han af dette Bred og drikke af denne Kalk." Disse 

Ord satter han, som den, der vil forberede til den hellige Nadve-

res Nydelse, og at de, som ville bruge dem, kunne vide. at de skul

le annamme begge dens Skikkelser. Hvorfor det er vitterligt, at 

Nadverens Sacramente er indstiftet for hele Kirken, og denne 

Skik (at nyde Vinen saavelsom Breder) vedbliver endnn i den 

gråske christelige Kirke, ligesom den fordum ogsaa var almindelig i 

den latinske, som Cyprianns ogHieronvmus bevidne. 2ku 

saa taler denne i sin Udlagning af Jephania.- „Prasterne, som for-
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valte Nadverens Sacramente og uddele Herrens Blod til Fol
k e t . "  o .  s .  v .  D e t  s a m m e  b e v i d n e r  S y n o d e n  i  T o l e d o  ' ) .  
Og ei vilde det vcrre vanskeligt at samle en ftor Skare af Vidnes
byrd. Men vi ville her intet overdrive; blot det give vi den chri-
stelige LTser at betænke, om det er christeligt og ret at forbyde og 
forandre Christi Ordning og Indstiftelse. 

Vore Modstandere gaae i deres Confutation flet ikke ud paa at 
undskylde den romersse Kirke, hvor man har berevet Lcrgsolk den ene 
Deel af Sacramentet; hvilret havde semmet sig at gjere for retsin
dige og gudfrygtige Mcrnd, De maatte opsege jvisse Grunde til at 
treste Samvittighederne, som det ei er tilstcrdt at bruge uden den ene 
Deel af Sacramentet. Men nu tvertimod staae de derpaa, at det er 
Ret at forbyde Lægfolk deu ene Part, og ville ikke tillade, at Sacra
mentet nydes under begge Skikkelser. Aerst digte de, at det i Be
gyndelsen af Kirken ogsaa sommesteds haver vcrret i Brug at give 
Lcrgfolk den ene Deel af Sacramentet, ff,endt de ikke kunne ansere 
eet eneste Erempel derpaa fra hine Tider. Derncrst anfere de af Skrif
ten Steder, hvor Vredet omtales alene, som hos Lucas (-4, 35), der 
det hedder, at Disciplene kjendte Jesus, da han bred Vredet. Og 
endffjendt vi ei gansse ville ncrgte, at dette og lignende Steder (Ap. 
G. 2, 42. 20, 7) kunne sor staaes om Sacramentet, saa selger dog 
ingenlunde deraf, hvad Modstanderne ville, at kun een Part af sam
me er givet; thi det er gansse almindelig Talebrug, at naar man 
navner eet Stykke, derved betydes det Hele. De tilfoie videre L a? g-
folks Co mm union I.sics) i den gamle Kirke, der 
dog visselig ei var Brugen alene af een Part af Nadveren, men af 
begge Parter. Og naar det nogensinde i Kirkelovene paalcrgges Præ
sierne at bruge denne Lægfolks Communion, saa er Meningen kun 
den, at de ikke selv maatte consecrere Vredet og Vinen. Hvilket er 
vore Modstandere ligesaa godt bekjendt som 06 ; men de misbruge knn 
de Ukyndiges Uvidenhed om Sagens Sammenhang, der, saasnart de 
here Navnet: LcrgfolksCommunion, ftrar tcrnke paa vore 
Dages Skik, hvorved kun den ene Part af Sacramentet rcrkkes Læg
f o l k .  J a  h e r  e n g a n g ,  h v o r v i d t  d e r e s  U f o r s k a m m e n h e d  g a a e r !  G a 
briel ^)anferer blandt andre Aarsager, hvorfor Sacramentet ei 
nydes under begge Skikkelser, ogsaa den, at der maatte gjeres For-

*) 8z nc>6i l'oletsnss III Lsnon. 2. 22. IV Canon 6. 7. 

Liel in Lsnon. IeA. 52 st 84» 
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skjel paa Prcrster og Lcrgfolk. Vist nok er dct jo troligt, at 
dette har vcrret den fornemste Grund, hvorfor Kalken er und
draget Lcrgimrnd, for at deres Klerkes Stat og Orden kun
de. i saa Maade have et helligere Skin og Anseelse. Men 
dct er jo aabenbart et menneskeligt Paafund, for ikke at 
sige noget djervere derom, og kan vel ssjennes, hvor de vil hen 
dermed. — I Confutationcn beraabe de sig videre paa Historien om 
Elis Veru, hvor Terten siger (i Sam. 2, z6): „Hver, som 
overbliver i dit Huus, stal komme og falde ned for ham, for en 
Selvpending og et Stykke Bred, og sige; Kjere, lad mig komme 
til en Prcrstedeel at Ede et Stykke Vred!" Her, sige de, er 
Nadverens Brug under een Skikkelse betegnet, og tilseie: Saale-
des bor og vore Lcrgfolk lade sig neie med en Prcrstedeel, det er 
med den ene Parti Nadveren. Det er dog et gjcrkkeligt Spil af 
vore Modstandere, naar de saaledes overfere Historien om Elis 
Senner paa Sacramentet. Der beskrives nemlig den haarde 
Straf over Eli og hans Huus. Ville de nu og maaskee 
sige at man forbyder Lcrgfolk, for at straffe dem, den ene Part af 
Sacramentet? Sacramentet er indstiftet til at treste og opreise de 
sorskrcrkkede Samvittigheder, naar de troe, at Christi Legeme er 
given for Verdens Liv, og at de ved denne Fede indlemmes i 
Cbristo og ved Ham vorde levendegjorte. Vore Modstandere deri
mod stutte saaledes: at man stal forbyde Lcrgfolk den ene Part af 
Sacramentet, for at straffe dem. Lcrg Mand, sige de, stal og 
maa lade sig neie dermed, enten han vil eller ikke. Det er godt 
at befale. Men hvorfor skulle de da lade sig neie? — der maa, 
mene de, ei sperges om nogen Grund dertil, men alt, hvad Theo-
logerne sige, stal staae som en Lov. Dette er E ck s Maade at 
raisonncre paa. Ja; vi kjende heelt vel disse Thrasoniike ^?var, 
vg skulde vist ei mangle Ord, bv!s ri vilde dreste dem. 2hi det 
er dog magelest, hvilken Uforskammenhed der fremlyser deraf. De 
byde som man kan her? den vcrrste Tnrann i nogen Zragoedie: 
De stal lade sig neie, hvadenten de vil eller ei! Men er dette 
vel en gyldig Grund, troer E ck, til at forsvare dem for Guds Dsm, 
som bereve Lcrgfolk den ene Deel af Sacramentet, og tage grumt 
afsted mod alle, som ville have det under begge Skikkelser? Men 
hvis de formette det paa denne Grund, at der ssal vcrre en Aorskjel 
paa geistlig og verdslig Stat og Orden, saa ber dette alene be-
vcrge os til, ikke at samtykke i hvad de paastaae, om vi og ellers 
kunde seie dem i noget. Det er ganske andre Kjendetegn, hvor-
paa Priste- og Klerkestand ssal stilles fra Lagmand; men det er 
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jo ikke at tage Feil af, i hvad Hensigt de forsvare dette fornemmelig 

som et Skjelnem?rke. Dog for det ei stal synes som vi vilde forgri

be 06 paa PrsMandens sande Værdighed, ville vi intet videre tale 

herom. 

De tilseie endelig som Aarsag den Fare, der er ved Kalkens Ud

deling til Lcrgfolk, at nemlig nogen Draabe deraf skulde spildes, og 

andre lignende Betænkeligheder, som dog tilsammen ikke have den 

Vcrgt, at der kunde vcrre nogen Grund til at forandre Christi Ind

stiftelse. Desnden, lad os antage, at det var frit at bruge den ene 

Part eller begge af Sacramentet, hvormed ville de forsvare, at man 

reent unddrager Lcrgfolk den ene Part? S kjemdt Kirken visselig al

drig tager sig saadan en Frihed, af Chrifti Befalinger at gjere lige

gyldige Ting. Vi undskylde vel Menighederne, som have maattet 

lide denne Uret, at Sacramentet under begge Skikkelser har va-ret 

dem nægtet; men dem, som forsvare denne Unddragelse af Kalken i 

Nadveren, ja endog bandsatte og voldelig forfslge dem, der brnge 

Sacramentet under begge Skikkelser, undskylde vi ikke. De faae 

selv see til, hvorledes de for Gud vilde aflægge Regnskab for deres 

Fcrrd. Men paa den anden Side stal man heller ei strar tcrnke, at 

Kirken billiger eller beflutter hvad Paven og Bisperne samtykke, iscrr 

da Skriften spaaer om Visper og Prcrster saaledes, som det staaer hos 

Propheten Ezechiel (7, 26), at der stulle komme Prcrster, for hvilke 

Lov og Naad stulle vcrre borte. 

Til Confessionens tre og tyvende Artikel. 

O m  P r æ s t e r n e s  g  t e  f f  a b .  

Uagtet det ugudelige og utugtige Levnet ved Prcrsters og Mun

kes ugifte Stand er i saadant Raab og Nye, vove dog vore Modstan

dere ikke blot at forsvare Pavens Lov om LEgtestabS Utilladelighed 

for Geistlige linder det salste Foregivende af en guddommelig Indstif

telse, men endog at opmuntre Kejseren og Rigets Fyrster til ikke at 

taale nogen Krænkelse af denne Vedtcrgt, det Romerste Rige til Spot 

og Vancrre. Naar har man nogensinde hsrt nogen fere saa nblue 

Snak, som her vore Modstandere? 2hi de Grunde, som de anfere, 

stulle vi siden efter gjennemgaae. Men for det fsrste bede vi blot den 

retsindige og forstandige Lcrser at betcrnke, med hvad Pande de risle 

Karle tor paastaae, at SEgtestab er Riget til Skjcrndsel og Forhaa-

nelse, ligesom om hiint deres »herlige skammelige Boesen og Lesag-

tighed var Kirken til stor LEre. Ja det er vist, de anstille stg som 

/ 
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hellige, kysse, strenge, og leve som det var ved Bacchanali'er, saa 

mange af deres Uterligheder ei engang for Skams Skyld kunne 

navnes. Ogsaadant utugtigt Levnet kr^ve de, at Du, Keiser 

Carl (paa hvem den gamle Spaadom ') synes opfyldt: „Den 

Kysse og Afholdne ssal ndstrcrkke sit Herredom vidt over Lande

ne") med Din rene Heire ssal haandthcrve. De krcrve, at Dtt 

tvertiniod guddommelig Ret og Folkeret, tvertimod Kirkemødernes 

Bestutninger ssal sønderrive de GeistligeS SLgtessaber, at Du ssal 

decretere de grummeste Straffe mod uskyldige Mennesser, alene 

fordi de ere givte, at Dn ssal give Prcrsterne, hvilke endog bar

barisse FolkestEgter betragte med AEr.frngt og behandle med 

Skaanfel, hen i leddelens 5?aand, at Dn ssal jage Qviuder og 

Dorn i Landflygtighed og gjere mange til Enker og Faderlese. 

Ja saadanne Love foressrive de Dig, vor gode og hulde Keiser, 

som selv blandt Barbarer ere uherte Men efterdi Gud den Al-

mægtige haver givet Dig et 5delt christeligt Sind, som ei er til, 

beieligt til paa nogen Maade at stnrke.saadan Utugt eller seie 

saadan Grumhed, saa baabe vi at Du i denne Sag vil fare naa-

dig med or>, allerhelst naar Du erfarer, at vi have de vigtigste 

Grunde for vor Mening, sste af Guds Ord. mod hvilke Modstan

derne intet andet kunne fremfsre end idel taabelig Snak og Vild

farelse. Og dog er det ikke for Alvor de forsvare Coelibatet. 

Thi de vide me^et gsdt, hvor faae der holde Kysshed, men de gi

ve deres Tragten efter Herredomme, som de troe Coelibatet er 

en Stette for, kun et smukt og helligt Skin. Saa vi her atter 

see, hvor sand S. Peders Advarsel er (2 Pet. 2, .), at der ville 

komme falsse Propheter, som med ssremtede Taler ssnlle bedrage 

Folket. Thi hvad H)?odstanderne tale, handle eller ssrive i denne 

Sag er hverken alvorligt, crrligt eller oprigtigt; i Gjerningen 

sil ide de kun for deres Herredomme, som de mene er stssdt i Fa-

n, og ssge at ststle det ved det ugudelige Foregivende, at de for

svare Religionens og Troens hellige Sag. 

Vi kunne ikke bifalde denne CoelibatLov, som Modstanderne 

sorsvare; fordi den strider mod guddommelig og Naturens Rer, 

og desuden ei heller haver Kirkemedernes bestemmelser for sig. 

Dertil er den aabenbar overtroiss og farlig og afstedkommer me

gen Forargelse, Cynd og ^ordarvelfe af de offentlige S>rder. 

Andre Stridspunkter mellem oS og Modstanderne ,yute6 at kra?-

ve en vidtløftigere Udferelse og Disputalivn; ved dette derimod 

er Sagen saa klar pva begge Sider, at den ingen kuiistm^sssg Ud-

') Orscula Si^llius l. Vlll.'v. 

V 
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vikling kraver, men blot retskafne og gudfrygtige Hjerter til Dom
mere. Men ssiendt saaledes den soleklare Sandhed er paa vor 
Side, have Modstanderne dog opfundet adskillige Skingrnnde for 

at afkrafte vore Beviser. 
Vi sige nemlig forst - at fsrste Mose Bog (i, 28) larer os, 

at Menneskene af Gud ere skabte til at vare frugtbare, at Qvin
den skulde have sin rette Begjerlighed til Manden og Manden til 
Qvinden. Vi tale her ikke om den uskikkelige Brynde og Lyst, 
som er Synd, men om den Drift, som ogsaa vilde hsve varet i den 
uforkrankede Natur, hvilken man kalder den naturlige Kjerlighed. 
Og denne, som bestaaer !, at Qvindens Villie er til Manden og 
Mandens til Qvinden, er en guddommelig Ordning. Og da saa-
dan Guds Ordning ei kan ophaves uden Guds besynderlige For
anstaltning, saa felger, at Ret til at indgaae LEgteskab ei kan 
formenes ved noget menneskeligt Lefte eller nogen Vedtagt af Men
nesker. — Denne Grund spille vore Modstandere om med lefe 
Ord. I Begyndelsen, sige de, havde det sin Rigtighed, da var 
AEgteskabet Guds Befaling, for at Jorden kunde vorde opfyldt, 
men nu, da den er opfyldt, er ?Lgteskab ei langere befalet. Hvil
ken skarpsindig Slutning! Nei Menneskets Natur er ved hiint 
Guds Ord dannet saaledes, at den skal vcrre frugtbar ei blot i 
Skabelsens Begyndelse, men saalange denne Legemernes Natur 
vedvarer. Ligesom Jorden og er tillagt en bestandig Frugtbarhed 
ved det Guds Ord: „Jorden udgive Grcrs og Urter" 0. s. v. 
(1 Mos. 1, 11). Formedelst denne Guds Ordning gav Jor
den ikke alene i Begyndelsen Frugt og Grsde af sig, men 
hvert Aar klades Markerne paa nye, saalcrnge denne Natur 
vedvarer. Saavist som Jordens Natur ei kan forandres eller til
intetgøres ved menneskelige Love, saa vist kan heller ikke Men-
negets Natur forandres ved nogen menneskelig Lov eller Vedtcrgt 
uden Guds besynderlige Gjerning. 

For det andet. Fordi denne Guds Indretning og Ordning 
i Mennesket er en naturlig Lov, saa have Relslarde viieligen og 
retteligen saa udtrykt sig, at Mandens og Qvindens Forening 
stadfcrstes ved Natur-Retten. Men da Naturretten ifslge sit 
Vasen er uomskiftelig, kan Ret til at indgaae SLgteskab ei heller 
rykkes af nogen. Thi naar Gud ikke forandrer Naturen, da maa 
og den Ordning beholdes, som Gud nedlagde i Naturen, og kan 
ikke ophaves ved menneskelige Love. Latterligt er det aitsaa, hvad 
vore Modstandere foregive, at i Begyndelsen var SLgteskabet befa
let, men nu ikke er det. Det er det samme, som om de vilde si
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ge: Z fordum« Tid havde Manden Mands Natur og Qvinden 
Qvindes Natur i sig, men nn er det anderledes; i fordums Tid 
havde Menneskene fra Moders Liv faaet Naturens Ret med sig, 
men nu ikke. Ingen nok saa flov af Forstand kunde udtænke no
get mere taabeligt til at bespotte den klare Sandhed og Ret. Det 
bliver altsaa i denne Sag derved, hvad Skriften larer og vise 
Retskyndige have sagt, at LEgleskabet grunder sig paa Naturret. 
Fremdeles er Naturretten i Sandhed en guddommelig Ret, fordi 
den er en Guds Ordning, som er indplantet i Naturen. Men 
fordi saadan Ret ei kan forandres uden Guds besynderlige Gier, 
ning. maa nodvendig Net til at slutte SLgteskab vedblive; thi den 
naturlige medfodte Attraae, som det ene Kjon haver til det an
det, er GudS Indretning og altsaa Ret-, hvorfor skulde ellers de 
forskellige Kjon vare skabte? Vi tale, som ovenfor sagt er, ikke 
om den uskikkelige Brynde og Lyst, som er Synd, men om den 
naturlige Begjerlighed, som den onde Lyst efter Faldet ikke haver 
taget bort af Naturen, men nuget mere opflammet, saa at nn 3Eg, 
teskab er fornodent ei blot til at holde Naturens Orden, men og 
som et Lågemiddel til at afværge Snnd. Dette er klart og saa 
fast, at det paa ingen Maade kan rykkes. 

For det tredie siger Paulus (. Cor. 7, 2): „For at fore, 
bygge Skjorlevnet have hver sin egen Hustrue." Dette er en ud
trykkelig Befaling, som vedkommer alle dem, der ei ere skikkede til 
at leve i eenlig Stand. Modstanderne forlange af os, at vi skal 
vise dem noget Guds Blid, hvor Han befaler, Pruster skulle ha
ve Hustruer; ligesom om Prsster ikke vare Mennesker. Hvad 
Skriften i Almindelighed taler om den ganske menneskelige Slagt, 
det horer sandelig ogsaa til Prsster med. Byder ikke PaulnS 
her '), at alle de skulle gifte sig, som ikke have Afholdenheds Ga. 
ve? Og forklarer han sig ikke selv tydeligt nok kort efter, der 
han „ger: „Det er bedre at gifte sig, end lide Brynde" Cor. 
7- 9)? Ogsaa Christus siger jo klarligeu (Matth. 19, »>): 

» , ^ z k k e  a l l e  f a t t e  d e t t e  O r d ,  m e n  k u n  d e ,  s o m  d e t  e r  g i v e t 2 h l  
nu ester Syndefaldet stode disse Ting sammen, forst den natur
lige Begjerlighed og derncrst den onde Lyst, saa at SSgteskub nu 
er mere fornsdent, end dengang Naturen endnu var ufordærvet. 

"'-"'S'"« - Biis I nu et Sted, bvor det 
er befalet, at Praster tkke maae have Hustruer!" 

S -
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Derfor taler Paulus om SSgtessab som en Lægedom, og byder, at 
man ssal gifte sig, for ikke at fele Brynde. Og visselig dette Ord 
skal hverken nogen menneskelig Lov eller Magt eller noget Klosterlsfte 
rykke, saalcrnge de ei rykke eller opleve selve Naturen og den i lam
me nedlagte Begjerligl'ed. Derved tilholdes altsaa enhver, som ikke 
haver den Gave rettelig og i Sandhed at afholde sig (en Ting, som 
enhver maa asgjere med sin egen Samvittighed), til at have sin Hu-
strue. Thi hvad de her ville sige, at man stal bede Gud om Afhol
denheds Gave, at man ssal tvinge sit Legeme med Arbejde og Faste, 
saadant burde de lcrse for sig selv. Men, som vi allerede have sagt. 
Modstanderne gjcrkkes blot her og mene det ei alvorligt med Sagen. 
Hvis Afholdenhed var mulig for alle, skulde den jo ei forudsattes som 
en sceregen Gave. Men Christns selv viser, at det er en besvndrrliq 
hol Guds Gave, i det han siger, at ikke hver Mand kan fatte det Ord. 
De Hvrige, vil Gnd, skulle bruge Naturens Lov og SEgtessab, som 
Han selv haver indsat. Thi det er ikke Guds Villie, at man ssal for
agte eller forfmaae hans Ordning og Indstiftelse; men Han vil, at 
enhver ssal vcrre kyst, i saa Maade, at man ssal brn^e ?Egtessab jom 
et af ham selv forordnet Middel til at bevare Kyssheden, ligesom Han 
vil, at vi skulle opholde vort Liv, i det vi bruge Mad og Drikke som 
Midler dertil. - G er son ') selv vidner, at der har virret mange 
gudfrygtige Mcrnd, som formedelst legemlig Tvang have villet holde 
sig kysse og rene, og dog intet derved have udrettet. Med Rette siger 
derfor Ambrosius '): „Eenlig og ugift Stand er en Ting, man 
alene kan raades til, men ikke tvinges til, en Ting, som hellere kan 
snsses, end befales/ — Om nogen vilde indvende, at Christns leiv 
tMatth. ry, ") roser dem, som lade sig gjere til Gildinger for Him
meriges Skyld, hanbetamke vel, at Herren kun roser dem uuder den 
forudsætning, at de have den Gave at afholde sig. Derfor setter 
Han til: „Hvo der kan fatte det, han fatte det." Thi ei del ager 
Christo en saadan ureen Afholdenhed, som den findes udi Stifrer og 
Klostre. Ogsaa vi prise den sande Asholdmbed ; men her handle vi 
om den nchristelige Lov, som imod al Ret forbyder SEgtessab, og om 
dem som ikke have den Gave af Gud, at de kunne afholde ,ig. Sa
gen skulde staae enhver fri for, og ingen Snarer lcrgges for de arme 

Samvittigheder ved saadan eov. 

(^er!vn. trsA. miszsm. 

exkortstio virLinitst-'s c. Z. 
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For bet fjerde saa bqver den samme Pavelige Lov ikke Medhold 
af de gumle Coneilier eller Kittelove. Thi disse forbyde ikke SLgte-
ssab, oplsse det ei heller, naar det engang er sluttet, men fjerne kun 
dem fra Kirkens Tjeneste, fom i selve deres Embede have indgaaet 
SLgtessab, hvilken Bortfjerne! se fra Tjenesten i de Tider var mere 
en Naade end en Straf. Men de nye Kirkelovf, som ei ere givne 
af nogen Kirkesorsamliuger, men oprettede l Pavernes private Raad, 
baade forbyde at indgaae AEgte>?ab og senderrive dem, der ere ind-
gangne. Og det er aabenbart tvertimod Christi Befaling, som siger 
(Matth. ,y, 5,): „Hvad Gud haver sammenfeiet stal intet Menne
ske adstille." Modstanderne raabe paa i Confutationen, atEoelibatet 
er befalet af adskillige Kirkemsder. Vi ville ikke anklage disse Beslut
ninger ; thi de tillade dog under visse Betingelser LEgteskabet, men 
de senere Love, som Paverne have givet tvertimod de gamle ConcilierS 
Mening. Saaledes foragtePaverncKirkeforsamlingernes Myndighed, 
som de ellers ville have anseet for hsihellig og nkrcrnkelig. Thi den
ne Lov, som paalagger Prcrsterneet bestandigt Coelibat, er egen for 
den Romerske Pavemagt. Og det ei uden Skjet. Thi Propheten 
Daniel angiver dette blandt andet som et Mcrrke paa Antichristi Ri
ge: i Foragt for detqvindelige Kien (Dan. n, z?). 

For det femte. Skisndt Modstanderne ikke forsvare denne Lov 
for nogen fal>k Religionsivers Skyld, da de meget vel vide, at den 
ikke pleier at overholdes, saa foranledige de dog derved overtroiske oz 
vrange Meninger, underSkin af Iver for Religionens Sag. De sige, 
at de derfor krcrve Coelibatet afPrcrster, fordi disse sknlle vcrre hellige 
og rene, ret ligesom om SLateskabet var ureent og syndigt Vasen, 
eller som om man snarere,knude blive retfærdig for Gud, naar man 
isvede uden, end i ?Egte,kab. Og her hidfsre de den Mosaiske LovS 
Ceremonier, ester hvilken Præsterne, saalcrnge de tjente i Templet, 
niaatte kolde sig fra deres 5?ustruer; hvoraf de slutte, at under det 
Nye Testamente Prcvsierne. da de altid skulle bede, ogsaa altid ssnlle 
afholde sig og vcrre ugifte. Denne taabelige Lignelse anferes som et 
Beviis, hvorefter Pra-sterne ssnlle tvinges til et bestandigt Coeli-bat; 
ftje-ndt de hermed kun det kunde vinde, at AEgteskad forresten 
var ti l ladt Præsterne, men forbudet dem at have Omgang med Hu

struen, naar deres Kirketjenestes Tid var forhaanden. Desuden er 
det en ganske anden Ting at bede, og en anden at gjere Tjeneste i Kir
ken. Thi de Hellige have bedet til andre Tider ligefaavel, naar de 
ikke havde nogen offentlig Tjeneste; og ei haver deres LEgteomgjcrn« 
gelse forhindret dem fra B-nnen. Men vi ville svare stvkkeviis og i 
Orden til saadant dcrcS Digt. For det serste maae dc nedvendig ind. 



remme, at AEgtessabet er en reen Ting hbs de Troende, fordi det er 

helliget ved GudS Ord; det er: er tilladt og bifaldet af Gud i Hans 

Ord, fom Skriften paa mange Steder bevidner. Thi Christus bal

der LEgtejkabet en guddommelig Forening, der Han siger, at Gud ha

ver sammenfeiet Mand og Qviude (Mattl). !?, 6), og Panlns siger 

om SLgtessab, om Mad og Drikke og lignende Ting, at de helliges 

ved Ordet og Vennen (> Tim. 4, 5); det er: ved det Ord, hvorved 

Samvittigheden forvisses om, at denne Stand behager Gud; og ved 

Vennen, det er: ved Troen, som med Taksigelse brnger SEgtessabet 

som en Guds Gave. Ligesaa hedder det 1 Cor. 7, 14 : at den van

troe AEgtemand helliges ved sin troende ægtehustru; det er : 3Sg-

teskabsstanden er reen, god, christelig og hellig for Troens Skyld til 

Christum. Jligemaade 1 Tim. 2, 15 : ,,Qvinden frelses formedelst 

Varnefedsel, naar hun bliver i Troen 0. s. v/' Dersom vore Mod

standere havde et saadant Stykke af Skriften at komme deres Coelibat 

til Hjelp med, hvor ssulde de ikke hovere! Hvad kunde den hellige 

Apostel sagt hæderligere og herligere imod dette hnklersse urene Coe. 

libat, end dette: at Qvinden srelses ved hendes AEgtessabS og HuuS-

holdnings Gjerninger, ved Barnesedsel, Berns Optugtelse og andre 

Bestillinger udi Huset? Ja hvad mener Paulus hermed? Det scrt-

ter han klarlig til: naar hun bliver i Troen, fordi de Gjerninger og 

Bestillinger i AEgteffabS standen for sig selv uden Troen have ikke no

gen Roes. Saa vil han da for alle Ting have Troen, hvorved Syn

dernes Forladelse og Netscrrdiggjsrelsen annammes. Derncrst taler 

ban om Qvindens Gjerning efter hendes Kald, ligesom der hoS alle 

Christne efter Troen ber fslge gode Gjerninger i enhvers lovlige 

Fald, og denne Idrcrt tcekkes Gud formedelst Troen. SaaledeS 

t^kkeS og en Qvindes Gjerning Gud formedeist Troen, og saadan en 

Qvinde, som efter sit Kald i Gudsfrygt gjer sin Bestilling i SSgte-

stab og i Huset, hnn bliver salig. — Disse Vidnesbyrd lcrre oS, at 

LEgtessab er en hæderlig Stand. Dersom det nu kaldes reent og 

helligt, hvad der for Gud er godt og behageligt, saa er SLgtessabet en 

reen Ting ; thi det er jo ved GudS Ord tilladt og bifaldet. Og som 

Paulus siger: „Alle Ting ere rene for de Rene" (Tit. 1, F5); det 

er: for dem som troe paa Christum og ved Troen ere retfærdige. Li

gesom altsaa ugift Stand er en nreen Ting HoS de Ugudelige, saaledes 

er ægteskabet en reeu Ting hos de Gudfrygtige formedelst GudS Ord 

og Troen. — Derncrst, hvis Reenhed egentlig modsattes den urene 

Begjerlighed, saa betegner det Hjertets Reenhed, det vil sige den 

dedgjorte onde Lyst og Attraae; thi Guds Lov forbyder ikke ?l?gte-

ffab men Utugtighcd, SkMevnet, Hoer. Derfor er Coelibatet, 



heller ikke den rette Reenhed. Thi der kan vcrre en sterre Hjertens 
Reenhed hoS dem, som ere i gift Stand, som hos Abraham eller Ja
cob, end hos de fleste af dem, som endog i Sandhed ere afholdne. — 
Endelig, hvis de i den Mening kalde deres Coelibat en Reenhed, at 
man derved mere skulde fortjene Retfærdighed for Gud end ved LEg« 
teskab, saa maae vi paa det stærkeste modsige dem. Thi vi retfcrrdig-
gieres hverken for ugift Stands eller for AEgtessabs Skyld, men af 
Naade for Ehristi Skyld, naar vi troe, at vi formedelst Ham have 
en naadig Nup. — Men her ville de maaskee ndraabe, at vi som hiin 
KjetterIovinian u s agte AZgteskab og ngift Stand lige. For flig 
Skieldm og Skrigen ville vi nu aldrig bortkaste den guddommelige 
Sandhed om Troens Retfærdighed ; endssjsndt vi lade den rette Kysk
lied og Afholdenhed have sin Roes og sov og anfee den for en heiere 
Gave end SEgteskab. Thi ligesom Prophetie er en heiere Gave end 
Veltalenhed, og denne bedre end Forstand paa at bygge, men Forstand 
paa Regimente heiere end Indsigt i Agerbrug o. s. f., saaledes er og 
Afholdenhed en heiere Gave end LLgrejkab. Og dog ligesom Tale
ren ikke er mere retfcrrdig for Gud for sin Veltalenheds Skyld, end 
Bygmesteren for sin KunsteS Lkyld, saaledeS fortjener og den, der lever 
i u uft Stand ikke derfor mere Nerfcrrdiggjerelsen, end en LSgteper-
son for sin Stand og Embede; men enhver ber tjene troligen i sit 
Kald efter sine Gaver, og vcrre forvisset om, at vi formedelst Chri-
ftum erholde Syndsforladelse og ved Trocn at agteS retfærdige for 
Gud. 

Og ei rose ChristuS eller Paulus den ugifte Stand, fordi Men, 
nesket ved den retfcrrdiggjeres, men fordi de, som deri sig befinde, 
mindre adspredes ved huuslige Bekymringer sra at holde dereS Guds
tjeneste, lcrse og bede. Derfor siger Paulus: at den Qvinde, som 
ei gifter sig, haver Omhyggelighed for de Ting, som Herren tilhere 
(> Eor. 7, Den ugifte Stand roses altsaa for den bedre Lej
lighed, den staffer, til gudelige Dvelser. Saaledes roser og Ehristus 
ei ligefrem dem, der giere sig til Gildinger, men Han tilfeier: for 
Himmerrigets Skyld, det er: for at de kunne have Lejlighed til at 
lcrgge Vind paa Gnds Ord og undervise andre deri. Han siger ikke, 
at den ugifte Stand fortjener os Syndsforladelse eller Salighed. — 
Hvad det Ercmpel om de Levitiske Pruster angaaer, saa have vi alle
rede dertil svaret, at dermed ingenlunde kan bevises, at Prcrster skul 
le vcrre ugifte. Tilmed saa vedkommer MosiS Lov om den Levitiske. 
Reenhed oS ikke. Omgjcrngelse med Hustruen mod Loven var da 
Ureenhed, men er det nu ikke; thi som S. Pvvel siger: Alle Ting 
cre rene for de Rene. Og hvis nogen af deune Grund forsvarer Coe-



libatets Lop, for at betynge Samvittighederne med hine Levitiste Ce
remonier, saa maa man modstaae ham, som Apostlene modstode dem, 
der vilde beholde Omskjsrelsen og paal^rgge de Christne Mosis Lov 
Ap. G-15, -o). Dog skulle christelige og gudfrygtige AEgtefolk vel 
vide med Fornuft og Maadelighed at omgaaes i LEgteskabet, besyn« 
derlig de, som have med offentlige Sager at gjsre, hvilke ofte give saa 
meget at bestille, at man flaaer alle Tanker om huuslige Ting af Sin, 
de. Ogsaa det vide retsindige og gode Christne, at S. Povel befaler, 
at  enhver stal  holde si t  Kar i  Hel l igelse og LLre ( i  Thess. 4 ,  4 ) .  

De vide, at det stundom stikker sig at vcrre eenlig, at man des inder
ligere kan tale med Gud i Bennen , Mndt ogsaa det vil S. Povel 
(i Cor. 7, 5) ikke stal vcrre bestandigt. Saadan Tugtighed og Af
hold vedtage de gjerne selv, som frygte Gud, og ere sysselsatte; men 
k)iin store Skare af srkeslese Pruster, der leve vellystige« deres Tid 
hen i Stifterne, kan ei engang iagttage denne Levitiske Afholdenhed, 
som Gjerningen udviser. Man tiender jo det Omqvcrd: „Hiin 
Svend holder vel af dovne Dage og hader dem, som bruge deres Tid." 

Mauge Kjettere, som have misforstaaet Mofis Lov, have demt 
foragteligt om AEgtestab, og ere i'or saadant Skin af Hellighed blev
n e  b e u n d r e d e .  E p i p h a n i u s  k l a g e r  b l a n d t  a n d e t  o v e r ,  a t E n k r a -
titerne fornemmelig ved dette Middelhave besncrret de Uforstan
dige. Disse afholdt sig nemlig fra Viin, endog ved Herrens Nad-
vere, afholdt sig fra alle Kjed-og Fiskespiser, i hvilket Stykke de da 
overgik Dominikanerbredrene. som crde Fis?. De afholdt sig videre 
fra crgtestabelig Omgjcrngelse, og iscrr-herved staffede de sig stor An
seelse. Ved'saadanne Morninger meente de snarere at fortjene Naa-
den, end om de havde tilladt sig at nyde Viin og Kjedspiser, og leve i 
SEgtestab, hvilket ansaaes for en vanbellig og nreen Ting, der nep-
pe kunde behage Gud ; cndstlsndt de ei ganske fvrdemte det. Slig 
ssrsmtet Hellighed misbilliger Paulus saare (t^Col. 2, 1?;); thi 
derved undertrykkes Christi sande Erkjendelse, naar Mennestene troe, 

^at de kunne blive rene og retfærdige ved saadanne hykkelste Gjernin-
ger; og Kundskaben til Guds Gaver og Bud formorkes. Thi Gud 
vil, at vi med from Hu skulle bruge de Gaver, Han haver skjenket os. 
Og vi kunde opregne mange Erempler paa at fromme Samvittigheder 
ere bragte i Uro og Angst over det lovmæssige Drug af AEgteskabet; 
hvilket alt kom af Munkenes overvættes Anpriisninger af Coelibatet. 
Ikke mene vi derved at ville dadle Afholdenhed eller Kyskhed; tvert, 
imod have vi jo ovenfor fa^t, at Legemets Spægelse er nsdvendig. 
Men vi ville udryste den falske og fordærvelige Tillid af Sjelene, som 
NM!? ved stige Gjerninger at kunne vorde retfærdiggjorte. Smukt 



siger Epiphanius, at alle flige Iagttagelser ere at rose, „saavidt 
de befordre Afholdenhed og gode S^der," ingenlunde altsaa som en 
Gudstjeneste, hvorved vi kunne blive retscrrdige. — Men vore Mod
standere krcroe flet ikke Eoelibatet af nogen falss Neligionsivcr; thi de 
vide jo meget godt, hvor lidet det pl/ier at holdes; men for ved Hel
ligheds Skin at blende de Ukyndige« De ere derfor langt hadev^r-
digere end Enkratiterne; thi disse synes as en vis overdreven Nidkjer-
hed at va?re faldne i hun Vildfarelse; medens hine med velberaad 
Hu misbruge Religionen som et Skjul for deres syndige Lyster oz 
overdaadige Levnet. k 

For det sjette. Foruden at vi saaledes have mange vigtige Aar-
sager til at misbillige Loven om Coelibatet, kommer hertil endnu den 
store Fare for Samvittighederne og de offentlige Forargelser, som det 
afstedkommer, hvilke, selv om Loven ikke var uretfærdig, dog burde 
afflrcrkke alle fromme og gode M>rnd fra at billige en saadan Byrde, 
som har bragt utallige Sjele til-Fordærvelse-. Lcrnge have alt man« 
ge gudfrygtige Mcrnd klaget over dette Aag, enten for deres egen el
ler andres Skyld, som de saae derved kom i Fare for at synde, men al
drig have de Romerske Bisper villet laane Vre til disse Klager. Det 
cr tilmed vitterligt nok, hvormeget denne Lov har stadet de offentlige 
Scrder, og hvor gruelige Laster og Skjendslcr derved ere foranledi
gede. Tilfidst have Satiretrioerne givet os et Speil deraf, hvori. 
Nom kan kiende stne Sarder og lcrfe dem. Saaledes straffer Gud fin 
Gaves og Ordnings Foragt paa dem, som forbyde ?Lgtestab. Men 
naar det nu pleier at >?ee ved andre Love, at de forandres, naar det 
cr til eienfynlig Nytte, hvi-fleer da ei det samme med denne Lov, hvor 
saa mange heistvigtige Aaifager, is^r i vor Tid, raade til dens Op
levelse ? Naturen er i vore Dage saa gammel og afkræftet, og La
sterne vore daglig.« mere; desmere burde man v^rre betænkt paa at 
anvende de Midler, Gud haver givet til at afvcrrge dem. Vi lcrse, 
hvorledes saadanne Laster fer Syndfloden toge Overhaand, hvorledes 
samme herflede i de fem Stcrder, fer de bleve opbrændte og af Ilden 
fortærede. Og var ei det samme Tilfaldet i Sybaris og i Rom, fer 
Straffen og Hevnens Dag kom ? Saaledes have vi i de forbigangne 
Tider et Billed paa, hvorlunde det stal gaae fer Verdens Ende. Ef
terdi da Erfaring giver det, at Utugtighed og Laster have taget stær
kere Overhaand nu end nogensinde tilforn, saa burde man i Særdeles
hed paa denne Tid vcrrne om LEgtejkabet ved de strengeste Love, og 
med Ord og Erempler hellere dertil raade og ssynde, end det forbyde 
vg hindre. Dette er øvrighedens Pligt, som ber fremme og beskær
me den offentlige Sædelighed. Imidlertid maae Evangeliets L»rre-
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re gjere begge Dele, baade opmuntre til?Egtes?ab dem, der ei kunne 

afholde sig, og erindre andre om ei at ringeagte Afholdenheds Gave. 

— Ellers dispensere de Momerffe Paver daglig fra andre gode og nyt

tige Love, som intet burde forandres af; men i denne ene Lov om 

Coelibatet vise de sig steenhaarde,- endskMdt det er klart og ligefrem, 

at den kun er en menneskelig Indretning: ja de ssjcrrpe den endog paa 

mange Maader. Kirkeloven f. Er. byder at suspendere Prcrsterne fra 

deres Embeder; de derimod, som heelt plumpe Fortolkere, ville su

spendere (ophcrnge) dem fra Galge og Green. Mange fromme 

Mcrnd myrde de grusomt, alene fordi de leve i ægteskab. Og flige 

Myrderier bevise noksom , at denne Lov er en Dievels-Lårdom ; thi 

da Djevlen er en Manddraber, forsvarer hau sine Love ved Blod og 

Mord. 

Vl vide vel, at en Deel stede sig over, at vi ligesom have gjort 

et Schisma i Kirken, i det vi ssildte os fra dem, som holdtes for ret

mæssige Bisper at vcrre; men vore Samvittigheder ere, hvad det 

angaaer, gansse rolige, da vi vide med 06 selv, at vi af al Flid have 

enffet og ftrcrbt at oprette Enigheden, men paa ingen Maade kunnet 

tilfredsstille vore Modstandere, nden vi vilde sorncrgte og bortkaste 

den aabenbare Sandhed, og »den vi vilde samtykke med dem i at for

svare kiin uretfærdige Lov, oplese Prcrsters SEgte>?ab, som allerede 

ere fluttede for Gnds Aasyn, lade dem henrette, som ei godvillig ad

lyde, og jage de ulykkelige Enker og forcrldrelese Bern i Landflygtig

hed. Men da der nu er vist, at saadanne Vilkaar ei ere Gud behage

lige, saa ville vi ikke serge over, at vi intet Samfund have med Mod

standerne i saa meget ustnldigt Blods Udgydelse. 

Vi have saaledes fremsat Aarsagerne, hvorfor vi ei med god 

Samvittighed kunne med vore Modstandere forsvare Pavens Lov om 

Coelibatet, fordi den strider mod Guds og Naturens Ret, haver in

tet Medhold i de crldre Kirkelove, og er forvildende og fuld af Far

lighed ; endelig, fordi det Hele er idel Skremt og hyklerie. Thi 

denne Lov er given ikke for Religionens, men for Herredemmets 

Skyld, og Religionen bruge de kun for at stinke deres ugudelige Hen

sigt. Og ei kunne fornuftige Mennester anssre noget imod disse HM 

klare og visse Grunde. Evangeliet tillader dem AEgtessab, som ha

ve det sornedent; men tvinger heller ikke paa den anden Side nogen 

til?Lgtessab, som vil leve asholden, naar det ellers er en ret Afhol

denhed og intet Hyklerie. Den samme Frihed, mene vi og, ber ind

lemmes Prcrsterne, og ei ville vi voldelig tvinge nogen til Coelibatet 

eller senderrive eengang flnttede ægteskabelige Forbindelser. 

2 Forbigaaende have vi ogsaa, i det vi fremstillede vore Grun
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de, antydet, hvorledes Modstanderne ssge at snoe sig fråden klare 

Sandhed og gjendrevet deres intetsigende Indvendinger. Nu ville vi 

korteligen betragte, hvad Betydning og Vcrgt de Grunde have, 

h v o r m e d  d e  f o r s v a r e  h i i n  L o v .  F s r s t  s i g e  d e ,  a t  d e n  i n d e h o l d e s  i  
Guds )labenbaring. Hvilket uforskammet Foregivende! Da det dog 

er vitterligt, at den strider imod Skriftens klare Vidnesbyrd, efter 

hvilke enhver befales at have sin egen Hustrue for at ssye Horerie (l 

Cor. 7, 2), og forbydes at oplyse ecngaug indgaaede AEgtessaber 

(i Tim. 4, »). Ja Paulus vis.r klarligen, bvad det er for en Gud der 

ferst ssulde indssre hiin Lov, i det han kalder den en Dievels-Lårdom. 

Og Frugterne vise tydelige« nok, at Mesteren er den leede Satan selv: 

thi i hans Navn er det at hiin ssrcrkkelige Utugt bedrives og saa meget 

»issyldigt Blod udeses for at holde Coelibatloven opret. 

Modstandernes anden Grund er, at Præsterne ffnlle varerene-, 

thi Propheten siger: ,,Renser eder, Z som bcrre Herrens Kar" (Jes. 

52, 12)og hertil anfere de flere Steder. Men ogsaa denne Grund, 

som de ansee for fordeles trcrffende, have vi ovenfor svaret til. Vi 

have viist, at ngift Stand uden Troe ikke er nogen Reenhed for Gud; 

og at ?Egtessabet er en reen Ting i Huds Vine formedelst Troen ; 

tbi alt er reent for de Mene. Vi have viist, at de Levitisse Rensel

ses Ceremonier her ingen Anvendelse have, fordi Evangeliet krrver 

Hjertens Reenhed, men ikke udvortes, ved Loven paabndne Rensel

ser; og at det vel er muligt, at Lygtemandens Hjerte (som Abra

hams og Jacobs, der endog levede med flere Qvinder) er renere og 

mindre brcrnder af Tegjerliglied, end mange Ugiftes, endog Afholden

heden er dem en Alvor Men hvad hiint Udsagn af Iefaias angaaer, 

da ber det forstaaeS om Hiertets Reenhed, om hele Poenitentfen. Z 

Avrigt ville vel de Hellige vide ved den udvortes Omgjcrngelfe, hvor

vidt det er gavnligt at indssrcrnke den, og, som Skriften udtrykker 

det, bolde deres Kar i Hellighed og SLre (» Thess. 4, 4). Endelig, 

da LEgtessabet er en reen Ting, saa befales det med Nette dem, der 

i ugift Stand ei kunne afholde sig, at de skulle tage sig en Hustrue, 

for at va>re rene. Lg i saa Maade befaler Propbeten, at de, som ere 
urene ved Eoelibatet, skulle vorde rene ved LLgressab. 

Det tredie formeentlige Beviis, de f-re, klinger frygteligt nok, 
at nemlig Prcrsters SEgteffab skulde vcrre et Kjetterie, som allerede 

var fordsmt hos Iovinianns. Med Forlov, gode Herrer, paa 

Ioviniani Tider kjendte so Verden endnu ikke Eoelibatsloven; det er 

altsaa en uforstammet Logn at sige, at Prcrsters AEgtessab er Iovi-

nianst Kjetterie eller dengang som saadaut er blevet fordsmt af Kir

ken. Her kan man rer tydelig see, hvad Aemced Modstanderne have 
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havt med at ssrive Coufutat'onen. De have regnet saa, at det 

gier stcrrkest Iudtryk paa de Ukyndige, naar de idelig here Skjelds-

vrdet Kjetter, og kunne indbilde sig, at vor Lcrrdom allerede fra 

gammel Tid af er forstudt og fordemt af Kirken. Derfore an-

fere de faa ofte Kirkens Dom aldeles falik. Og fordi de meget 

vel vide d.'tte med sig selv, have de ikke villet lade deres Confuta-

tionsffn'st fremlægges for 06, at ikke flige falsse og hadske Paa

stande skulle blottes som aabenbar Legn. Men hvad Ioviniani Sag 

angaaer, faa have vi allerede ovenfor angivet, hvad vi demme om 

ugift Stand og 9Lgteffab, naar de sammenlignes, og sagt, at de 

ingenlunde kunne agtes lige heit, endffMdt ingen af Delene for

tjener Mennestet Netfcrrdiggjerelse. 

Med flige forfængelige og falsse Argnmenter forsvare de 

denne ugudelige og for gode S^der fordærvelige Lov. Med faa-

danne Grunde ville de forfare ^nrsterues Samvittigheder iinyd 

Guds Dom, naar Han en Dag stal krcrve Negussab af dem, hvor

for de have seuderrevet LLgtestab, og uiartret, ja indtil Deden 

forfulgt de gifte Prcrster. Thi der er ingen Tvivl om, at lige

som Abels Blod raabte Hevn, sabledes og mange fromme M^rnds 

Blod, mod hvilke man nn har raget grumt afsted, vil raabeHevn 

til Gud. Og na>zr da Gud engang stal hevne denne Grumhed, 

da ssulle I vel forfare, hvor intetsigende Modstandernes Grunde 

ere, da skulle I fornemme, at i Guds Dom gjelder ingen fophi-

stisse Kunster imod Guds Ord; fom Propheten siger: Alt Kjed 

er Hee og al dets LEre som Markens Blomst. Men vore Fyr

ster kunne, i hvad der faa kommer, treste sig ved Bevidstheden om 

deres g"de Hensigt; thi var det endog urigNgt af Prcrsterne at 

gifte sig, faa er det dog paa den anden Side lige saa vist, at 

hin, aabenbare Vold og Grumhed og Blodsudgydelse er stridende 

mod Guds Villie og Ord. Ingenlunde heller have vore Fyrster Lyst 

til at indsere noget Nyt eller Uenighed i Kirken,- men fremfor 

alle Ting burde de dog tage Hensyn til Guds Ord iscrr i en Sag, 

der er saa klar og indlysende. 

Til ConfessionenS fire og tyvende Artikel. 

O m  M e s s e n .  

Fra Begyndelsen af rnaae vi atter bevidne, at vi ikke af-

ffaffe, men holde og forsvare Messen, som det sig ber. Thi Mes

serne holdes hos 06 hver Sendag og andre Festdage, paa hvilke 
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S-icramentet meddeles dem, som ville brnqe det, efterat de ere 

prevede og absolverede. Desuden beholdes de sædvanlige offent

lige Ceremonier med at lcrse, synge og bede, med Messedragt o. 

s. v. Vore Modstandere g ere en lang Snak om det latinske 

Sprogs Brug i Messen, og paastaae beelt uforstandigt, at de 

Ulcrrde kunne have Nytte af at l,ere Messen i Kirkens Troe, 

endskjendt de ikke sorstaae den. De digte nemlig, at selve Gjer-

ningen at here Messen er en Gudsdyrkelse og gavner den, som 

herer det, om han og ikke sorstaaer et Ord deraf. Dog dette 

vil vi ikke videre rere op i, men henstille det ganske til Lasernes 

Dom. Kun i Forbigaaende omtale vi det, for tillige at erindre 

at de latinske Leetion.r og Venner ozsaa ere beholdte hos os. 

Men da disse Ceremonier skulle iagttages, baade for at Folket 

kun krre Skriften og Guds Ord, saa og, at de, paamindede ved 

Ordet, kunne undfange Troen oq sand Gudsfrygt og saaledes ret

telig bede (thi dette er Hovedeiemedet af alle Ceremonier), saa 

beholde vi det latinske Sprog for deres Skyld, som lcrre og sor

staae Latin -, og lade saa tyske Sange og Psalmer fe.'ge med iblandt, 

at Folket ogfaa kan have noget, hvorved det kan opvcrkke Troe 

oz Gudsfrygt hos sig. Denne Ekik er altid holden at vcr-

re lovlig i Kirken; tbi om de og sommesteds mere, sommesteds 

mindre have brugt tysse Psalmer, saa bar dog Folket sor det me

ste i alle Kirker sjunget noget paa deres Tnngemaal. Derimod er 

det ingensteds skrevet eller sagt, at nogen kan have Gavn af at here 

Lectierne i et Sprog han ikke forstaaer, eller at Ceremonier kun

ne vcrre en Christen til Nytte, ikke fordi de paaminde og lcrre, 

men af gjort Gjerning, fordi man seer og herer derpaa. Bort 

med flige Phariscrisse Lårdomme! 
At vi nn ikke holde private Messer, men ikkun en offent

lig og fcrlles, ogsaa deri skeer intet imod den almindelige cl,riste

lige Kirke. Thi ogsaa i de Grcrike Kirker boldes ei engang i 

vore Dage nogen privat, men alene offentlig Messe, og det blot 
paa Sen- og Festdage. I Klostrene holdes daglig Messe, men 
blot en offentlig. Og dette er Levning af den gamle Kirkes Skik 
og Brug. Thi ingensteds omtale de gamle Alrkcskribentere fer 
Gregorius (den Store), de private Messer. Hvorlunde be

gyndelsen skedte til disse, vil vi nu ikke tale om. Ven det er 
vist, at efterat Tiggermunkene begyndte at tage Overhaand, saa 
er af dercs falske og bedragerike Lcrre, for Vindings Skyld, Mes
sernes Antal bestandig foreget, saa at alle Retskafne alt l^nge 
have ensket, at der maatte scvttes en Grcrndse for saadanne Mis



brug. Omendssjsndt S. Franciscus ') selv af god Mening 

vilde forebygge dette og anordnede, at i hvert Kloster ffulde kun 

boldes een almindelig Messe hver Dag. Men dette forandredes 

siden af Overtroe eller for Vindings Skyld. Saaledes forvende 

de serst de gamle Fcrdres gode Anordninger efter deres Tykke, 

o g  s i d e n  a n f e r e  d e  m o d  o s  F c r d r e n e s  A n c t o r i t e t .  E p i p h a n i n s ^ )  

skriver, at i Asien paa haus Tid blev Communionen holden tre 

Gange hver Uge, men ikke daglig, og denne Skik, siger han, var 

overantvordet af Apostlene. HanS Ord ere: „Communionen 

at holde er indstiftet af Apostlene hver Torsdag, Leverdag og 

Cendag." 

Men ssjendt vore Modstandere ved denne Leilighed sammen

dynge en heel Hob, for at vise, at Messen er et Offer, saa ville 

d e  d o g  m e d  a l  d e r e s  O r d s q v a l d e r  f o r s t u m m e  v e d  d e t t e  S v a r :  a t  

selv denne lange Ajede af Auctoriteter, Grunde, Vidnesbyrd ik

ke beviser, at Messen forhverver os Naaden af gjort Gjerning 

eller borttager Skyld og Straf fra dem, for hvilke den holdeS. 

Dette ene Svar kuldkaster alt hvad Modstanderne have indvendt 

mod os ei blot i denne Confntation, men i alle de Skrifter, som 

de have udgivet om Messen. Og dette er nu den egentlige Strids

punkt, hvorom vi slittigen lier paaminde Lcrserne, ligesom AE-

schines fordum erindrede Dommerne om, at de som rette og 

velovede Fcrgteie vilde bestemme Stridens Mark og Grcrndser, 

det Pnnkt, hvorpaa de egentlig kunde holde deres Modstander sast. 

Paa samme Maade ville vi tvinge vore Modstandere til at blive 

ved Hovedspergsmaalet; thi saa vil det vcrre let at ssjenne Grun

denes og Bevisernes Vcrgt paa begge Sider. 

Vi have klart nok tilkjendegivet i vor Bekjendelse, at det er 

vor Mening og Lcrre, at Messen ei meddeler nogen Naaden af 

gjort Gjerning, og ei, holden for Dede eller Levende, kan sortie-

ne dem Syndernes Forladelse. Og det tydelige og faste Veviis 

herfor er det, at det overalt er umuligt, at vi ved nogen Gjer

ning kan erholde Syndsforladelse, men at vi ved Troen maae over

vinde Syndens og Dedens Forskrækkelser, i det vore Hjerter at

ter opreifts ved Christi Erkjendelse, og vi fornemme, at vi for 

Hans Skyld have Syndernes Forladelse, at Hans Retfærdighed 

vg Fortjenester tilregnes os (Nom. 5/ i). Denne Lsre er saa 

Sce 3. ?r2nclsci epist. XII. 

Lpiplign. s6versus ka-roses I. III» 



vis og fast at den kan og ss.il staae mod alle Helvedes Porte. — Oz 

dette er alt det Svar, som gjeres fornedent til den ganffe Sag. Thi 

ingen Fornuftig kan dog bifalde hiin pharifa-isse og hedenffe Mening 

om Gjerningers Fortjenstlighed. Og dog har denne Indbildning 

flaaet dybe Redder i folkets Troe og foregct Messernes Tal til det 

Uendelige. Thi derfor leie de Messer til at forsone Glids Prede og 

ville med denne Gjerning erholde Eftergivelse af Skyld som af Straf, 

erhverve sig med eet Ord alt hvad de knnne onsse for Livet, ja endog 

udlefe dem, der ere dsde, fra Skærsilden. Denne pharisausse Me

ning have Munke og Sophister krrt og forsvaret i Kirken. 

Men stiendt saaledeS Sagen fra vor Lide allerede er afgjort, 

rille vi dog, fordi Modstanderne sege at besmykke deres Vildfarelser 

med mange fordreiede Skriftsteder, tilssie lidet herom. Iscrr have de 

i Confutationen talt meget om Offer, hvilket Ord vi i vor Bekjen-

delse, sot at undgaae Tvetydighed, ganffe have forbigaaet-, men have 

derimod med klare Ord viist dem de sterste Misbrng, som de drive og 

skjule under dette Navn. Men for nu rettelig at udlcrgge de Skrift

steder, som de have forvendt, er det nedvendigt ferst at fremsatte, 

hvad man stal forstaae ved Offer. I hele ti Aar have vore Modstan. 

dere skrevet ncrsten utallige Bind om denne Materie, og ingen af dem 

har dog endnu rigtig bestemt Begrebet af et Offer. De snappe blot 

Navnet op af Skriften eller af Fcrdrene,- siden snakke de derom 

hvad der falder dem ind, saa et Offer endelig skal betyde hvad de ville 

gjsre det til. 

Hvad Offer cr og hvor mange Slags Of-
fcrc der ere. 

S  o  c r a t e s  s s g e r  i P l a t o n s  P h c r d r n S ,  a t  h a n  e r  e n  s t o r  E l 

sker af Inddelinger, sordi uden disse intet kan rettelig sorklares i Ta

len eller sorstaaes, og naar han trcrffer paa en, som cr kyndig i den

ne Kuust (at inddele logi,k>, siger han, felger han i hans Spor, som i 

en Guds. Og han viser os til at overskarre de enkelteLemmcr ret l 

Sammensyningerne, og ikke paa flette Kokkes ViiS at bryde dem. 

Men disse Negler kaste vore Modstandere Prag paa og ere saaledes i 

Sandhed, som Platon stger, sietteKokke, i det de ligesom bryde 

Offerets Ledemode; hvilket bedre stal knnne sorstaaes, naar vi have op

regnet, hvor mange SlagS Offere der ere. 

Theologerne pleie rigtigen at adskille mellem Sacrament og 

Offer, men den scrlles Benævnelse for begge er en hellig Handling 

eller Ceremonie. Sacramcntet for det fsrste er altsaa en saadan 
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helligHandling, i hvilken Gud stjenker og giver det, som den dertil knyt

tede Forjættelse tilbyder. Saaledes cr Daaben en Gjerning. ikke 

fom vi frembåre Gnd, men hvorved Gud, eller Ordets Tjener i Guds 

Sted, deber oS, hvorved Gud tilbyder og stjenker Syndernes For

ladelse alt efter Forjættelsen: „Hvo som troer og bliver dsbt stal 

blive salig" (Marc. 16, 16). Derimod er O ffer e t en Gjerning, 

hvilken vi frembåre Gud, for at crre og dyrke ham. Men de ncrr-

meste Slags Offer ere tvende, og ikke fkre. Det ene Slags er S 0-

ne offer et, det cr: en Gjerning til at fyldestgjere for Skyld og 

^traf, hvilken forsoner Guds Vrede og fortjener andre Syndernes 

Forladelse. Det andet Slags er Takofferet, hvilket ikke fortjener 

Syndernes Forladelse eller forliger Gud. men sseer af dem, som al

lerede ere forligte med Gud for at gjsre og give Taksigelse for Syn

dernes Forladelse og den erholdte Naade. 

Disse tvende Slags Offer stal man med Flid agte paa saavel i 

denne Handel som i mange andre Stridigheder, og af al Omhu fore

bygge, at de ikke sammenblandes. Og hvis denne Bogs Grcrndser 

tillod det, ssulde vi anfere Grundene for denne Deling, som haver 

mange Vidnesbyrd saavel i Brevet til Hebræerne som paa andre Ste

der i den hellige Skrift. Alle de Levitiste Offringer s. Er. kunne hen

fores til disse to Slags, som til deres egentlige Dele. Thi i Loven 

kaldtes visse Offere Soneoffere, fordi de vare Billeder af saadanne, ik

ke fordi de fortjente Folket Syndsforladelse for Gud, men at de skulde 

vcrre en udvortes Forsoning efter Loven, hvorved betydedes, at de, 

for hvilke de stedte, ikke stulde vcrre udstedte fra Israels Folk. De 

andre Offere derimod ere Takoffere, som af Ferstegrsde, Tiende, Fer-

stesedte 0. f. v. 
Men i Gjerningen haver der kun vcrret eet eneste Soneof, 

fer i Verden, nemlig Christi Dsd, som Drevet ti! Hebrcrerne lcrrer 

vs, der det hedder: „Det er umuligt ved Ore- og Bnkkeblod at bort

tage Synderne" (Hebr. 10,4). Og strar ester, hvor der tales om 

Christi Lydighed og Villie: „I hvilken Villie vi ere helliggjorte ved 

Christi Legems Offer een Gang." Propheten Iesaias haver og ud

lagt Mosis Lov saaledes, at vi stulle vide, at Christi Dsd virkelig er 

en Fyldestgørelse for vore Synder, og ikke Lovens Ceremonier eller 

Offringer. Thi faa siger han om Christo: „Naar Han haver gi

vet sit Liv til et Skyldoffer, da stal Han see Scrd og leve lcrn-

ge, og Herrens gode Behag stal lykkes" ()es. zz, 10). Thi dtt 

hebraiske Ord, som Propheten her brnger, betegner et Skyldoffer, 
og har han saaledes villet betyde, at Skyldoffrene i Loven ikke 

vare de rette, men at der stulde komme et Offer, hvilket ikult^ 
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fyldestgøre for vore Synder og forsone Glid, at Menneskene kun
de vide, at de ikke for egne Gjerninqers eller Retfærdigheds 
Skyld. men ved fremmed, nemlig Christi, Fortieneste forliges med 
Gud. Paulus oversetter det samme Ord, som Propheten bru
ger, ved Synd, der han Rom. 8, Z siger.- „Gud lordemte 
Synden af 5 ynden," det vil sige: „Han tog Straf over Syn
de« af Syndens d. e.: „ved Offeret for Synden-" Dette 
Ords Betydning kan lettere ssisnnes af Hedningenes Skikke, som 
rimeligviis ere optagne ved Mieforstaaelse af FcrdreneS Udsagn. 
S a a l e d e s  h a v d e  R o m e r n e  d e r e s  S o n e o f f e r e  o g  O f f e r d y r ,  
fom ved store Ulykker, der rammede Folket, frembåres til at for
milde Guds Vrede; ja de havde ogsaa Mennesseoffringer, maa-
ssee fordi de havde hsrt, at et Mennesseoffer engang ssulde for
sone Gud med hele den menneskelige Slcrgt. Saaledes havde Grå
kerne deres N en i e l se r og andre hellige Sonehandlinger. — 
Det er altsaa Iesaias's og S Povels Mening, at Chrii^us er 
blevet g ort til er Soneoffer, for at Gud ssulde forliges med 
os, ved Hans Fortieneste og Verdssyld, ikke ved v-ore Giernin-
ger. Det staaer altsaa fast, at Christi Ded er det eneste gyldi
ge Soneoffer. Thi hine Levitisse Soneoffere kaldtes blot saa, 
som Billeder paa det, der stulde komme. Og saaledes vare de i 
en vis Lignelse Fvldestgjerelfer, som fortjente Lovens Retfærdig
hed, at ei de, som havde syndet og sorbrudt sig, ssulde udelukkes 
af Staten. Men efterat Evangeliet var aabenbaret, niaatte disse 
Billeder af Tingen here op. Og fordi de saaledes maatte ophe-
re. da Evangeliet var forjættet for at fremstille det rette og ene
ste Soneoffer, varede heller ikke sande Soneoffere. 

Andre Offcre ere Takoffere, som Evangeliets Prerdiken, Ven
nen, Taksigelsen, Christi Bekjendelfe, de Helliges gode Gernin
ger og deres Kors. Men disse ere ikke Fyldestgjerelser for dein, 
der frembcrre dem, ei heller kunne de komme audre til Gode, saa 
de fortjene dem af gjort Gjerning Syndsforladelse og Forligelse 
med Gud. Tvertimod saadaune Gjerninger ssee af dem, som al
lerede ere forligte med Gud. Og at Offrene under det Nye Te
s t a m e n t e  e r e  a f  d e t  S l a g s ,  l e r r e r  o s  S .  P e d e r  i  d e  O r d :  , I  
ere et helligt Prerstedemme, til at offre aandelige Offere" (i 
Petr. 2, 5). H.r modserttes aandelige Offere ei blot Offerdyr, 

men ogsaa menneskelige Gjerninger, som foretages i den Tanke 

derincd at fortjene Syndsforladelse; thi det Aandelige betegner 
den hellige Llands Nsrelser i os. Det samme l«rer Paulus 

S 
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Rom. 12, ,: „Fremstiller eders Legemer til et levende, helligt Os-
fer, hvilket er eders fornuftige Gudstjeneste." En fornuftig Guds
tjeneste betyder nemlig en saadan, hvori Gud kjendes i Aand og Sand
hed, naar Hjertet er gjennemtrcrngt af retGudsfrygt og Tillid til 
Gud. Den modscrttes altsaa ei blot den Levitiffe Gudsdyrkelse, 
hvorved Offerqvcrg flagtedes, men ogsaa al den Tjeneste, som er be
fængt med Indbildning om egen Gjernings Fortjenstlighed. Det 
famme lcerer Brevet til Hebræerne >z, >5 - „Saa lader os da altid 
vffre Gud eov-Offere formedelst Ham," og tilfeier som Forklaring: 
,,deter, de Lcrbers Frugt, som bekjeude Hans Navn." Disse Læ
bers Frugter ere Vennen, Taksigelse, Bekjendelse o. s. v. Hvilke 
Offere ei gjelde af gjort Gjerning, men formedelst Troen. Derom 
minde os de Ord: „formedelst Ham." det er: formedelst Troen paa 

Christum. 
Summa, det nye Testamentes Gudsdyrkelse er en aandelig Dyr

kelse, Troens Retfærdighed i Hjertet, og Troens Frugter. Der
for afffaffer den den Levitiffe Gudstjeneste, og Christus siger (Zo. 
4, 23. 24): „De sande Gudstilbedere ffulle tilbede Faderen i Aand 
og Sandhed. Saadanne Tilbedere seger Faderen. Gud er en Aand, 
og de, som tilbede Ham, ffulle tilbede Ham i Aand og Sandhed." 
Denne Scrtning viser det Fordømmelige i deres Mening, som fore
g i v e ,  a t  O f f r e n e  g j e l d e  a f  g j o r t  G j e r n i n g ;  o g  l c r r e r ,  a t  v i  i A a n d e  n ,  
det er: med Hjertets hellige Rerelser og i Troen ffnlle tilbede Gud. 
Derfor fordomme og Propheterne i det Gamle Testamente Folkets 
Indbildning om Gjerningers Fortjenstlighed for Gud og Krre en 
indvortes Retfærdighed og aandel ige Offr inger.  Jer.  7 .  2 2 ,  2 3 :  

„Jeg haver ikke talt med eders Fcrdre og ikke befalet dem paa den 
Dag da jeg udserte dem af SEgypti Land, om Brandoffere og Slagt
offers ; men dette Ord haver jeg befalet dem, sigende: Lyder paa 
mit Ord, saa vil jeg va?re eders Gud og I siulle vcrre mit Folk." 
Hvorledes maae vi troe, at Jederne have optaget denne Prcediken, 
som synes aabenbart at stride mod Mosis Lov ? Thi det var jo vit, 
terligt, at Gud havde befalet Fcrdrene om Brandoffere og Slagtoff. re. 
Men Propheten fordemmer kun deres Vildfarelse om Offringers 
Fortjenstlighed, at de nemlig ved saadan Dyrkelse afgjort Gjerning 
kunde forsone Guds Vrede. Derfor scrtter han det til om Troen, 
at Gud havde befalet: „Herermigl"det er: Troer mig, at jeger 
Gud, at jeg vil kundgjere mig eder som saadan, naar jeg forbarmer 
mig over eder og hjelper eder til alle Tider, og at jeg ikke har eders 
Offere behov; troer ikkun, at jeger eders Gud, som retfcrrdiggjer 
og helliggM eder, ikke for eders Fortjenesters Skyld, men for mit 
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naadige Lsstes og min Forjættelses Skysd ; derfor beder af Hi'ertet 

og venter Hjelp og Trsst af mig. Ogsaa Ps. 50. ,Z fordemmes 

den Indbildning om Fyldestgjerelfe ved Gjerninger, hvor Herren si

ger: ,,Mener du, at jeg vil crde Orekisd og drikke Bukkeblod? Kald 

paa mig i din Nsds Dag: jeg vil udfrie dig, og du ffal prise mig." 

Her vidner Han altsaa, hvilken er den heieste og rette Gudstjeneste; 

nemlig at vi takke og paakalde Ham af Hjertet. Ligesaa Ps. 40, 7 : 

„Du haver ikke Lyst til Madoffer eller Drikkeoffcr. Men mine Aren 

haver du aabnet mig i" det er: dit Ord hur du fremsat for mig, at 

jeg skulde here det, og krcrv.r, at jeg ssal troe Dit Ord og Dine For

jættelser. Ligeiaa P>. 51, iz: „I Brandoffere haver Du ikke Be

hag. Et Offer velbehageligt for Gud er en fsndcrknust Aand; det 

ydmyge Hjerte vil Du ikke foragte, o Gud!" Saaledes Ps. 4, 6: 

„Offrer Retfærdigheds Offcr og haaber paa Herren.^ Her befaler 

han, at vi skulle haabe paa Herren og kalder det et ret Offer, visende 

dermed, at de andre Offere ikke cre sande Offere. Ps. 116, 17: 

„Dig vil jeg offre Takoffere, og paakalde Herrens Navn." Her kal

der ban Bennen et Takstgelsesoffer. - Men Skriften er fuld af faa-

danne Vidnesbyrd, som lcrre, at Offringer ikke forsone Gud af gjort 

Gjerning. Derfor lcrres, at de kevitiske Offere ere afssassede i det 

Nve Testamente, og at der skulle v>rre idel nye og rene Offere, som 

L?en, Bekjendelse, Tt'kugelse, Evangeliets Prcrdiken, Kors og For-

selgelse for Evangeliets Skyld. Om disse Offere taler Pro

pan« Malachias saa: „Fra So!enS Opgang til dens 

Nedgang ,?al mit Navn vcrre herligt iblandt Hedningene, og 

paa hvert Sted frembåres Rsgoffere for mit Navn og rene 

Offere" (Mal. 1, 1 >) Disse Prophetens Ord ville vore Modstan

dere! falstelig hensere til Messen, ogansere de gamle Fcrdres Udlig

ninger. Men Svaret hertil er let. Thi scrt endog, at dette Sted 

handlede om Messen, saa s?lger dog deraf ingenlunde, at Messen staf-

fir os eller andie Syndernes Forladelse af gjort Gjerning. Derom 

taler Propheten flet intet; det have Munke og Sophister tilsat af de
res eget Hoved. Hevrigt fcre Prophetens Ord selv deres Forklaring 
med sig. Thi ferst siger han, at Herrens Navn skal vcrre stort, det 
skeer ved Evangeliets Prcrdiken; thi herved vorder Ehristi Navn for

kynder og Faderens Barmhjertighed, forjættet i Christa, aabenbaret. 
Evangeliets Prcrdiken feder Troen udi dem, som annamme Evange
liet. Disse paakalde Gud, takke Ham, lide Forfølgelse for Evange
liets Bekjendelse, gjere gode Gjerninger for Christi SEres Skyld. 
Saaledes bliver Herrens Navn stort iblandt Hedningene. R eg o f-
ferog reeutOffer betyde altsaa ikke hos Propheten en Ceremonis 

S -
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af gjort Gjerning, men alle de aandelige Offere, ved hvilke GndsNavn 
bliver stort, nemlig: Evangeliets Prædiken, Troen, Vennen, Chri-
sti Bekjendelse. Og vi ere ganske vel tilfreds med, om nogen derun
der og vil indbefatte Messens Ceremonie, dog at han ikke forstaaer 
den blotte bare Ceremonie, eller siger, at den af gjort Gjerning for
soner Gud. Thi ligesom vi blandt andre hellige og rene Offere og 
anfere Evangeliets Prcrdiken som et Takoffer, saaledes kan og Nadve
rens Nydelse passende kaldes et Lov-Offer, dog ikkesaa, at vi troe 
derved at retfcrrdiggjeres for Gud afgjort Gjeruing, eller at man 
kan gjere det for andre og derved erhverve dem Syndernes Forladelje. 
Men efterdi Malachias taler om alle Gudstjenester og Offre i det nye 
Testamente, ikke alene om Herrens Nadvere, og ingenlunde uuder-
stetter den Pharissiske Vildfarelse oin Gjerningens Fortjenstlighed, 
er han os stet ikke imod, men meget mere paa vor Side. 2hi han 
krcrver en inderlig Hjertets Gudsdyrkelse, ved hvilken i Sandhed 
Herrens Navn bliver stort. 

Videre anfere de af Malarias et andet Sted, som lyder saa 
.,Han stal rense og klargjere Levi Bern som Guld og som Selv, og 
de skulle frembåre Herren Offere i Retfærdighed " (Mal >5, 3). 
Dette Sted udkrcever Retfærdiges Offere og er altsaa tvertimod den 
Mening om Offerets Kraft til at retsardiggjere afgjort Gjerning. 
Men Levi Berns Offere, det er: Lcrrernes i det nye testamente, er 
Evangeliets Prædiken og denne Prcrdikens gode Frugter, som Pan-
lns siger Rom. 15, 16 : ,,Ieg stal vcrre Jkfn Christi Tjener iblandt 
Hedningene, at offre Guds Evangelium, paa det at Hedningenes 
Offer ssal blive velbehageligt, helliggjort formedelst den Hellig Aand." 
Thi det- at de flagtede Offerdyr udi Mosts Lov, haver betegnet baa-
de Christi Ded og Evangeliets Forkyndelse, hvorved den gamle Main 
ssal dsdgjeres og et nyt og evigt Liv begyndes i 06. Men Modstan
derne henfere nrigtigen Navnet O ffer til Messens Ceremonie alene; 
om Prcrdikeembedet, om Troen, om Ten og Taksigelse tale d.' alde
les intet, endssjendt hiin Ceremonie derfor er indsat. Og det Nye 
Testamente ssal have idelig aandelige Hjertets Offere og ikke saa-
danne Slagtoffers sor Synden, som under det Levitisse Pr^ste-

demme. 
De anfere endvidere det dagl'ge Offer, og mene, at ligeiom der 

var et dagligt Offer under Loven, saaledes ssal Messen vcrre det Nye 
Testamentes daglige Offer. I Sandhed vore Modstandere vilde faae 
en let Seier, hvis vi lode os flaae med Allegorier. Men det er vit
terligt, at Allegorier ei give nogedfast Beviis. S kjendt vi ere vel
tilfreds med, at man begriber Messen som et dagligt Offer, naar 
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man klin sorstaaer hele Messen, nemlig Messens hellige Handling til

ligemed Evangeliets Forkyndelse, Troen, Paakaldelsen og Taksigel

sen. Thi disse rilsammentagne ere det Nye Testamentes daglige Of

fer, og Messens hellige Handling er for dets Skyld indstiftet og maa 

ci lesrives derfra. Derfor siger Paulus: „Saa ofte Z crde dette 

Bred og drikke denne Viin, ssulle I forkynde Herrens Ded" (i 

Cor. i i. 26). Men det felger ingenlunde af dette Levitiffe Forbil

lede, at den hellige Handling retsardiggjer Mennesset as gjort Gjer-

ning, eller kan holdes for andre til at fortjene dem Syndsforladelse. 

Og hiint forbillede om det daglige Offer, naar man ret anseer 

det, afmaler og betyder meget passeligen ei blot Massens Handling, 

men og Evangeliets Forkyndelse. I 4de Mos. 28 sattes tre Stykker 

af hiint daglige Offer, Lammets Forbandelse, Trikkeoffret, og Os-

fringen af Hvedekagen. Hele Loven indeholder billeder eller Skyg

ger af de tilkommende Ting. Derfore afmales her som paa en Tavle 

Christns og hele det Nye Testamentes Gudstjeneste. Forbandel

sen af Lammet betyder Christi Ded. Drikkeofferet betegner, at over

alt i hele Verden bestankes de Troende med hiint Lams Blod, det er: 

helliggjeres ved Evangeliets Forkyndelse, som S. Peder taler: „ved 

Aandens Helliggjerelse til Lydighed og til Bestankelsen med Jesu 

Christi Blod" (i Pet. 1, 2). Offringen af Hvedekagen betegner 

Troen, Paakaldelsen, og Takngelsen i Hjerterne. Saaledes altsaa 

som i det gamle Testamente Skyggen af Tingene sees, saaledes stal 

man i det n»e sege den betegnede Ting, og ikke atter et blot Forbil

lede as Verdens-Offeret. Derfore. endssjendt Messens hellige Hand

ling er en Erindring om Christi Dsd, saa er den dog ikte alene det 

daglige Offer: men Christi Ihukommelse selv er det daglige Offer, det 

vil sige: Evangeliets Forkyndelse og Troen, at Gud ved Christi D?d 

er 06 forsonet. Dertil kraves og et Drikkeoffer, det vil sige: at vi, 

formedelst Evangeliet bestænkede med Christi Blod, blive helliggjorte, 

at den gamle Adam detgj?res og vort indre Mennesse fornyes i 06. 

Dertil kraves og et Offer af Hvedekager, det vil sige: at vi skulle 

takle og love Gud og bekjende vor Troe med Kors og gode Mjernin-

ger. Saaledes bortkaste vi den grove Pharisaiske Vildfarelse om 

Medens Fortjenstlighed afg>ort Gjerning, og indsee, at her betydes 

enaandelig Dyrkelse, et dagligt Hjertens Offer: thi i det nye Testa

m e n t e  k r a v e s  L e g e m e t  o g  S a n d h e d e n  i  C h r i s t o  ( C o l . - ,  1 7 ) . -  d e t  e r !  

den Hellige Aand, som virker det gamle Mennesses Dodgjerelse.— 

Heraf er det vitterligt nok, at Forbilledet om det daglige Offer intet 

beviser imod, men snarere for os, fordi v» krave alle de opregnede 

Stykker til en Christens daglige Offer; Modstanderne derimod sal-
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sseligen indbilde sig, at kun Messens Handling er betegnet, ikke 

Evangeliets Forkyndelse og hvad der ellers ndgjer det rette dag

lige Offer, enten man kalder det med Navnet Offer eller ei. 

Nu kunne alrsaa gudfrygtige og fromme Folk lettelig skjen-

ne, hvor fals? den Beskyldning er, at vi afskaffe Messens Offer. 

Erfaringen selv viser, hvilke de grumme Tyranner ere, som med 

Vold tiltage sig Regimentet i Kirken, som under Gudfrygtigheds 

Skin rive verdslig Magt og Rige til sig. som intet agte Om

sorgen for Prcrdikeembedet, men kun for Herredemmet, som fere 

Krig ligesom verdslige Fyrster og have oprettet nye Gudstjene

ster i Kirken. Thi vore Modstandere beholde af Messen alene 

Ceremonien og bruge den offentlig til allehaande kirkcranersk Vin

ding. Derefter digte de, at den, holden for andre, fortjener dem 

Guds Naade og alt Godt. I deres offentlige foredrag lcrre de 

ikke Evangeliet, treste ei Samvittighederne, vise dem ei, at deres 

Synder forlades dem af Naade for Christi Skyld, men frem

satte Helgendyrkelse og menneskelige Fpldestgjerelfer og Traditio

ner, og lcrre, at Menneskene ved disse retfcrrdiggjeres for Gud. 

Og skjendt nogle af disse Misdrng er aabenbar ugudelige og be

spottelige, saa holde de dog ftivt derved og forsvare dem med 

Vold. Og de af deres Prcrdikantere, som ville ansees for klog

tigere og lcerdere, fremsatte allehaande philosophisse Spergsmaa-

le, som hverken Folket eller de selv sorstaae. Endelig de aller-

taaleligste iblandt dem lcrre Lovens, men ikke Troens Retfærdig

hed. — Vore Modstandere klage i Consutationen bitterlig over 

Tidernes Adelcrggelse, at nemlig Altrene staae »prydede, uden 

Lnsestager, nden Billedstøtter. Deri altsaa scrtte de Kirkernes 

Prydelse. Neidet er en anden Odelcrggelse, som Propheten 

Daniel betyder (y, 27), nemlig Evangeliets Formørkelse i Kir

ken. Thi Folket, overvcrldet ved Mangfoldigheden og Forskel

ligheden af menneskelige Traditioner og Meninger, har paa ingen 

Maade kunnet begribe eller sanke en Summe af de christelige Ho-

vedlcrrdomme. Hvo af Almuen har s. Er, kunnet hidtil sorstaae 

Lcrren om Poenitentsen. skjendt Modstanderne vel have lcrrt der

om? Og dette er et Hovedstykke af den christelige Lcrrdom; af 

Mangel paa Kundskab herom vlagedes Samvittighederne ved lan

ge Synderegistre og Fyldestgjer^fer. Om Troen, hvorved vi 

uforskyldt erholde Syndernes Forladelse, taledes der derimod flet 

intet, om dens Ovelser i Kamp med Fortvivlelsen herte man ikke 

et Ord hverken i Modstandernes Ekrister eller Prcrdikener. Her-

ti! kom den strcrkkelige Vanhelligelse af Messen, og megen anden 
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ugudel g Misbrng i Kirken. Og det er den Vdeliggelsens Ve

derstyggelighed, som Propheten Daniel taler om. 

Derimod Præsterne, som hos os tjene i Pridikeembedet, ere 

ved Guds Naade Ordets Tjenere, lire Evangeliet om Ehristo og 

Hans Velgjerning.'r, vise, at Syndernes Forladelse vorder os 

uforskyldt til Deel formedelst Christum. Og denne Lcrrdom gi

ver Samvittighederne en sikker Trest. Videre tilfeies Liren om 

de gode Gjerninger, som Gnd befaler, om Sakramenternes Hellig

hed og vårdige Brug. Men dersom Herrens Nadveres Brug 

stnlde vire et dagligt Offer, da maatte Messen hos os med stsrre 

Rer kaldes saa; thi hos dem lade Præsterne sig betale sor at 

holde Messen og bruge Sacramentet. Hos os derimod bruges 

det jevnligen og med sterre Alvorlighed; thi Folket bliver i For

vejen underviist, hvorfor det er indstiftet og hvortil det gavner, 

at det nemlig er et Pant og Vidnesbyrd om, at Syndernes For

ladelse gives os af Naade, og at det altsaa stal paaminde de for-

strikkede Samvittigheder, at de visseligen troe dette. Da vi alt

saa hoS os beholde baade Evangeliets Pridiken og Sakramenter

nes rette Brug, saa bliver hos os ogsaa det daglige Offer. Og 

skulle vi tale om hvad udvortes vel anstaaer, saa bessges Kirker

ne mere hos os, end hos vore Modstandere; thi Tilhererne 

sinzsteS ved sattelige og opbyggelige Prædikener. Men Modstan

dernes Lirdom er aldrig bleven sorstaaet, hverken af Folket eller 

as Lirerne selv. Og dog er en from, gudelig og forstaaelig Lir-

dom, dertil Sacramenternes gudfrygtige Brug, og andigtig Ben 

Kirkens fornemste Prydelser. Og saalinge Modstanderne ikke sit-

te deres Gndsdnrkelse i disse 2ing, Evangeliets Forkyndelse, 

Troen og Troens Kampe, maae de regnes blandt dem, som Da

niel siger ,,ire deres Gud med Guld og Selv." 

Af Brevet til Hebrierne anfere de: ,,Enhver Appersteprist, 

som er taget af Mennester, han sittes for Mennester i de Ting, 

som here til Gud, at han stal srembcrre Gaver og Offere sor 

Synden" (Hebr. 5, >). Heraf slutte de nn saaledes, at da der 

i det nye Testamente ere Bisper og Prister, saa maa der og 

vire et Offer for Synderne. Og denne Grnnd beviger fornem

melig de Ulirde. ifir, naar de forestille sig hiin Pragt, som 

Pristestab og Offere vare omgivne med i det gamle Testamente. 

Denne Lignelse besnirer de Uerfarne, saa at de domme, at der 

paa lige Maade hos os maa vire et saadantheitideligt Offer, som 
srembires for Synderne. Og hele Messeofferet og den svrige 
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Pavelige Gudsdnrk."lse er flet int-et andet end en Cople af den 
misforstaaede Levitisse Cultus. 

Og uagtet nu vor L-rre har kraftige Vidnesbyrd i Brevet 
til Hebræerne, saa bruge dog Modstanderne Steder, udrevne af 
samme Brev og dens rette Sammenhang, imod os, som nu dette, 
hvor der siges, at enhver Appcrstepra'st fattes til at offre for Syn
derne. Terten selv paa samme Sted ferer det ftrar til Christum, 
den rette Ypperstepræst. I det Foregaaende er Talen om det 
Levitisse Prcrstedemme, og betydes, at dette har vcrret et Villede 
paa Christi Appersteprcrstedemme. Thi de Levitisse Soneoffere 
fortjente ikke Folket Syndsforladelse sor Gud, men vare kun et 
Billede paa det eneste rette Soneoffer, som ssulde komme. Saale-
des har da dette Brev sor sterste Delen netop det Oiemeed, at 
vise, at det gamle Prcrstedemme og de gamle Offere ei vare virk
somme til at ssaffe Mennesset Syndsforladelse eller Forligelse 
med Gud, men blot til at betegne det eneste tilkommende Cbristi 
Offer. Thi ogsaa de .hellige under det gamle Testamente maatte 
retfcrrdiggjeres ved Troen, i Kraft af Forjættelsen om Synds
forladelse, der ssulde ssjenkes formedelst Christum; raa samme 
Maade, som de Hellige i det nye Testamente retfærdiggøres. 
Ja alle Hellige fra Verdens Begyndelse maatte holde fast ved, at 
der engang ssulde komme et Offer og en Fyldestgørelse for Syn
den, Christus den Forjættede, som Iesaias lcrrer zz, i,: „Naar 
K>an haver givet sit Liv hen til et Skyldoffer for Synden.^ Da alrsaa 
Offreue i det gamleTestamente ikke fortjenteSyndsforladelfe, men kun 
en Udsoning med Staten for Menigheden; thi de vare kun Billeder af 
Tingen, af det store Offer, som ssulde komme, saa felger, at det 
er eet Offer alene, som hav.r betalt og fyldestgjort for hele 
Verdens Synder, hvilket er Christus. Derfor ssal man ikke yder
mere i det nye Testamente fcrrre noget andet Offer til Betaling 
for Synderne, end Christum alene, som eengang er offret paa 
Korset. 

De fare groveligen vild, som foregive, at de Levitisse Offere 
have fortjent Syndernes Forladelse for Gud, og som krcrve, at 
i det nye Testamente ogsaa ssal ssee Offere for Synden foruden 
Christl Ded og Offer. Thi denne Mtzfarelfe har fortrængt den 
rette faliggjerende Lårdom om Christi Deos Fortjeneste og Troens 
Retfærdighed, ja har forkrcrnket og sammenblandet det gamle og 
nye Testamentes Lcrre og gjort Munke og Messeprcrster til Mid
lers og Forsonere i Christi Sted. Derfor, hvis nogen sintter 
fta, at der i det nye Testamente nsdvendig mag vcrreen ypperstepræst. 
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dcr offrer for Synderne, da kan det indlemmes, men alene om 

Christo. Og denne Svnsmaade bckrcrfter hele Brevet til Hebrcrer-

ne. Thi at ftrtte nogen anden Fyldestgørelse eller Forsoning 

for Synderne istedet for Christi Dsd, det er flet intet andet end 

at scrtte en anden Midler i Christi Sted. Og efterdi det nye 

Testamentes Præsteembede er et Aandens Embede, som Paulus 

lcrrer C? Cor. z, 6), derfor har det kun det eneste Soncoffer, 

som fyldestgjer for alles Synd, Christi D?d. I dette Embede 

er nu ingen saadanne Offre mere, som de kevitisse vare, hvilke 

kunde tilegnes andre som af gjort Gjerning, men det tilboder al

le Evangeliet og Sakramenterne, at de ved disse kunne undfange 

Troen og den Hellige Aand, at det Syndige kan dedes i dem og 

de saaledes vorde levendegjorte; derefter kaldes det og et AandenS 

Embede og udelukker altfaa ganffe Forestillingen om Retfærdig

gørelse ved noget Offer som af gjort Gjerning Thi AandenS 

Embede er det, hvorved den Hellige )'and er virksom i Hjerterne, 

og dette kan altsaa kun da vorde andre til Laade, naar Aanden 

er virksom i dem og arbeider paa deres Gjensedelse. Men saa-

dant ssecr ikke ved Tilegnelse af fremmed Gjernings Fortjeneste. 

Vi have saaledes viist Grunden, hvorfor Messen ikke retscrr-

diggjer af giort Gjerinng, og ei kan tilegnes andre, for at fortjene 

dem hyndens Forladelse; thi begge Dele strider mod Troens 

Retfærdighed; og det er umuligt at Syndsforladelse kan vorde 

nogen til Deel, ell.'r Dedens og Syndens Skrcrk overvindes, ved 

nogen Gierning eller uogen Ting i Verden, uden ved Troen paa 

Christum; ved hvilken retfærdiggjorte vi have Fred. Vi hav-

fremdeles viist. at de Skriftsteder, som anseres imod os, ingen-

lunde tale sor Modstandernes vildfarende og ugudelige Menin. 

ger; og derom kunne alle redelige og si omme Mcrnd nn dom

me. Derfor forbyde vi Thomas's ') Vildfarelse, som ffri-

ver: at Herrens Legeme eengang offredes paa .Korset for Arve

synden, men nu bliver dagligen offret paa Alteret for de daglige 

Synder, at Kirken i faa Maade kan have et dagligt Offer til at 

forsone Gud. Vi forssyde og alle andre almindelige Vildfarel

ser: at Messen fortjener Naaden af gjort Gierning dem, fon, 

holde Messe; videre: at den, holden for andre, omendskjendt de 

ere ugudelige, blot ikke de selv hindre det, fortoner dem Synds

forladelse. Alt dette er falik og ugudelig Lårdom, i de senere 

) 1 II v mV i n. opusc. lle Lscrsm. altsris c. l. 
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Tider opdigtet af ularde Munke, og fordunkler Christi Lidelses 

AEre og Troens Retfærdighed. 

Men af disse Vildfarelser ere utallige andre opslaaede, som 

naar de disputere, om en Messe, naar den bliver holden for man

ge tillige, er saa kraftig, som naar den holdes sor hver enkelt Per

son« Disse Sophifter have Fortjenesternes Grader saa neie af

tegnede, som Guldfmeddene Vagten af Guldet og Selvet. Frem

deles falge de og Messen, at fortjene enhver hvad han begjerer, 

Kjobmanden en lykkelig Handel, Jageren en god Jagt o. s. v. 

Endelig holde de og Messe for de Dode, sor at befrie Sjelene 

sra Skjersildens Straffe. Skjemdt Sacramentet uden Troen gav

ner end ikke engang de Levende. Og ei kunne vore Modstandere 

af Skriften anfere een eneste Teddel til Forsvar for de opdigte

de Lårdomme, som de med stor Myndighed pradike i Kirken. Li-

gefaalidet have de den gamle Kirkes eller Fadrenes Vidnesbyrd. 

Hvad Kirkefædrene have lcert om Messe
offeret. 

Efterat vi nu have forklaret de Steder af Skriften, som an-

feres imod os, saa ville vi heller ikke sorbigaae hvad de fremdra

ge af Kirkefædrene. Vi vide meget vel, at Messen hist og her 

af disse kaldes et Offer; men ei er det deres Mening derfor, at 

den meddeler Naaden af gjort Gjerning og, tilegnet andre, for

tjener dem Eftergivelse as Skyld og- Straf. Hvor lasts dog faa-

danne ubvre Meninger hos Fadrene? Nei! tvertimod vidne de 

o v e r a l t ,  a t  M e s s e n  e r  e t  T a k - O f f e r ,  o g  d e r i  o r  k a l d e  d e  d e n  E u -

charistie. Men ovenfor have vi allerede viist, at Takofferet ik

ke fortjener os Forligelse med Gud, men sseer af dem, som allere

de ere forligte med Gud, ligesom Kors og Gjenvordigheder kun

ne ikke fortjene os, at Gud derved forsones; men ere Tak-Offe-

re, naar de udholdes af dem, som ere forsonede med Gud. Og 

dette Svar er nok i Almindelighed til at forsvare de gamle Fa

dres Ord; det er os ogsaa nok imod vore Modstandede. Thi det 

er vist, at hele det Digt om Fortjenesten af gjort Gjerning findes 

ingensteds hos Fadrene-, men dog, for at hele Sagen kan blive de

sto klarere, ville vi fremsatte om Sacramentets rette Brug hvad 

der er vitterligt overensstemmende med den hellige Skrift og Zcr» 

drene. 
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Om Sacramentets rette Brug og om Offer. 
Nogle i deres egen Indbildning kløgtige Folk have sagt, at Her

rens Nadvere er indstiftet for tvende Aarsagers Skyld. Ferst at den 

skulde vcrre etKjendem<rrke og Vidnesbyrd om et vist Kald, ligesom 

en vis SlagS Munkekappe er Tegn paa en vis Enkelt Munkeorden. 

Dermrst mene de, at Cbristus haver havt synderlig Behagelighed til 

at give dette Kjendemcrrke og Tegn ved et Maaltid eller Nadvere, for

di Han saaledes vilde tilkjendegive den inderlige Forening og det ven

skabelige Sindelag, som ffulde finde Sted imellem (Zhristne, fordi 

Maaltider ere Tegn paa Forbund og Venskab. Men dette er ikkun 

en verdslig Tale og Mening, som flet ikke viser, hvorledes man ret

telig stal bruge Sacramentet og de Ting, som Gud haver indsat. Den 

henserer alt til Kærligheds Avelse, hvilket ogfaa verdslige Folk og 

profane Mennesker forstaae paa en vis Maade, men ikke til Troen paa 

Guds Forjættelser, som Faa ret forstaae og vide. 

Sakramenterne ere Segn paa Guds Billie imod os, ei blot 

Tegn ved hvilke Menneskene rjendes udvortes sra hverandre. Og 

derfor beskrives retteligen Sacramenterne i det nye Testamente som 

Naadens Tegn. Og fordi der i Sacramentet er tvende Ting, Teg

net og Ordet, saa er Ordet i det nne Testamente den Naadens For

jættelse, som er lagt til Tegnet. Men det nye Testamentes Forjæt

telse er Tilsagnet om Syndsforladelse, saaledes som disse Ord vidne: 

,.Dette er mit Legeme, som hengives for eder ; dette er det nye Testa, 

numres Kalk i mit Blod, som udgydes til Syndernes Forladelse for 

de Mange" (Luc. 22, 19. 2«). Ordet tilbyder altsaa Syndernes 

Forladelse, og Handlingen selv er ligesom et synligt Billede paa Or

det, eller en Besegling, som S. Povel (Rom. 4, 1 >) kalder det, der 

viser Forjættelsen. Ligesom derfor Forjættelsen er sorgjeves, uden 

den annammes ved Troen, saa er og Handlingen selv eller det udvor

tes Tegn ikke nytt igt, uden Troen er hos, som visselig antager, at 
her tilbydes Syndernes Forladelse; bvilken Troe opretter igjen de 

sorikrcrkkede Hjerter. Og ligesom Ordet er givet til at opvcrkke Troen, 

saaledes er Sacramentet indstiftet, at naar vi see det udvortes Tegn 
sor vore Dine, s5al det bevcrge Hjerterne til at troe. Thi ved disse 

teende Ting, ved Ordet og Sacramentet, virker den Hellige Aand. 

Og en saadan Brug af Sacramentet, naar Troen levendegjer de for-
strikkede Hjerter, er det nye Testamentes Dyrkelse. Thi i det nye Te

stamente skeer den heieste Gudsdyrkelse indvortes udi Hjertet, naar 

det gamle Menneske dedes i os, og vi vorde fedte paa nye formedelst 

den Hellig Aand. Dertil haver og Ehristus indsat Sacramentet; da 
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Han byder os at gisre det til sin Ihnkommelse. Thi at ihukomme 

Christum er Me noget, som steer ved udvortes Facter eller forErem-

pletsSknld, siialedes som man iTragoedierne kan gienkaldeHerculis el

ler Ulvssis Erindring, men det steer ved at ihukomme Christi Vel-

gjerninger og annamme dem ved Troen, for at vi saaledes knnne vor

de levendegjorte og fornyede. Derfor siger Psalmen (111,4): „Han 

gjorde et Minde om sine underlige Gjerninger, den barmhjertige og 

forbarmende Gud; Han gav dem Spise, som Ham frygtede.'" Saa 

stal udi Sacramentet stues og bekjendes Guds Villie og Barmhjer

tighed. Men den Troe, som bekjender saadan Barmhjertighed, gjer 

Hjertet levende igjen. Og dette er den fornemste Brug af Sacra

mentet, hvoraf det baade er indlysende, hvilke der ere beqvemme til 

Sacramentet, nemlig de sønderknuste Hjerter, oz hvorledes de stulle 

tilegne sig dets Velgjerninger, 

Dertil kommer nu Messens Bestemmelse som et Takoffer. Ef-

terat nemlig Samvittigheden er opreist ved Troen og har fornummet, 

hvorledes den er befrier fra sin Angst- saa takter den Gud af Hjertens 

Grund for saadan usigelig stor Naade og Velgjerning og brnger >elve 

den hellige Handling Gud til Lov og AZre, for ved denne Lydighed 

at vise sin Taknemmelighed og vidne, hvor heit den agter Guds Ga

ver. Saaledes bliver denne Handling et Lov- og Takoffer. Saale

des tale da 5 cedrene ogfaa om denne dobbelte Virkning, ferst at Sam

vittighederne derved blive trestede, og derncrst, at Gud siges Lov og 

Tak. Den ferste af disse Virkninger herer egentlig til Sacramen-

tets, den anden til Offerets Begreb Om Samvittighedens Trest 

siger Ambro sius ') : ,,Kommer til Ham, og annammer Naade og 

Absolution; thi Han er Syndernes Forladelse. I sperge o.n, hvo 

.Haner? Herer Hans egne Ord: „Jeg er Livsens Vred, hvo som 

kommer til mig, stal ikke hungre, og hoo som troer paa mig stal al

drig tsrste" (Jo- 6, 38). Her vidner han, at i Sacramentet tilby

des Syndernes Forladelse, og at den stal annammes jved Troen. 

Utallige Vidnesbyrd as samme Indhold lcrses hos Fodrene, hvil

ke Modstanderne alle henfere til Netfcrrdiggjerelfe af gjort Gjerning 

og Messeofferets Tilegnelse for andre, da Fcrdrene dog aabenbart 

krcrve Troe og kun tale om den Trest, som enhver stal undfange i sit 

Hjerte og sin Samvittighed. Desforuden finder man og mange 

Stykker hos Fodrene om Messen som et Takoffer, som f. Er> hine 

*) Zermo XVIII in ?ss!m. 118. 
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C v v r i a n i  d e i l i g e  O r d  ' )  o m  g u d f r y g t i g e  o g  c h r i s t e l i g e  C o m -

municantere. ,,Gudsfrygten,^ siger ban. deler sig mellem det 

Givne o Tilgivne, det er: sammenholder Gnds rige Velgjernin. 

ger med vore Onders, Syndens og Dedens, Svarhed, og giver 

s a a  ( y n d  d e r f o r  L E r e n . "  D e r f o r  e r  M e s s e n  k a l d e t  E n c h a r i -

stle eller Takoffer. Men ikke er den saadan en Taksigelse, som 

man stal gjere eller bolde for andre, til at fortjene dem Synder

nes Forladelse eller ndfrie de Dedes Sjele af Skærsilden. Thi 

den hellige Handling nden Troen kan hverken gavne den, som 

holder Messe, eller andre. 

Om Ordet: Messe. 
Vore Modstandere ville endog henvise os til Grammatiken 

og fere et Argument as Messens Benævnelser, hvilket dog ikke 

haver nogen vidtleftig Gjendrivelse forneden. Thi endstiendt 

Messen kaldes et Offer, felger dog siet ikke deraf, at det er en Hand

ling, som meddeler Naaden af gjort Gjerning, eller tilegnet andre 

fortjener dem Syndsforladelse o s. v. Gråkerne sige de, kalde 

Messen Liturgie, og dette betyder et Offer. Men hvor

for tale de siet intet om den crldre Benævnelse Synaris CCom-

mnnion), som viser at Messen sordnm bar vcrret en hellig Hand

l i n g ,  h v o r i  h e l e  M e n i g h e d e n  d e e l t o g .  M e n  b v a d  n n  O r d e t  L i t n r -

gie angaaer saa betyder det ikke egentlig et Offer, men heller en 

offentlig Bestilling, og er saavidt meget beqvemt for vor Mening 

og Lcrre. ar nemlig een Herrens Tjener consecrerer og ndddeler 

til detevrige Folk Herrens Legeme og Blod ; ligesom og een Her

rens Tjener lcrrer og forkynder Folket Evangeliet. Som Panlus 

siger i Cor. 4 i? , Hver Mand stal holde os for Christi Tjene

re og Hnnsboldere over Guds Hemmeligheder" d. e.: over Evan

geliet og Sakramenterne. Og 2 Cor. 5, 20: ,,Vi ere Sende

bud i  Cbrist i  Sted, l igesom Gud selv formanede gjennem 06. Vi 
bede i Christi Sted, lader eder forlige med Gnd!" 

Saaledes passer Navnet Liturgie meget godt til det of

fentlige Embede i Kirken. Det er nemlig et gammelt Ord, som 

er brugt baade hos Grcrterne og Romerne til at betegne vffcntli-

') Af en Bog, som dengang almindelig tillagdes Cvpria-
Ntts „l'lsAstlis tje cvens Oumiui," lMl? s^M egentlig 
har en vis ^.rnciillus, Lvnnvsllis, til Forfatter. 
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eller Skatte, som de Nigere maatte give, som f. Er. til at ud

ruste Flaaden eller lignende Nationalforetagender '). I det nye 

Testamente er det brugt af Apostlen S. Povel til at betegne en 

samlet Gave til at understøtte de Trængende 2 Cor. y, iZ. Og 

Phil. 2, 25 kalder han Epaphroditus sine Fornødenheders Tjener 

hvor da dette Ord visselig ikke kan betyde en Mes-

seprcrst. Men her behsves ingen flere Vidnesbyrd, da de, som 

Icrse de grceffe Forfattere, overalt vil stede paa Erempler i Mcrng-

de. Og af Grammatikerne veed man, at det ffal udledes ikke af 

, som betyder almindelig Ben (eitanie), men af d. e: 

Skatter til at bestride de offentlige Udgifter. 

Men dette er latterligt, hvad de videre ville bevise, at fordi 

A l ter et omtales i de hellige Skrifter, maa nedvendig Messen 

vcrre et Offer, da Panlus etsteds lignelfesviis anferer Alteret. 

Og altsaa ville de, at Messen ffal have sit Navn af det hebraiske Ord 

Dog hvorfor hente Ordets Oprindelse saa langt fra, 

uden fordi de ville rose sig af deres Kundskab i det hebraiske 

Sprog? Da Navnet jo udtrykkelig forekommer 5 Mos. 16, ,7, 

hvor det betyder Folkets Gaver, ikke Prcrstens Offer. Thi en

hver, som kom til Paaskeheitiden, skulde metbringe en Gave lige

som et Symbolum. Hvilken Skik ogsaa de Christne i Kirkens 

serste Tider beholdt. Nemlig de, som kom sammen til Gudstje

nesten, medbragte Brsd, Viin og andre Ting, som de apostoliffe 

Canones vidne. Deraf blev taget en Deel for at consecreres til 

Nadveren, og det ovrige blev nddeelt til de Fattige. Med den

ne Skik beholdt de og Navnet paa saadanne Gaver, Messer. Og 

formedelst flige Gaver blev og Messen et og andet Steds kaldet 

Agape d. e.: Ajerlighedsmaaltid. Men hvad opholde vi 06 ved 

flige Ubetydeligheder? Thi latterligt er det dog vistnok, at Mod

standerne grunde en saa hsivigtig Sag paa lofe Sproggisninger. 

Om nu ogsaa Messen kaldes et Offer (oblstio), hvad gjer det 

') Her anferes til Beviser et Sted af Demosthenes's 
Tale imod Leptines, og Scholiastens Forklaring dertil, 
samt af de senere romerffe Tider et Reftript af Keiser Per-
tinar, hvilke Citater saavelfom en stor Deel af dette Af
snit ere udeladte i den tyske Oversættelse. 

2) Her sigtes til Ordet paa det anfsrte Sted. 
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til deres Drsmme om dens Anvendelse sor andre til at fortjene 

dem Syndsforladelse? Den kan jo vel kaldes et Offer, fordi 

derved offres Venner, Taksigelser 0. s. v. Men hverken Cere

monien i og for sig eller Venner og Takossre gavne af gjort Gjer-

ning nden Troe. 

Ogsaa den grusse Messekanon t^aler 

meget om Messeofferet, men viser tydeligt nok, at Navnet ikke 

indstr^rnkes til Herrens Legeme og Vlod, men bruges om hele 

Gudstjenesten. Thi saa lyde Ordene etsteds: „Du gjere 06 vcrr-

dige til at frembsre Dig venner og Taksigelser og ublodige Os-

fere sor hele Folket,-" og lidet ester: ,,Saa srembcrre vi Dig da 

denne aandige og ublodige Gudsdyrkelse," hvilke Ord ingen ber 

kunne missorstaae. Thi daarligt er det at ville sige, at disse Ord 

maae sorstaaes om det aandige Offer, Christi Legeme, da tverti-

mod Terten taler om hele Gudsdyrkelsen, og i det Sted af Pau

lus, som sigtes til (Rom. 12, >), Udtrykket ,,den fornuftige Guds

dyrkelse" er modsat alt det falsse Vcrsen om visse Dyrkelsers 

Forttenstlighed af gjort Gjerning. 

Dm Messen for de Dode. 
Men naar vore Modstandere nn ydermere forsvare Mes-

fens Anvendelse til at besrie de Asdedes Sjele, og dermed drive 

en nblne og uchristelig Handel, saa have dc hverken noget Vidnes

byrd eller Vesaling as den hellige Skrift. Og visselig er det er 

nogen ringe Synd, uden Guds Befaling og uden Erempel af 

Skriften at indscrtte saadanne Gndsdyrkelser i Kirken, og at hen-

fore Herrens Nadvere, som er indstiftet til Hans Ihukommelse og 

Forkyndelse blandt de Levende, til de Lede. Det er at misbru

ge Guds Navn, imod det andet Guds Bud. Thi for det For-

ste er det Christi Evangelium til sterste Forsmædelse at lcrre, at 

en vis Handling kan af gjort Gjerning, udeu Troe, v»re er Offer, 

som forsoner Gud og syldestgier for Svnden. Ja det er en 

gruelig Tale, at tillægge en Prcrstv blotte Gierning ligesaameget 

som Christi Dsd. Men derncrst kan Dsden og Synden jo ei 

overvindes uden ved Troe paa Christum, og derfor kunne Skærs

ildens Straffe ei heller tilintetgøres ved Tilegnelse af en frem

med Gjerning. 

Vi ville nu flet ikke tale om, hvad for Vidnesbprd Mod

standerne have sor deres Skjcrrsild, hvad Forestilling de gisre sig 

om Straffene der, hvilke Grunde deres Lcrre om Fyldestgjsrelser-
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ne haver, om hvilken vi ovenfor have viist, at den er aldeles 

salss. Alene dette ville vi sige: Det er vist, at Herrens Nad-

vere er indstiftet ti! Skyldens Forladelse; thi Sacramentet til

byder Syndernes Forladelse, oz her er det nsovendigt at 

sorstaae Skylden. Men dog fyldestMr det ikke sor Skylden; 

thi ellers var Messen at agte lige med Christi Dsd; og Skyldens 

Forladelse kan ei annammes anderledes end ved Troen. Altsaa 

er Messen ikke nogen Fyldestgørelse men et Sacrament og en 

Forjættelse, der krcrverTroe. Og i Sandhed alle Fromme og 

Gudfrygtige ssulle inderlig og dybt bedreves, naar de eftertanke, 

hvor gruelig og forfærdelig Misbrug Messen har vcrret underka

stet nnder Pavedømmet, at den for det meeste ei brugtes til an

det, end at holdes for de Dode og lese dem af Skjcrreilden. 

Dette er at ophcrve det daglige Offer af Kirken, dette det 

rette Antichristi Rige, at overfere de naaderige ?orjcrttclser om 

Syndsforladelse paa de falsse Drsmme om Fyldestgisrelser. ja 

dette er at besmitte Evangeliet og forkrcrnke Sacramenternes 

Brug. Det er de rette B esp ottere, om hvilke Panlus siger, at 

de ere skyldige i Herrens Legeme oa Blod, de som have under

trykt Lårdommen om Troe og Syndsforladelse og ssicrndigen mis

brugt Herrens Legeme til en kirkeranerss Vinding, under Foregi

vende af Fyldestgøre! ser, Og visselig ssulle de engang lide Straf 

for dette Kirkeran. Og derfor ssulle vi og alle Christne see os 

vel fore, at vi ikke billige disse ssrcrkkelige Misbrug. 

Men lad os vende tilbage til Sagen. Da Messen ei er no

gen Fyldestgørelse, hverken sor Straffen eller for Skylden, af 

gjort Gjerning, nden Troe, saa felger, at dens Anvendelie for 

de Dsde er unyttig. Og ei behsves her nogen vidtløftig Bevus-

serelse. Thi det er vitterligt, at flig Anvendelse af Messen ikke 

haver noget Vidnesbyrd af Skrifterne. Og ei er det uden Fare 

i Kirken at indstifte Gudsdyrkelfer, som ei ere budne i Skriften. 

Dog, hvis det engang skulde gjeres fornsdent, ville vi tale vidt-

lsftigere om den hele Sag. Thi hvad stride vi nu med Mod

standerne, da de hverken forstaae, hvad Offer, eller Sacrament, eller 

S y n d s f o r l a d e l s e  e l l e r  T r o e  e r ?  

Den grcrsse Messekanon fremstiller heller ikke Messeofferet 
som en Fyldestgørelse for de Dsde, i det den udstrækker det til 

alle Patriarcher, Propheter og Apostle. Det er altsaa klart at 

Grcrkerne frembcrre den som et Takoffer, mcn ikke anvende den 

som en Fyldestgørelse for den Dode. Desuden tale de ikk. om 

Herrens Legeme og Blod alene, men om Messens evrige Dele 
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tillige. Thi efter Velsignelsen bede de, at det maa bekomme dem 

vel, som annamme det, og ikke andre. Derefter tilfeie de: „End 

frembcrre vi Dig denne aandelige Dyrkelse for de i Troen ben-

sovne Propheter, Apostle o. s. v." Men denne „aandelige Guds

dyrkelse" betegner ikke alene Christi Offer, men alt hvad der i 

Messen foretages. Men angaaende det oorige, hvad Modstanderne 

anfere af Fcrdrene om Offeret for de Dede, saa vide vi vel, at 

de Gamle oste tale om Benner sor de Afdede, hvilke vi ei for

mene, men kun misbillige Anvendelsen af Herrens Nadvere for 

de samme. Og overhovedet kunne Modstanderne i de crldre Fcrdre 

intet finde til at bestyrke denne deres Forestilling med. Men 

hvi'6 de og havde et eller andet enkelt Vidnesbyrd af Gregorius 

eller nogle nyere, saa modscrtte vi dem de klareste Skriftsteder. 

Selv blandt Fodrene er det jo vist, at der er stor Ueenshed. De 

vare Mennesker og kunde altfaa tage Feil. Skjendt, hvis de nu 

levede op igjen, og faae deres Ord bruges som Belcrg for flige 

aabcnbare Legne, som Modstanderne sremsere, vilde de vist udlæg
ge sig selv gansse anderledes. 

Falsteligen anssre og vore Modstandere Aerius's For-

dsmmelse imod os, som de sige blev derfor fordemt som en Kjet-

ter, fordi han ncrgtede, at Messen var et Offer for Levende og 

Dede. Ofte bruge de saadanne Ramker, anfsre gamle Kjetterier 

og sege at sammenpasse dem med vores Sag. for ved saadan Sam

menstilling at undertrykke oS. Men Epiphanius vidner no

get gansse andet om Aerius, nemlig at hans Mening var, at 

Bruner for de Dede vare unyttige; og dette dadler han hos Ae

rius. Nu ville vi flet ikre paatage os Aerius's Sag. men have 

det kun at bestille med eder, som forsvare et Kjetterie, der stri-

dcr saa aabenbart mod de apostolisse vg prophetisse samt Zcrdrenes 

Lårdomme, nemlig at Messen retfcrrdiggjer af gjort Gjerning, at 

den fortiener dem Syndsforladelse, for hvilke den holdes, endog 

de cre ugudelige. Denne fordærvelige Vildfarelse unsbillige vi, 

ford. den forkr^rnker Christi Lidelses SSre og aldeles begraver 

deu sande Lcrre om Troens Retfærdighed. Det var den samme 

Mening, som herssede l det afgudisse Israel, at de meente at vil

le fortjene Syndernes Forladelse med Offer, men ikke afNaade. 

Altsaa sorogede de saadanne Dyrkelser og Offringer, indstiftede 

Baals Dyrktljc i Israels Nige, og i IudL offrede endog udi 

Lundene. Denne Indbildning fordomme Propheterne og mod-

staae ei blot Baals Dyrkere men ogsaa de Prcrster, som g-vrde de 

A a 
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as Gud foressrevne Offere i hiin ugudelige Mening. Men saa-

l.rnge Verden staaer har denne falsse Indbildning vcrrct h-iircn-

de, at Dyrkelser og Offringer ere Forsouingsmidler. De kiedeli-

ge Menneffer taale det ikke, at denne ?Ere till^ggcs Cliriili . f. 

ser alene, at det er en Forsoning, men tillægge andre DvUUser 

og Offere samme Kraft og Anseelse. Ligesom altsaa i Iudcr Rl-

ae den salsse Indbildning om Offere var herssende hos de ugude

lige Praster, og Baals Dyrkelse i Israel, og Guds Kirke var al

ligevel iblandt dm,, som ikke samtykkede i de ugudelige Dyrkeiser: 

saaledes har Baalsdyrkelsen, det vil sige: disse Misbrug med den 

hellige Nadvere, vcrret herskende under yavedsmmet og synes at 

ssulle vare saa lcrnge som PavenS Rige staaer, indtil Gniimv 

kommer at dsmme aabenbare, og med sin Tillommeljes Helligs 

stal gisre Antichristens Rige til intet. Imidlertid ssulle alle, som 

ville troe Evangeliet, vcrre advarede, at de vogte >ig sor saadant 

Afguderie og Dyrkelser, optænkte imod Guds Ord. 

Dette have vi sagt korteligen oni Messen, for at ^ » -

frnatiae i alle Nationer maatte forftaae, at vi med al Flld be

holde og 'forsvare Messen l sin rette Vcrrdighed og rette Brug. 

Og vi ville have alle fromme og oprigtige Folk paammdede, at.de 

ikke gjere sig deelagtige med vore Modstandere i Messens Van

helligelse, paa det at de ikke ssulle besvcrre sig med fremmede 

S y n d e r .  D e t  e r  e n  s t o r  o g  v i g t i g  S a g ,  h e r  h a n d l e s  o m ;  M  

visselig er denne Misbrug med Messen ligesaa afgud.ss, som dm 

Baalsdyrkelse, Propheten Elias bekjcrmvede. Vl have med al Maa-

delighed fremsat Sagen og svaret uden forsmcrdellge Ord. Men 

drive vore Modstandere os til at samle alle Mlsbrug med Mes

sen, kunne vl ei fare saa lempelig med dem. 

Til Consessionens syv og tyvende Artikel. 
O m  K l  o f r e r  l s f t  e r .  

Der var hos os for tredive Aar siden i Eisenach (en 

B y e  i  T h u r i n g e n )  e n  F r a n c i s c a n e r m u n k  v e d  N a v n  J o h a n n "  

Hilten som af sine Ordensbrsdre blev kastet l Fængsel, 

') N. ln msrZlne: „Denne Mand, 
vede endnu eller var s^ .kort ,iden d-d, da eg gtt l 
Skole i C.senach. Thl <eg mindes, at rnin ^r , 
Henrik Schalden, talte om ham og beklage yam, 
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fordi han havde dadlct noqse aabeubare Misbrug ! Klosterlevnet. 

Vi have og seet hans Skrifter, af hvilke dct er aabenbart nok, 

hvordan hans Lcrrdom haver v^ret; og alle, som have kiendt 

ham. vidne, ar det var en from, stille gammel Mand, og 

alvorlig dog »den Vrantenhed. Han forudsagde mange Ting, 

som deels allerede ere indtrufne, deels nu synes at ncrrme sig sin 

Opfyldelse, hvilke vi dog ikke ville ovregne, vaa det at ingen stal 

udlcrgge det saa, at vi ville gi?re somme det til Villie, andre 

derimod til Fortrcrd. Men da han tilsidst enten af Alderdom 

eller af den Svaghed, han havde sanket paa, medens han sad i 

Fauigflet, var falden i en Sygdom, lod han Klosterets Guardian 

kalde til sig og fortalte ham sit flette Besindende. Men da Guar

dianen, optændt af Phariftriss Had, beznndte haardeligen at ssielde 

paa Manden for hans Lcrres Skyld, som de vel troede i Tiden 

kunde bringe en Svindsot i deres Kjekken, saa talede han aldeles 

intet videre om sin Legems Svaghed, men sagde sukkende: at han 

roligcn taalede disse Fornærmelser for Christi Skyld, da han dog 

intet havde lcrrt eller skrevet Munkestanden til Vancrre, men blot 

dadlet nogle aabenbare Misbrug. Men en anden, vedblev han, 

skal komme, naar man skriver Aar 1516; han stal vorde eders 

Ruin og forgjevcs vil I preve xaa at modftaae dam. Denne 

selv samme Mening, om at det hcrldcde stcrrkt meb Munkenes 

Stat, og dette samme Aarstal fandt siden efter hauS Venner i 

hans Skrifter, og navnlig iblandt de Anmærkninger, han havde 

efterladt, til visse Steder i Propheten Daniel. Skyndt nu Ti

den bedst vil vise, hvormeget man kan mene om denne Tale, saa 

er der dog andre Tegn, ei mindre sikkre end Spaadomme, som 

trne Munkevæsenet med en Forandring. Thi det er gansse vit

terligt, hvormegen hykkelff ?Lrgjerrighed og Vindesyge der ssju-

ler sig i Klostrene, hvor uvidende Munkene ere og ofte de ster-

ste Dosmere blandt dem tage grummest afsted, hvcr megen daar-

lig Snak der findes i deres Prædikener, hvorlunde de bestandig 

have dereS Garn ude at fiffe Penge, foruden andre Laster, som 

vi ei engang have nog.n Lyst at tale om. Klostrene vare fer 
Skoler for christelig Lcrrdom, men ere nu aldeles vanartede og 

fordi han maatte sidde i Fcrngsel. Jeg var dengang en 
14 eller >5 'Aar gammel. Men bencrvnte Henrik Schal-
den var gan^e indgaaet med Minoriterue og saagodtsom 
deres Slave tilligemed hele sit Huns." 
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fra en Guld- gaaet over i en Jern-Alder. Ja de storste og ri, 

geste Klostere ncrre nu alene orkeslose Skarer, som under falsk 

Skiu af Hellighed og Andagt fraadse af Kirkens Almindinger. 

Men nu siger den Herre Christns, at det Salt, fom mister sin 

Kraft, duer til intet, men det kastes ud og Folk trcrde derpaa. 

Derfore med flige Sarder spaae Mnnkene sig selv deres Skjebne. 

Hertil kommer endnu et andet Tidens Tegn, nemlig, at de ere 

Tilskyndere og Aarsag til, at mange gudfrygtige Mcrnd tages af 

Dage. Og saadanne Mord stal Gud visselig snart hcrvne. Men 

ingenlunde anklage vi dem alle; vi troe vel, at der hist og her i 

Klostrene ere fromme og gode Mcrnd, som have en fornuftig Me

ning om den falske Hellighed og de selvopfundne Dyrkeiser, og 

som hoiligen misbillige den Grumhed, som Hyklerne iblandt dem 

tage afsted med. 

Men her tale vi nu om den Lcrrdom, som Confutatsmester-

ne forsvare, ikke om man ssal holde sit Lofte for Gud. Thi det 

mene vi, at hvad der rettelig loves skul troligen holdes. Men 

derom handle vi: om man ved saadanne Klosterlofter og selvvalg

te Dyrkelfer kan fortjene Syndsforladelse og Retfærdiggørelse; 

om de ete Fvldestgjsrelser for Synden; om de ere lige gode med 

Daaben; om de ere en Fuldkommenhed, hvorved baade de evangeliske 

Vud og Naad holdes; om de have Fortjenester tilovers.- om saadanne 

Fortjenester kunne overfores paa andre og frelse dem; om Lester, 

som skee i saadan Mening, ere gyldige; om de Lofter ere rette chri-

stelige, som under Skin af Hellighed aflægges, blot for at man 

kan leve et mageligt og orkeslost Liv; om de Lofter skulle gjelde, 

der enten ere afnodte Uvillige, eller aftagne dem, som formedelst 

deres unge Alder ei endnu kunde domme om det Liv, de traad 

ind i, som af deres Forcrldre eller Bekjendte ligesom ere stodre 

ind i Klostrene, for der at have frit Ophold og spare deres Fæ

drenearv; om de Lofter ere gyldige, som give aabenbar Anledning 

til C ynd, enten fordi de ei holdes formedelst den menneskelige 

Skrobelighed, eller fordi de, som engang ere i Broderskabet, tvin

ges til at bifalde alskens Misbrug, ved Messen s. Cr., og den 

ugudelige Helgendyrkelse og al Grumhed, som oves imod fromme 

og retsindige Folk. See det er egentlig de Sporgsmaale, som vi 

ere uenige oml Og skjondt vi i vor Dekjendelse have indfort 

adskilligt om saadanne Lofter, som endog forkastes af den Pavelige 

Net, saa ville alligevel Modstanderne forlange, at vi skulde fra

falde 5lt, hvad vi have sagt (thi dette er deres Ord). Det er 

U 
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virkelig Umagen vard at hore, hvorledes de paa sapblstis? Viis for-

dreie vore Beviser, og hvad de anfore til at forsvare deres Sag. Vi 

ville altsaa korteligeu gjennemsee nogle af vore Argumenter, og i For-

gaaende tillige vise vore Modstanderes svigagtige og lose Grund. Men 

da hele denne Materie flittige« og udsorligen er behandlet af Dr. 

MortenLuther i hans Bog om Klosterlofter, saa ville vi have 

samme Bog ligesom paa nye igjentaget. 

For det ssrste er dette jo ganffe vist, at detei er christeligt eller 

lovligt at nogen gjor et Lsfte, naar han troer dermed at kunne fortje

ne Syndsforladelse eller fyldestgøre Gud for une Synder. Thi den

ne Mening er en aabenbar Bespottelse af Evangeliet, som larer os, 

at, Syndsforladelsen ssjcnkes os af Naade for Christi Skyld ; som vi 

ovenfor udsorligen have viist. Med fuld Rette have vi derfor anfort 

det Pauliniste Sied (Gal. 5, 4) : ,,I ere affaldnefra Christo, I som 

ville retfardiggjores ved Loven." De, som soge deres Synders For

ladelse ikke ved Troen paa Christum, men ved Klostergjerning og Mun-

kklcvnet, berove Christo ?Eren og korsfæste ham ham paa nye. Men 

hor nu, hvorlunde Consutatsmesterne her ville uudstippe os! Hiint 

Sted af Paulus forklare de alene om Mosis Lov, og tilsoie, at Mun

kene gjore og holde alle Ting for Christi Skyld og beflitte sig paa at 

leve „armest efter Evangeliets Forssrister, for saaledes at fortjene 

det evige Liv. Endeligt satte de disse ssrakkeligt lydende Ord derhos-

Det er derfor ugudeligt hvad her (i vor Bekendelse) siges imod Klo

strene. O Christe, hvor lange vil Du taale saadan aabenbar Spor af 

disse vore Fiender imod Dit Evangelium ? Vi have sagt i vor Be-

ki.mtvlse, at Sondernes Forladelse annammes af Naade formedelst 

Gmstum ved Troen. Er dette ikke Evangeliets Rost, er dette ikke 

den evige Faders Ord, som Dv, som er i Faderens Skjsd, har aaben-

baret ^rden — ja da lide vi med Rette! Men Din Dod, Din Op, 

siandllse, den Hellige Aand, den gansse christne Kirke barer Vidnes, 

byrd om, at dette cr ligesom en Kjerne af Evangeliet: at vierbolde 

Syndernes Forladelse ikke for vore Fortjenesters Skyld, men vcd 

Troen formedelst Dig, o Christe! - Naar Paulus altsaa tor nge, at 

vi ikke ved Moielovcn fortjene Syndernes Forladelse, saa gjelder det

te 1 en. nu langt hoiere Grad om de menne«?elige Traditioner og de-

rev ^»gttagclse, som Apostlen og med aabenbare Ord vidner i Brevet 

ti de kolosser. Thi naar Moseloven, som var guddommelig aaben-

aret,itt. var kraftig til Syndsforladelse, hvormeget mindre da hine 

^ ^ ̂  borgerlige Livs Sadvane? 
Mo.>randeine fore,lille det saaledes, som om Cbristus har asikaffet 

Mo,is Lov og cr selv traadt istedcn, men dog ikke saaledes, at 5an 
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uforssyldt af Naade vil ssjenke Syndernes Forladelse, men for Gjer-
ninger, paabndne ved andre Love, hvilke nu opfindes. Ved denne 
uqndeliqe og fanatisse Indbildning, fordunkle de Christi Velgjerning. 
Derncrst digte de, at blandt dem, der holde de nye, Christi, Love, ere 
Munkene de, som komme Christus og Apostlene ncrrmest ved deres 
Lndighed, Armod og Kyffhed, ssjendt det hele Vcrfen er fuldt as For
stillelse og Hyklerie. De prale med deres Armod, endffjendt de leve 
i stor Overflødighed,- og rose sig af deres Lydighed, endstjendt der er 
ingen Mennejker, som tage sig sterre Frihed end Munkene. Om 
Coelibatet vil jeg ikke engang tale; de, som have lcrst Ger s o n, vide 
rel, hvor reent det holdes endog af dem, der virkelig ville leve kyst; 
vg hvor mange ere vel disse ? — Nei Christus er ikke saaledes fulgt ef
ter Mofe, at Han vil forlade Sonderne for vore Gjerningers Skyld, 
men at Han vil scrtte sine Fortjenester, sin Forsoning, som Han ha
ver erhvervet os, imod Guds Vrede, saa at Syndernes Forladelse 
vorder os til Deel af Naade. Men hvo drr foruden Christi Forso
ning scrtter egne Fortjenester imod Guds Vrede og ved disse strcrber 
at erholde Syndsforladelse, hvad enten det nu er Gjerninger, som ere 
b u d n e  i  M o s e l o v ,  e l l e r  f o r e s k r e v n e  v e d  B  e  n e d  i  c t i ,  A u  g u  s t i  n i  
eller nogen anden Regel, han gjer Christi Forjættelse til intet, bort
kaster Ehristnm og mister Guds Naade. See dette er S. Povels 
Mening. Og saaledes seer Du, Keiser Carl, vor allernaadigste 
Herre, see I andre Fyrster og alle Rigets Stender, hvor uforssam-
mede Modstanderne ere; thi da vi have anfert hiint Pauli Sted i 
denne selv samme Mening, skrive de dog derhos, at det er ugudeligt og 
kjetterss hvad vi have ansert imod Munkevæsenet. Hvad er vel vis-
sere og klarere i hele den hellige Skrift, end dette, at vi erholde Syn
dernes Forladelse ved Troen formedelst Christum ? Og denne uryk-
kelige Sandhed ter disse fortvivlede Sophister kalde en ugudelig Lcr-
re! Vi tvivle ingenlunde om, at hvis I vare blevne advarede om 
dette Sted, havde I befalet en saa aabenbar Gudsbespottelse at ud
flettes as Consutationen. Men da vi ovenfor vidtlsftigen have 
riist, at det er en ugudelig Mening, at antage, at vi ved vore Gjer-
ninger kunne erholde Syndsforladelse, saa kunne vi paa dette Sted 
v»rre kortere. Thi lettelig vil den forstandige Lcrfer deraf selv kunne 
sintre, at vi heller ikke ved Munkegjerninger kunne fortjene Syndsfor
ladelse. Ingenlunde ber man da heller taale den Blafphemie, som 
la-fes hos Thomas: at Klosterloftets Aflæggelse er ligefaa godt og 
krafngt, som om man dsbtes paa nye. Det er afsindigt at ville scrt-
te en menneskelig Tradition, som hverken haver Guds Befaling eller 



forjættelser, lige med Chrlsti Saerament og Indstiftelse, som inde
holder Naadcns og det evige Livs Pagt. 

For det Andet. Selvgjort Armod, Lydighed og Kvskhed, om 
de ellers ikke ere urene, ere af de ligegyldige Ting. Derfor kunne de 
Hellige bruge saadant Levnet og Stand uden Svnd, saaledes som 
Bernhard, Franc iscu 6 og audre hellige Mcrnd have vcrret 
Munke. Thi disse begave sig i saadan Stand, for derved at blive 
dueligere og beqvcmmere til at lcrre, prcrdike og andre gudelige øvel
ser, ikke fordi de meente, at flige Gjerninger vare i og for sig Gnds-
dvrkelset, som retferrdiggjore Mennest'et og fortjene der evige Liv. De 
ere as det Slags, om hvilke S. Povel siger: ,,Den legemlige øvel
se er lidet nyttig" (» Tim. 4, 8). Vel troligt, at der ogsaa nu hist 
og her ere sromme Mcrnd i Klostrene, som tage vare paa deres Kald 
at studere og lcrse, og holde hine Regler derhos uden uogen vrang Me
ning om deres scrrdeles Hellighed. Thi at mene, at flige Gjernin-
g^r retfcrrdiggjere og fortjene det evige Liv, det strider imod Evange
liet om Troens Retfærdighed, som lcrrer at ved Troen ssjenkes os 
Retfærdighed og et evigt Liv ; det strider imod Christi eget Ord : 
»Horgleves dyrke de mig med Mennessebud" (Match. i5, y); det 
strider mod Pauli Udsagn: „Alt hvad der ikke cr af Troen, er Synd" 
(Rom. 14, sz). Men hvorledes kunne de nu paastaae, at flige Iagt
tagelser ere Dprkelser, som Gud bifalder, som Retfcrrdi ,hed for Hans 
Aafvn, da de dog ikke have noget Vidnesbyrd i Guds Ord ? 

Men Modstanderne gaae eudnu videre i deres ubluePaastande. De 
l^rre ei blot, at flige Munkeregler ere Dyrkelser, som retfærdiggøre, 
men tilfeie endog, at de ere langt fuldkomnere end andre, d e. fortje
ne i heiere Grad Syndsforladelse og Retfærdiggørelse end verds
lig Stand. Og her stede nnZ mange> falske og farlige Meninger 
summen. De bilde sig ind, saaledes at holde baade de evangeliske Raad 
og Bud, og indbilde sig videre, rundgivne som de ere, at de have 
overfledige Fortjenester, som de kunne salge til andre. Alt noget, 
som vidner om Pharif^ijk Overtroe og Blindhed. Thi det er 
dog en skammelig Gudsbespottelse at mene og lcrre, at man kan 
holde de ti Guds Bud saaledes, at der endog er Fortjenester tilovers 
for andre, da dog det ene Bud: ,,Du stal elske Herren Din Gud af 
Dit ganske Hjerte," staaer som et Vidne og Anklager mod alle Helli
ge ; iligemaade dette: „Dn stal ikke begjere." Propheten siger: „Hvert 
Mennejke er Lsgner" (Ps. "6, n), d. e. frygter og eisser ei Gud og 
troer ei paa Ham, som det sig bor. Dersore prale Muukene falskeli-
gen af, at de ved Iagttagelse af Munkelivets Regler ikke blot fyldest
gøre Budene, men endog gjere mere end hvad der i dem er b.'saler. 
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Dernæst er ogsaa dette salss, at Munke-Iagttagelserne ere 
Frugter af de evangeliske Naad. Thi Evangeliet raader ikke til 
Ordensklæder eller Skilsmisse mellem Spiser eller Frasigelse af 
sin Eiendom. Alt fligt er mennesselige Opfindelser, om hvilke 
det gjelder: „Madgjer os ikke behageligere for Gud" (i Cor. 8, 
8). Derfor ere de heller ikke Dyrkelser, s^m retf^rdiggjore, el
ler nogen Fuldkommenheds Stand, men netop naar de opfminkes 
med disse Navne, idel Dievels-Lårdom. Ugift Stand tilraades 
af Panlus, men kun dem, som have den Gave, rettelig at afhol
de sig. Men det er den allerfordcrrveligste Vildfarelse at mene, 
at evangelist Fuldkommenhed bestaaer i Iagttagelsen af menneskelige 
Traditioner; thi saaledes kunde jo Mahomedanernes Munke rose 
sig af, at de havde den evangeliske Fuldkommenhed. Ei heller be
s t a a e r  F u l d k o m m e n h e d e n  i  I a g t t a g e l s e n  a f  T i u g ,  s o m  k a l d e s  A d i a -
phora (ligegyldige); men fordi Guds Rige er Retfærdighed og 
Liv indvortes i Hjerterne, derfor er det Fuldkommenhed: at vore 
i Gudsfrygt, i Tillid til den i Christo forjættede Barmhjertig
hed, og troligen at rsgte sit Kald. Saaledes beskriver S. Povel 
Fuldkommenheden: „Vi blive forandrede fra Herlighed til Herlig
hed, som af Herren, der er Aand" i- Cor. z, 18). Han siger 
ikke, at vi gaae over sra en Orden til en anden, bcrre nu denne 
Kappe, nu hiin, nn dette Belte, da et andet o. s. v. Det er 
tungt og beklageligt, at flige Phariscriske, ja Mahomedanffe Sen-
tentser lcrses og heres i Kirken, nemlig at den evangeliske, Chri-
sti Riges, Fuldkommenhed, hvilket er det evige Liv, scrttes i flige 
taabelige Vedtægter. 

Her nu videre vore strenge Dommere, hvilken en uvcrrdig 
Paastand de have Nedlagt i deres Consutaticn. De sige: „Det 
staaer udtrykkelig i den hellige Skrift, at Munkelivet, naar det 
iagttages med den tilbsrlige Skik, som ved Guds Naade en
hver Munk kan gjere, fortjener det evige Liv, og issr ha
ver Christus lovet dem det, som forlade deres Huus og Hjem, 
Bredre og Sestre^ (Matth. ly, 29). Dette er Modstandernes 
Ord, hvori det for det serste er en skammelig Legn, at det ud
trykkelig staaer i Skriften, at man ved Munkelivet kan fortjene 
det evige Liv. Thi hvor tale de hellige Beger om Munkelivet? 
Saaledes behandle Modstanderne Sagen, saaledes ansere de Skrif
ten, da jo dog hvermand veed, at Munkelivet er en nye Opfin
delse. Desforuden bespotte de Christum, naar de sige, at Men
neskene ved Munkelevnet kunde fortjene det evige Liv. Gnd har 
ei engang tillagt sin egen Lov denne Kraft, at fortjene nogen det 



evige Liv; som Han aabenbart selv vidner hos Propbeten Eze-
chiel (20, 26): „Jeg gav dem Skik, som ikke var fuldkomne, og 
Love, ved hvilke de ei kunde leve." — For det ferste er dette jo 
vist, at Munkelivet ikke fortjener Syndernes Forladelse; men den
ne annamme vi ved Troen, som ovenfor er viist. Dernccst ssjen-
kes af Barmhjertighed formedelst Christum det evige Liv dem, 
som ved Troen annamme Syndernes Forladelse, og ei satte de
res Fortjenester imod Guds Dom; som ogsaa Bernhard fyn
dige« udtrykker sig: „Forst af alt er det fornsdent, at vi troe, 
at vi ei kunne have Syndernes Forladelfe nden alene ved GudS 
Naade. Dernast at vi intet kunne have af gode Gjerninger, 
nden Han og selv haver givet det. Endelig, at vi ei kunne for
tjene det evige Liv ved nogen Gjerninger, men at det maa stjen-
kes os nforstvldt af Naade." Saadaut og meget andet taler 
Bernhard i samme Mening hvilket vi ovenfor med flere Ord ha« 
ve indfort« Men han flutter faaledes: ,,Ingen forfsre sig selv; 
thi hvis ban vil vel betanke det, da stal han finde, at han med 
ti Tusinde ei kan gaae den imod, som moder ham med tyve Tu
sinde" '). — Efterdi vi altfaa ikke ved den guddommelige LovS 
Gjerninger fortjene Syndsforladelse eller det evige Liv, men det 
er nsdvendigt at ssge den i Cbristo forjættede Barmhjertigbed, 
saa kan man meget mindre tillagge Klosterlevnet og Munkeva, 
sen, som blot menneskelige Traditioner, at de stulde fortjene det 
evige Liv. Og saaledcs begrave de ligefrem Evangeliet om 
Syndsforladelse og den i Christo forjættede Barmhjertighed, 
som lare dette; og overfsre den Tillid, vi skylde Christo, 
paa deres daarlige Vedtagter og Skikkelser. Ja istedet for 
Christnm dyrke de deres Munkehatter og Smuds. Og da de 

selv trange til Barmhjertighed, indbilde de andre ugudelig-
viis, at de have Fortjenester tilovers, som de kunne salge dem. 
Vi kunne her tale kortere om disse Ting, fordi det, af hvad vi 
allerede ovenfor have sagt om Retfærdiggørelsen, Poeuitentsen og 
de mennestelige Traditioner i Kirkn, er klart nok, at Klosterlsf-
ter ei kunne vare en Betaling, for hvilken det evige Liv ssjenkeS. 
Og naar Cbristns kalder Traditionerne unyttige Dyrkelser, kan 
deri dog nmnlig den evangelists Fuldkommenhed bestaae. 

Men Modstanderne ville give sig Skin af klogeligen at ind-
strauke den almindelige Forestilling om Alosterlevnets Fuldkom-

Le>mn l. iu iinnunc. 
D b 
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menhed. De sige nemlig, at dette Levnet ikke i og for ssg er en 
Fuldkommenheds Stand, men en Stand, ved hvilken man kan 
komme til Fuldkommenheden. Det er ret smukt sagt, og vi erin
d r e ,  a t  s a a d a n  I n d s k r æ n k n i n g  m i v n l l g  o g  f i n d e s  i  G e r  s o  n s  
Tractater. Thi naturligviis maatte forstandige og fromme Mcrnd, 
som stedte sig over hine nmaadelige Anpriisniuger af Munkeli
ver, naar de ikke vovede ganske at bereve det Skinnet af en fnld-
kommnere Stand, tilfsie denne Rettelse og Indskrænkning. Men 
om vi og antage den, vil Munkelivet dog siet ikke v<rre nogen 
Fuldkommenheds Stand mere end Agerdyrkerens eller Haandv^r-
kerens Liv. Thi ogsaa disse ere Kald hvori man seger den kri
stelige Fuldkommenhed; fordi alle Mennesser, de vcrre ndi hvad 
Stand de ville, enhver efter sit Kald, skulle strcrbe og stunde til 
denne Fuldkommenhed, det er: vore i Gudsfrygt, i Troe, i Kjer
lighed til Ncrsten og lignende aandelige Dyder. — Der ere og i 
de gudfrygtige Eremiters, A n toni i og andres. Historier Crem-
pler, som vise, at i enhver kristelig Stand kan og maa Fuldkom
menheden eftertragtes. Om Antonio skrives, at han ssal have 
hedet Gud om, at Han vilde vise ham, hvorvidt han kunde kom
me i Fuldkommenheds-Levnet. Da blev ham viist i Drsmme en 
Skomager i Alerandria, og blev sagt, med denne skulde han sam
menligne sig i Hellighed. Strar anden Dag efter begav Anto
nius sig til Staden, gik til samme Skomager og udspurgte ham 
flittigen, hvad helligt Liv han fsrte. Denne svarede ham: „Jeg 
gjsr ikke andet, uden om Morgenen lcrser jeg en liden Ben for 
hele Staden, derefter tager jeg om Dagen vare paa mir Haand-
v.rrk og skjetter mit Huus". Da merrkede Antonius, at man ik
ke bliver retfærdiggjort for Gud ved ct eller andet Slags Levnet, 
men alene ved Troen paa Christum. 

Dog ssjendt Modstanderne faaledes indskrænke deres An-
xriisninger af Klosterlevnet som cn Fuldkommenhedstilstand, mene 
de det dog i Gjeruingen langt anderledes. Thi de fcrlge jo fra 
Klostrene deres Gjerninger og Fortjenester, og tilegne dem andre, 
i den Tanke, at de iagttage baade de evangeliske Naad og Blid; 
de maae altsaa nsdvendigen forudsatte, ar de have Fortjenesier 
tilovers. Og ssal det ikke va-re at deromme sig af .hellighed og 
Fuldkommenhed, hvad ssal da kaldes saa? Derncrst hedder det jo 
ndrrvkkelig i Confutatiouen: „at Munkene bestræbe sig for at 
leve iisiagtigere ester Evangeliet end andre Verdslige^. Her be
skrives altsaa Iagttagelsen af menneskelige Traditioner som Fuld
kommenhed; thi derfor mene Munkene at de leve strengere efter 
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Evangeliet, fordi de ikke have Eiendom, ere ugifte, folge en vis 
Regel i Klædedragt, Spiler og lignende Småting. 

Iligemaade staaer der i Eonfntationen: ,,at Munkene for
tjen«' det evige Liv rigeligere end andre,^ og anferes derhos det 
Skriftsted: , Hvo so>n forlader Huns eller Bredre o. s. v." 
(Matth. y. 2<i). Ogsaa her tillcrgge de iselvvalgte Gjerniuger 
og Gudsdyrkelser en foregen fuldkommenhed. Men Ehristus ta
ler paa det Sted flet intet om Kloster-Levnet. Han vil ikke, at 
det at forlade Fonrldre, .Hnstrue og Bredre er en Gjeruing, som 
derfor niaa gjeres, fordi den fortjener Syndsforladelse og det evi
ge Liv. ?tei tvertimod, i saadan Mening at forlade Fader og 
Moder er en forbandet Gjerning; thi den sseer ikke uden Be
spottelse imod Ehristnm. Dog denne Forsagelse er af en dob
belt Art; een sseer nden Kald og Gnds Bud, og denne bifalder 
Ehristns ikke; thi Gjerninger, fom e^e udvalgte af os selv, ere 
uuvttige Dyrkelser. Hvorledes ssulde da Ehristus mene saadan 
Forladelse af Hnstrue og Bern? Vi vide jo, at Gud haver 
forbudet os at forlade Hnstrue og Bern. — Den anden Slags 
Forladelse er den, som sseer efter Guds Befaling, nemlig naar 
Magten tvinger 06 til at vige for Tyrannerne eller sorncrgte 
Evangeliet. Da have vi den Befaling, at vi heller ssulle lide 
Uret og lade os bereve ei blot vor Eiendom, Hnstrue og Bern, 
men Livet selv. Denne: Slags Forsagelse billiger Christus, og 
derfor tilfeier Han paa hiint Sted: ,.for Evangeliets Sknld," 
for dermed at betegne, at Han ikre mener dem, som kranke deres 
Hnstrner og Bern ved Forladelse, men dem, som taale Uret for 
Evangeliets Bekendelse. Vi ere og ssvldige for Evangeliets Be-
kjendelfe at forsage og scrtte vort Liv ril. Oui nogen derfor vilde, 
foruden Guds Befaliug, dnrbe sig selv, det var jo qjcrkkeligt. 
Men ligesaa daarligt er det, at mene, at der er en sand Guds
dyrkelse, nden Guds Befaling at forlade sin Eiendom, fine Ven
ner, Bern og Hustrne. Det er altsaa vitterligt, at hiint Ehri-
sti Udsagn med Urette tydes om Kloster-Levnet, med mindre det 
ssulde rime sig 0!N Munkene, at de faae hundredfold igien i dette 
Liv. Thi den sterste Part blive Munke ikke for Evangeliets 
Skvld, men at de kunne have sede Stege og dovne Dage; det stal 
hedde: de gjere sig selv fattige, naar de bytte deres Armod bort 
for stor Overflsdighed. Men som hele Munke.'crsenet er fuldt 
af Hyklerie og Skinhellighed, saa vil de og gjerne bedrage med 
Skriftens Vidnesbyrd, og giere saaledes dobbelt Spnd, ferst i 
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det de bedrage Folk med Afguderie, og derncrst i det de misbruge 
Guds Navn til at besmykke saadant. 

Ogsaa et andet Sted af Skriften anføre Modstanderne her: 
„Hvis du vil vcrre fuldkommen, da gak. scrlg alt hvad du ha? 
ver ') og giv det tll de Fattige og kom, sslg mig!^ (Matth. 29, 
?,»). Dette Sted har voldet Mange Skrupler, da de indbildte 
sig, at deri bestod Fuldkommenheden, at forlade HuuS oz Ejen
domme. Vi ville forst lade Philosopherne ophsie deres Aristi pi-
pus, som kastede en stor Sum Guld i Stranden. Thi flige 
Erempler vedkomme intet den christelige Hellighed og Fuldkom
menhed. Men det at have og eie Gods, Huus oz Gaard ere 
b o r g e r l i g e  I n d r e t n i n g e r ,  h v i l k e  b e k r æ f t e s  v e d  G n d s  O r d ;  t h i  i d e t  
syvende Bud hedder det: Du skal ikke stjele. Derfor at forlade 
sin Eiendom og Gods, det hverken bydes eller raades i den hel« 
lige Skrift. Den evangeliske Fattigdom bestaaer ikke i at forlade 
Gaard og Gods, men at man ikke hcrnger Hjertet derved eller 
forlader sig derpaa, saaledes som David var fattig, endog han 
havde et mægtigt Kongerige og stor Herlighed. Efterdi da saa-
dan Forladelse af Eicndomme er intet andet, end en menneskelig 
Tradition, saa er den en unyttig Dyrkelse. Og utroligt er det, 
hvormeget saadan Stand roses i Ertravagantierne, l det der si
ges, at det, intet selveget at have for Guds Skyld, er en for
tjenstlig hellig Ting og Fuldkommenhedens Vei. Skjendt det vis
selig er meget farligt saa ubetinget og umaadeligt at opheie no
get, som ganske strider mod den borgerlige Orden og Vedtægt. — 
Men, sige de, har dog Christus ikke selv kaldet saadant Fuldkom
menhed? Vi svare: Nei! 2hi Modstande« ne gjsre Vold paq 
Terten, ved kun at ansere et afrevet Stykke deraf. Fuldkom
menheden bestaaer i det, som Christus tilssier: Fslg mig! I 
Kaldet derimod til at forlade Eiendommen er forelagt os et 
Erempel til Lydighed. Men ligesom ikke alle Kald ere eens, 
saaledes herer og dette Kald ei til alle, men ncrrmcst kun til ben 
Person, med hvilken Christus der taler, saaledes som visselig Da
vids Kald til Regimente, Abrahams til at offre sin Son ei skul
le efterlignes af os. De Kald, hvortil Gnd kalder, ere forssiel-
iige efter Personerne, men Lydighed i Kaldet stal v^rre eens og 

') 21. I^utlieruz in mzrZlne: „men kun as samme Grund, 
hvorfor det andet bsr forsages, nemlig for Christi Skyld, 
ei af egen Udvælgelse." 
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herer til alle. Hlli, Dngling vilde alksaa have naaet Fuldkom« 
menheden, hvis ban havde troet og adlvdt dette Christi Kuld. Og 
saaledes er det vor Fuldkommenhed, at vi hver enkelt i sand op
rigtig Troe adlyde vort Kald. 

For det Tredie. Iblandt Munkelesterne er ogsaa Forplig
telsen til Kvikhed. Men ovenfor (i 'Afsnittet om Prasters ?Eg-
testab) have vi sagt, at ingen guddommelig eller naturlig Lov kan 
forandres ved noget Lefte. Og fordi ei alle have Afholdenheds 
Gave, saa holde de og for deres Skrøbeligheds Skyld dette Lef
te, saa Gud forbarme sig? Der kan ei heller nogen Lefter eller 
Love aflkaffe den Hellig Aands befaling, der Apostlen siger 
(i Cor 7, 9): .,For at undgaae Skjerlevnet have hver sin egen 
Auilrue/' hvorfor hiint Lesre ei er tilberligt for dem, som ikke 
have Afholdenheds Gave, men af Svaghed blive besmittede. Dog 
om hele denne Materie er allerede ovenfor sagt nok, og heelt 
forunderligt er det, at da den aabeubare Fare for Samvittighe
derne og Forargelsen ligger for Dine, vore Modstandere alligevel 
forsvare deres Traditioner imod GudS vitterlige 'befaling, og at 
de ei ville agte eller see paa, at den Herre CdristuS saa al
vor! .t straffer Pharisaerne, der ogsaa gjorde Traditioner imod 
Guds Befaling. 

Aor det Fjerde. De, som leve i Klostrene, ere egentlig oa 
med Rette friede fra deres vester ved den megen ugudelige Han
del, der gaaer l Svang, som nied Messens Vanhelligelse, med H?!-
gendyrkelsen, <som er en dobbelt Ugudelighed: ferst fordi de Hel
lige lettes r Christi Sted, og dernast fordi deres Dyrkelse mis-
druges til stjeudig Vinding), endelig- med megen anden spottelia 
vg ugudelig Tant, der „årer en daarlig Selvtillid, som f. Er 
Rosenkrandfen, som Pradikebredrene have opfundet. Og imid-
lertid hverken lcrres eller hores Evangeliet om Syndernes For-
ladelie af Naade for Christi Sknld, om Troens Retfærdighed, om 
den sande Poenitcntfe, om de Gjerninger, som bave Guds «e-
faling. Men istedet derfor befatte de »g enten med philofovhiste 
Kievlerier eller med Traditioner, som fordunkle Christi LSre. «i 
ville her flet ikke tale om hele deres Ceremonietjeneste, om Lec-

og lignende Ting, der kunde taa.'es, naar de 
iwlbttS »or Ovelfer, ligesom Skolelecrionerne, hvis Diemeed er 
M ve, son, h-re til, kunne belures vg derved opvakkes til Guds-

uu digte de, at disse Ceremonier ere 
^ u d s d p r k l l i e r ,  s o m  f o r t j e n e  a n d r e  o g  d e n ,  f e l v  S y n d e r n e s  k o r -
ladelle. Derfor lagge de bestandig nve til. Men hvis de fore
toge dem, forår lare og formane Tilhererne, vilde korre og fyndiae 
Lcerier vare mere nvMge og tjenlige, ,nd hine Lecrioner og Sang 
uden Maal og Ende Saaledes er det hele Klosterlevner besang 
med mange Vlldiarelfer og ineget hykkelss Vasen. Til alr derre kom
mer endnu den Aare for ^jelene, at de, lom engang ere i et Broder-
stal, in.,ae, om de vil eller ikke, give deres Minde til dem, som forfsl-
ge sandheden. Der ere altfaa mange store og vigtige Grunde 
hvorfor fromme Mand vel maae forlade faadanr Levner og Stand ' 

DeSfornden give Kirkelovene selv mange les, naar de enten ved 
Munkenes Kunstgreb ere blevne lokkede til, uden eget Overlcra .>t .is
lægge Lerret, eller Venner og Slagt have lovet dem ind imod deres 
^illie. ^hi stige Lsiter erkjende ikke engang Kirkelovene for j'sirer 
-r Af ».».m «>- d-- -r M,>s»>,IiA. »I s'a?« 
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des som de hidtildags ere sseete, c! ere rette ehristeliae Lester, hvorfor 
man med en god Samvittighed kan forlade et Levnet/ som er saa fuldt 
af Hyklerie flamme Vildfarelser, 

Endnu forekaste Modstanderne os Naza r crernes Erempel 
af Mofis Lov 4 Mos. 6). Men disse giorde ikke deres Lofter i faa-
dan ening, hvorfor vi have dadlet Klosterlsfterne. Nazarcrernes 
Skik var en udvortes Dvelse, hvorved de bevidnede deres Troe so^ 
Mennessene, men ikke meentc at fortiene Syndsforladelse eller Ret-
fardiggierelfe for Gud. Og ligefom Omsticrrelfen eller Slagtnin
gen af Offerdyr ikke var nogen Gudsdyrkelse nuder Loven, saaledes 
var Nazarcrernes Faste og Ceremonier det heller ikke. men maa dom
mes simpelthen som en ligegyldig Ting. Det er altsaa uden al Grund 
at man sammenligner Munkestanden, som sorsaavidt er imod Gnds 
Ord, naar man dermed mener at dyrke Ham og kunne fortjene Snnds-
forladelfe og Metftrrdiggjerelse, med Nazarcrernes Orden, der havde 
GndS Befaling, og ei var dertil destikket, at nogen dermed >?ulde for
tjene Snudernes forladelse, men at den st'ulde vcrre en legemlig ud
vortes Oveise, ligesom andre Ceremonier i Mosis tov. Det sam-
nie kan og siges om andre Lester i Loven- Saaledes ansores R e-
chabite r n e, der, som Jeremias ssriver (Cap. 5z), h vei  ken ^ 'avde 

nogen Eiendom eller drak Vi in. herligt passer sig Rechabiternes 
Erempel paa vore Muuke, hvis Klostre i 'xra^t kappes med Palladser, 
og som leve i al Pragt og Overflod. Tilmed saa have Rechabiterne 
trods deres Armod levet i SSgtessab. Men vore Mnnke, stindt de 
svumme i Vellevnet, foretrække den ugifte ^tand. Forresten er det 
jo vist, at alle Erempler stnlle forklares ester deres Negel, det vil lige: 
c f t e r  d e  a l l e r v i s s e s t e  o g  k l a r e  s k r i f t s t e d e r ,  i k k e . i m o d  N e g l e n ,  d e t  e r :  
imod Skriften. Nu stger Suiften ingensteds, at udvortes Ceremonier 
vg Doclser fortieneSyndSforladelfe og Retftrrdiggierelfe. Naar derfor 
Rechabiterne berommes, saa er det jo nedvendigt at tagc det i den Me
ning. at de have holdet deres Lkik, ittc ferdi de troede derved at for
tlene Syndsforladelse, eller at de Gjerning^r, de gjorde, kunde ret-
fcrrdiggjore dem, tllcr at disse, ei af Guds Naade forinedelit den for-
jcrttedeSssd, kunde erholde det evige 5!iv ; men fordi de havde deres 
ForcrldreS > efalina, bersmmes deres Lydighed; thi i Gudv Bud l,ed
der dct: Du stal ^rre Din Fader og Din Moder Dernæst bavde og 
denne NechabiierneS Lkik lin synderlige og scrrdeleS Aariag. Fvrdl 
de nemlig vare Fremmede og ikke Jsraeliter, er det klart, at deres ̂ a-
der har villet adstille dem ved disse udvortes Tegn, sor at dc ikke fful-
de falde tilbage til deres Laudsmcrnds Afgndcrie. De vilde ved dii.e 
Tean paaminde dem om Lcrren om Troen og de Dodev Opitandelie. 
»>, et saadant^iemecd er vel tilladt. Men Munkenes Levnet har 
langt anden Aarfag ; de indbilde fig og andre, at deres Gjeruiuger ere 
cn Gudstieneste. hvormed man fortiener Syndsforladelse og Retfær
diggørelse. Dersor kan deres Stand og Levnet flet ikke lignes med 
Nechabiternes, ikke at tale om anden Forargelse, jom i dlsse Lider klæ
ber ved Klosterlcvnet. . . , > .  ̂  

De anfore og af det forste Brev til Timothenm det zte Eap., 
om Enkerne, som, tjenende Kirken, underholdtes paa offentlig Bekost
ning, hvor Apostlen siger (v. 11—12): ,,De rulle giftev ? men !me 
deres Dom, fordi de have rykket deres ferste Troe/' Lad os forst 
scrtte, at Apostlen taler her om Lofter, saa kan dog disse hanv O v ,ler 
ikke henssres til .vUosterlsfter, som ssee i den ugudelige Mening, at 
man dermed vil foraene syndsforladelse og Retf^rdiggieuiic. >i.yi 
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Paulus fordommer overalt alle Gierninger og alle Dyrkelse?, som 
iagttages i denne Mening, at man ved dem vil fortjene Syndsforla
delse eller erhverve det eviae Liv, og ikke af Barmhjertighed for Chri-
sti Skvld. Dersom altsaa de Enker, om hvilke Paulus taler, have 
gjort noget Lefte, saa maae disse Lester have v^ret af ganske ande»r 
Bestaffenhed end vore Klosterlelter nu. Desnden hvis Modstan
derne ei ville assta,u? fra at anvende dette Sted om Klosterlesterne, saa 
maae de nedvendig og tage det andet med, som Paulus sammesteds 
sorbvder: nemlig, at ingen Enker maae ovtages, som er nnder So Aar. 
Llltsaa maae alle de Klosterlester, som ere sseete af Folk, der ei have 
naaet den Alder, vcrre ngvldige. — Men birken kiendte dengang end? 
nu ikke stige Lester. Altsaa fordemmer Paulus Enkerne, ikke fordi 
de gifte sig (thi han vil, at de unge ssulle giftes), men fordi de lode sig 
underholde af det Offentlige, og misdrnate dette til Lnst og Letfær
dighed, og i saa Maade rvkkede den serste Troe, nemlig ikke den, hvor
ved de havde dnndet sia til noget Klosterlofte, men deres Daads 
Pagt og Ehristendoms Pligter. Paa samme Maade druger Apost
l e n  O r d e t  T r  o e  i  d e t t e  s a m m e  C a p . ,  h v o r  h a n  s i g e r  >  v .  8 ) :  
,,Dersom nogen ikke serger sor sine Egne. og iscrrdeleshed sit 
Hnuckfolk, han haver fornægtet Troen." Thi han taler anderle
des om Troen, cnd Sophisterne. Han tillægger ikke dem Troen, 
som ere i nogen dedffvldig Svnd. Derfor siger han, at de, som 
ei serge for deres Nærmeste, forncrgte deres Troe. Og i samme 
Maade siger han om de kaade Qvinder, at de bortkaste deres Troe. 

Vi l'ave svaledes kortelig giennemgaaet nogle as vore Grun
de, og i Forbigaaende gjendrevet det, hvad Modstanderne forekaste 
os. Og dette have vi sammenstillet-ti alene for Modstandernes 
Skvld, men meget mere for mange cbristeliae og gndsrvgtige Hjer
ters Skvld, at de kunne have klarlig for Hine de Aarsager. hvor
for de d?r misbillige den salsse og hvkkelsse Gudsdyrkelse ved 
Munkevæsenet, hvilken og kuldkastes ved det eue Christi Ord: 
,,Forg>eves dvrke de mig med Mennest'e-Bnd." Thi dette ene 
Ord gier alle deres Lester og Vedrcrgter i henseende til Spiser 
og Klædedragt og Sang og vectioner og anden selvopt^nkt hel
lighed til unyttige GiidsVvrkelser. Og det stulle alle christe'lige 
sromme Sjele visselig vide, at det er ligefrem en Phariscrist og 
sordommelig Intdildning, at stige Iagttagelser sortiene SnndS-
forladelse og Metfcrrdiggjerelfe, ja at 'vi ved dem, og ikke af Barm-
hiertighed for (^lnisti Skvld, erholde det evige Liv. Derfor saa 
mange fromme og hellige Christne, som i Klosterlevnet ere blevne 
saliae. de have ma.urer komme dertil, at de, esterat have forsaget 
al tillid til eane Gierninaer, have l^rrt, at de havde Snndernes 
For'adelse as Naade sor <.'hristi Skvld, og at de sor hans Skvld 
stnlde ved Barmkiertig^-d.n arve det evi^e >. iv, endelig, at Gud 
knn bifalder saadanne Dvrkelfer, som ere befalede i haus Ord, der 
og kun gjelde sormeoelst Troen alene. 

Til Confcosioncns otte og tyvende Artikel. 
O m  g e j s t l i g  M a g t .  

Vore Modstandere raabe her nurgtigen paa den geistlige 
Stands Friheder og Privilegier og tilfoie i en Nl'gtale: „For-
gieves er alt det hvad der i den mrrv^rende Artikel anseres iiiivd 
Kirkens og Præsternes Friheder. " A.en dette er lutter Ordgy
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deri?! thi vi have i denne sidste Artikel af Confessionen talt om 
gauste andre Tina. I evrigt have vi ofte bevidnet, at vi flet ik
ke misbilliae de Fribeder, med bvilke Kirken og dens Tjenere af 
verdslig øvrighed ere begavede. Men Gud give, vore Mod
standere derimod vilde here Kirkernes og alle gudfrygtige hjer
ters Klager! For deres eaen Værdighed og Magtfcrgte de dra-
beligen; men Kirkens indvortes Tilstand forlemme de oa bryde 
sig kim lider om, at der prædikes og Sacramenterne rettelig for
valtes i dem. Til Pnrster ordinere de alle uden Forskjel; der
efter paal<rgge de utaalelige Byrder, ret som om de sandt Behag i 
andres Fordærvelse, og forlange deres Traditioner langt strenge
re holdte end Evangeliet. Og i de vanskeligste og meest indviklede 
Puneter, hvoron, det arme Folk sniker at belcrres, at det dog kan 
have noget Fast at holde sig til, skaffe de ingen Lys for de ?je-
le, som ere martrede af Tvivl, men skrige blot: til Vaaben! Des
foruden udstede de mod den vitterlige Sandhed Decreter, fom ere 
strevne med Blod, og true Folk med de svcrreste Straffe, hvis de 
ikke aabenbart ville overtrcrde Guds befalinger. Nei her burde 
I hellere fee hen til de Ulykkeliges Taarer og hore mange from

me Mamds ynkelige Klager og Suk, hvilke Gud dog visselig ho
rer, hvem I engang stulle gjere Regnskab for eders Bestyrelse af 
Kirken. 
I Confessionen have vi ved denne Artikel erklæret os over 

flere Hovedpunkter, til hvilke Modstanderne intet svare, uden si
ge, at Bisperne have Magt til at herske og tugte og tvinge, for 
at fere de dem Undergivne til det evige Livs Salighed; og at til 
deres Regimente herer Magten til at deinme, beflutte, kiende og 
paaksende hvad der er gavnligt til det ncrvnte Diemeed. Saale-
des lyde Ordene i Consutatiouen, hvorved Modstanderne ville la?-
re os, at Bisperne have Myndighed til at oprette Love i Kir-
ken, som kunne tiene til at erholde den evige Salighed. Om den
ne Artikel stride vi-

Nu er det vist, at man i Kirken maa beholde den Lcrre, at 
vi af Naade for Cdristi Skyld ved Troen annammer Syndernes 
Forladelse, og ligesaa, at menneskelige Traditioner ere unyttige 
Gudsdyrkelser, hvorfor hverken Synd eller Retfærdighed ber lår-
tes i flige udvortes Ting, fom Spise, Drikke, Klædedragts, s v., 
hvis Brug Christus vilde have skulde vcere frie, hvorfor Han sl
åer: „Hvad der gaaer ind i Mnnden besmitter ikke Menneiket. ' 
»Matth.'iz, 17). Og Paulus: „Guds Rige er ikke Mad eller 
Drikke" (Rom, >4. >7). Altsaa have Bisperne ingen Magt Nl 
at oprette Traditioner imod Evangeliet, saa at man ved disses 
Iagttagelse stal sortjene Syndsforladelse, ved dem blive retscrrdlg 
for Gud, og ved deres Forssmmelse paadrage stg Synd. Det 
a l t s a m m e n  b e v i s e r  d e t t e  e n e  S t y k k e  i  A p o s t l e n e s  G j e r n i n g e r  s > 5 ,  
10), hvor Apostlene sige, at Hjerterne blive ren,ede ved Troen, 
og derester forbyde at paalcrgge Disciplene noget Aag, og vise, 
hvor svarlig de synde, som saaledes besvare Kirken. 4-hl lige 
de: ,,Hvi friste I Gud!" Dette haarde og alvorlige Ord, veo 
hvilket'vore Modstandere vel, fom ved et Tordenflag ^atte for
strækkes, agte de tog intet paa, men forsvare med 'I-old oere 
Trad i t ioner  og ugudel ige Indb i ldn inger .  Th i  a l le rede ovenfor so -
demte de den femtende Artikel, hvori vi have sat. at -jagcragu-
sen a f  v isse S ikke og Trad i t ioner  e i  fo r t jener  Mcnneffet ^nn^-
forladclse, og her sige de, at flige Traditioner tjene til at eryv»r-
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ve det evige ?lv. Men mon det er Dyrkeiser, som gjere ret-
sxrdige for Kud? mon de kunne aive hjerterne en ret livagtig 
?rsst? Paulus nægter det i Brevet til de Coiosser: thi Mad, 
Drikke. Klædedragt og lignende Ting, siger han, ere Ting, som 
sorkr.rnkes ved Brngen. Men det evige Liv i Hjertet udvirkes 
ved de evige ?ing, det er: ved Guds Ord og den Hellige Aand. 
Lad altsaa Modstanderne deretter gisre os det klart, hvorledes 
visse Traditioners Iagttagelse kan v.rre nyttig til at erhverve det 
evige Liv! — Men da nu Evangeliet klarligen vidner, at man 
ikke skal paalcrgge flige Traditioner, som betynge Samvittigheder
ne, saa deres Undladelse agtes for Snnd, og n?re den daarlige 
Indbildning, at derved kan fortjenes Syndsforladelse og Retfær
dighed for Gud, saa ville Modstanderne aldrig kunne bevise, at 
Bisperne have Magt til at oprette flige Ting som Gudsdyrkelse?. 

Men hvad Magt Evangeliet tillægger Bisperne, det have vi 
sagt i Confessionen, De, som nu ere Biskopper, gjere ikke Bi
skoppernes Pligter efter Evangelium; saa lad dem lcrnge nok vcr-
re Bisper efter den kanoniste Orden, hvilken vi lade staae ved sit 
V ^ r r d .  M e n  v i  t a l e  o m  B i s k o p p e n  e f t e r  E v a n g e l i e t .  
Og vi beholde den gamle Inddeling af Bispens Magt i Standens 
Magt og den retlige Myndigheds Magt (Jurisdiktionen)> Hver 
Bist'op haver altsaa ferst sti, Stands Magt, det er Magt til at 
xrcrdike Ordet og nddele Sacramenterne; men derncrst den retli
ge Myndigheds Magt, som er Myndighed til at udelukke fra Kir
ken dem, som blive befundne i aabenbare Laster, og atter absolvere 
dem, naar de omvende sig og begjere Absolution. Men ei have Bisper
n e  n o g e n  t y r a n n i s ? ,  e i  h e l l e r  n o g e n  k  » n g e l i  g  M a g t ,  d e t  e r :  d e  
ere hverken uden nogen vis Lov, eller over Loven: men de have en 
vis Befaling, et vist Guds Ord, som de ffulle lcrre og hvorefter de 
skulle sve deres Jurisdiktion. Saa det felger ingenlunde af at de 
have nogen Iurisdiction, at de kunne oprette nye Dyrkeiser ; thi dis
se vedkomme Jurisdiktionen ster inret. Oa dernæst have de jo et sik
kert Guds Ord for sig hvorvidt de kunne bruge deres Iurisdiction, 
nemlig, faavidt nogen forsynder sig imod det Ord, den Befaling, de 
have annammet af Cbristo. 

Dog i vor Eonfession have vi desuden tilfeiet. hvorvidt det kan 
vcrre Bisperne tilladt at indfsre visse Traditioner i Kirken, nemlig 
ikke som Dyrkelfer, fornedne til Retfærdighed, men at der kan holdes 
god Orden og Skik i Kirken, og ikke ril at befncrre Samvittighederne, 
som S. Hovel siger (Gal. 5, l): „Saa bliver nu i den Frihed , 
hvormed EhristnS befriede eder, og lader eder ei atter fange.i Træl
doms Aag." Man skal altsaa lade der va-re frit for enhver at bru
ge slige Ordninger eller ikke, kun at Forargelse undgaaes. Saale-
des have og Apostlene forordnet meget for god Tugts og Ordens 
Skyld i Kirken, som siden i Tidens Leb er blevet forandret og afskaf
fet. Ei heller var det deres Mening ved at oprette faadanne Ting, 
at de ei ssulde kunne forandres. Thi de kunde jo ikke modsige deres 
egne Skrifter, hvori de af al Magt sirede for, at ikke den vildfarende 
Mening ssal trange ind i Kirken, at menneskelige Skikke ere Guds
dyrkelse? fornedne til Saliqhed. 

Dette er den simple Negle til alle Traditioners Fortolkning.-
nemlig ferst, at vi vide, ar de ere ikke fornedne GudSdvrkelser. der-
nsst/at vi kunne iagttage dem efter Leilighed. for at afvsrge Forar
gelse, dog uden al Overtroe. Saaledes have og mange store og Krr-
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de Mcrnd l^rt l Kirken, og v! see ikke, hvad der kan indvendes deri
mod. Thi det er vist, at hiint ChristOrd (Luc. 10, >6): ,,Hvo der herer 
eder, lian kerer mig'" ikke er sagt om menneskelige Traditioner, men 
gansse derimod. Thi denne Christi Befaling er ikke givet Apostlene, 
at de maatte have fri Magt at sige og gjere hvad de vilde, men det 
Vidnesbvrd er derimod givet dem, at vi ssulle troe dem, naar de for
kynde et fremmed Ord, ei naar de forkynde deres eget. Christus vil
de nemlig ved disse forbemeldte Ord bestyrke os, som det og visselig var 
fornedent at vi vidste, at det Gnds Ord, som Han haver giver os, 
er kraftigt ved Mennesser, og at vi ei ssulle sege eller vente noget an
det Ord fra Himlen. Om Traditionerne derimod kan det Ord ikke 
tages: „Hvo eder horer, han horer mig." 2hi Christus krcrver jo 
aabenbart, at de faaledes ssulle lcrre, at man af deres Mund herer 
Clmstnm selv; derfor siger Han: ,,Han herer mig." Altsaa fin 
Rest, sit Ord vil Han here, ikke meunesselige Traditioner. Det 
Ord saaledes, som allermeest taler for vor Lcrre, og indeholder den 
fuldeste Trest og Beroligelse, sordteie vores Modstandere og anvende 
det paa faadanne aabenbare Usselheder, som deres Adskillelser mellem 
Spiser og Drikke, Klædedragt og andet mere saadant. 

Ogsaa dette Sted anfere de:,,Adlyder eders Foresatte" (Hebr. 
17). Denne Scrtning krcrver Lydighed imod Evangeliet. Thi 

ei giver den Bisperne Regimente udenfor Evangeliet, og ei ber de op
rette Traditioner imod Evangeliet, eller udlcrgge dem anderledes, end 
som Evangeliet tillader. Naar de gjer det, da forbydes det 06 at 
adlyde dem, tin det hedder: ,,Hvis nogen lcrrer et andet Evangelium, 
da vcrre han forbandet " (Gal. 1, 8>. — Det samme svare vi til dette 
Sted: ..Alt, som de sige lder at I ssulle holde det holder og gje-
rer" (Matth. 2Z, z); thi det er vitterligt, at herved ikke befales i Al
mindelighed, at vi ssulle antage alt, hvad de finde for godt at foreskrive. 
Skriften siger paa et andet Sted (Ap. G. 5, 9 >: ,,Man skal adlyde 
Gnd mere end Mennessene." Naar de altsaa lcrre det, som uchriste-
ligt er, ssal man ikke here eller lyde dem. Men dette er tilvisse uchri-
steligt, at la>re, at mennesselige Traditioner ere rette Gudsdyrkelser, 
at de fortjene Syndsforladelse og erhverve os et evigt Liv. — Mod
standerne forekaste 06 og de offentlige Forargelser og Uroligheder, som 
vor Lcrrdom ssal have givet Anledning til. Vi svare korteligen her
til: Om og alle Forargelser bleve lagte i een Hob, saa har dog denne 
ene Artikel, at vi sor ChrW -Lkyld af Naade ved Troen annamme 
Syndsforladelse, saa meget Herligt og Tresteligt, at den op-
veier al anden Ulempe. Det var denne Artikel der fra Begynde!, 
sen af vandt Luther ei blot vore Hjerter, men ogsaa manges iblandt 
dem, som nn bestride os. .,Det gamle Venskab sover, forglemmelige 
ere de Dedelige" siger Pindarns. — Men vi have hverken villet 
sorncrgte den for Kirken sornedne Sandhed, eller kunne give vore 
Modstandere Bifald, naar de fordemme den; thi man ssal adlyde 
Gud mere end Menneskene, De ssulle gjere Negnssab for Schlsmaet 
i Kirken, som ferst have sordemt den aabenbare sandhed, og nn med 
uhert Grumhed sorfelge dens Bekjendere- Endelig findes der da flet 
ingen Forargelser hos Modstanderne? Hvad Ondt har ikke Mei.ens 
Vanhelligelse for skammelig Vindings Skyld afstedkommet? Hvil
ket ureent Levnet skjuler fi'g ei under Coelibatet? Dog vl ville lave 
enhver Sammenligning borre. Dette have vi efter Lejlighed svarer 
til Confutationen. Og nu henstille vi Dommen til alle oprigtige og 
fromme Eristne, om Mbdstanderne med Rette kunne rose sig as al ha
ve gjendrevet vor Hekiendelse af Skriften. 
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