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I 

Om Wgteffabet. Forste Prcvdiken. 

Paa anden Sondag efter Trinitatis. 

a vi for kort siden, mine andægtige Venner! havde 

endt den aarlige Omgang af vore christelige Hoitider, 

udtalte jeg det Onste for Eder, at den hellige Ro

relse, som vort Hjerte i disse Tider havde erfaret, 

dog ikke strar sknlde forsvinde med dem, men at 

Indtrykket deraf ogsaa i den anden Halvdeel af Aaret 

maatte ledsage os, for at en mere levende Folelse af 

Samfundet med Frelseren og en fuldere Nydelse af det, 

jom den evige Fader har gjort ved ham, ogsaa nu 

uden festlig Ansporelse maatte vedligeholde sig i 06.. 

Naar vi nu finde, at dette ikke skeer, og vi sporge 

om Aarsagen: saa hore vi scrdvanligen det Svar, ja 

det er Livets Magt, som altid igjen drager 06 bort 
Schlkiermachers Prcrdikener. 1 



fra Oploftelsen til Gud og ind i Verdens Tummel. 

Men miue Elskede! hvoraf bestaaer da dette Liv, 

som vi faa gierne vilde tilskrive Skylden for vor af

tagende fromme Folelse, for vor Ustadighed og Flyg

tighed? Det bestaaer jo ikke af andet, end netop af 

de naturlige Forhold, som Vorherre selv har gruudet, 

ved hvilke den christelige Menighed maa opbygges, og 

i hvilke atter alle den sande christelige Fromheds Vel

signelser ogsaa skulle scrste Rod for at udbrede sig til 

alle Sider. Hvorledes kan altsaa dette Liv afdrage 

os fra Samfund med Gud og med Frelseren, da 

det dog kuns er hans eget hellige Legeme, hvilket stal 

vcere gjennemtromgt af hans Livskraft? Og hvis dette 

virkeligt skeer, maa da ikke den rette Betydning af 

disse Forhold voere gaaet tabt, eller noget Forfæn

geligt og Forkeert, som har heftet sig dertil, have 

fordnnklet os deres sande Va'sen? 

Derfor har jeg troet, at det ikke vilde vcere af 

Veien, hvis vi engang anvendte denne Deel af det 

kirkelige Aar, uden Fester, til at overskue Hovedvcrven 

af vore Livsforhold og at betragte dem i det guddom

melige Ords Speil, for deeVs at forure for os deu chri

stelige Betydning af dem, deels ogsaa at oplive Be

vidstheden af, at de, langt fra at afdrage os fra 

Samfnnd med Gud og fra den fromme Kjarligyed 



til Frelseren, tvertimod skulle befceste begge i 06 selv, 

og ved 06 vcrkke dem hos Andre. 

Denne Rcrkke af Betragtninger ville vi i Dag 

begynde med det, som er Grundvolden til alle andre 

saavel simplere som mere indviklede Livsforhold, nemlig 

med den hellige Pagt mellem de forssjellige Kjon, hvilken 

Pagt vi maae ansee som Guds forste Indstiftelse, efterat 

Mennesket ved hans Almagts Ord var fremgaaet til 

Livet. Af denne hellige Pagt udvikle sig alle audre 

mennesselige Forhold; paa den grunder sig det chri-

stelige Huusvcrseu, og af faadauue bestaae de christe-

l'ge Menigheder; paa den beroer den mennesselige 

Lla?gt6 Forplantning, og derfor ogsaa Forplantningen 

af det guddommelige Ords Kraft fra een Slcrgt til 

en anden. Saa lader os da i Tag ved det gud

dommelige Ords Lys betragte deuue Gruudvold for 

den hele christelige Kirke. 

T c r t .  L p h . ' s .  Z ,  2 2 - 3 1 .  

Ovinder, vcrrer Eders egne Mcrnd uuder-

danige, som Herren; thi Manden er Oviudens 

Hoved, ligesom og Christus er Menighedens 

Hoved; og han er sit Legems Saliggi'orer. Men 

llgejem Menigheden er Christo underdanig, saa-
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ledes skulle og Ovinderne vcere deres egne Moend 

underdanige i alle Ting. I Mcend, elfter Eders 

Hustruer, ligesom og Christus elskede Menighe

den, og hengav sig selv for den, paa det han 

kunde hellige den, og han rensede den formedelst 

Vandbadet ved Ordet, at han maatte fremstille 

sig den, en herlig Menighed, som ikke haver Plet, 

eller Rynke, eller noget deslige, men at den 

maatte vcere hellig og ustraffelig. Saaledes ere 

Mcrudene skyldige at elske deres Hustruer som 

deres egne Legemer; hvo som elsker sin Hustru, 

elfter sig selv. Ingen hadede jo nogensinde sit 

eget Kjod, men foder og vederqvcrger det, lige

som og Herren Menigheden. Thi vi ere hans 

Legems Lemmer, af hans Kjod, og af hans 

Been. Derfor skal Manden forlade sin Fader 

og Moder, og blive fast hos sin Hustru, og de 

To skulle vcere eet Kjod. 

Hovedsagen i disse Ord er for os, mine an

dægtige Venner! netop det, hvorom vi ogsaa ved 

ZEgtevielsen paa mangfoldige Maader pleie at erindre 

de christelige Brudepar. I det nemlig Ilpostelen her 

i Fremstillingen af den christeligt JEgtestand as^eiel 

os Kærlighedens inderste Dybde, paa hvilken Kirkens 

bele Bygning er grundet, forer han os tillige tilbage 



til det hellige Forhold mellem Christo og hans Menig

hed. Dette, siger jeg, er Hovedsagen; thi deraf see vi 

tydeligt, at der i Mgtestabet, som den oprindelige 

Nod til alt selskabeligt Liv, ikke stal vcere noget, som 

knnde afdrage os fra Christo, vor Herre; det bliver 

os tvertimod betydet, at henfore alt deri til hiint vort 

Hjertes hoie Forhold til Frelseren. Men vi ville bedst 

f a t t e  o g  n a a e  A p o s t e l e n s  T a n k e  o m  e t  c h  r i s t e l i g t  

fort LEgtefkab, naar vi henvende vor Opmærk

s o m h e d  p a a  t v e n d e  P u n k t e r  a f  h a n s  B e s k r i v e l s e ;  f o r s t  

hvorlunde han i den christelige A5gtestand viser os 

noget Jordisk og uoget Himmelsk, hvilket er Eet, og 

derncest hvorlunde han i samme viser os en Ulig

hed, der igi'en oploser sig i den fuldkomneste Lighed. 

I. Forst altsaa, mine Venner! lader os be

tragte, hvorlunde det Jordiske og det Him

m e l s k e ,  s o m  A p o s t e l e n  i  s i n  B e s k r i v e l s e  a f  d e n  

c h r i s t e l i g e  M g t e p a g t  o p s t i l l e r  f o r  o s ,  e r  g a n s k e  

og aldeles Eet, og ikke kan stilles fra hinanden. 

Det Jordiske viser han os normest i de Ord: 

Manden stal forlade Fader og Moder, og blive fast 

hos sin Hustru, og de To stuve vcrre eet Kjod. I 

Sandhed stärkere eg fuldkomnere knude allerede jelv 

dette Jordiske ikke fremstilles; og eu reuere Maalestok 

kunue vi ikke sinde til derefter at bedomme de mang-
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foldige Grader i cegteffabelige Tilstande, hvilke vi 

opdage overalt i den 06 omgivende Verden, selv i 

den, der vil gjelde for dannet. Thi desvcerre, hvor 

ofte see vi ikke blandt Christne Mgtessabet, betragtet 

ogsaa fra denne jordiske Side, i en, i Sandhed, græs

selig Skikkelse! de To, som sknlle vcere eet Kjod, i 

Vrede ophidsede mod hinanden, adskilte ved Tvedragt 

og Kiv, som de ikke alene ikke nndgaae, men, naar 

de forst ere blevne bittre mod hinanden, med Flid 

opsoge; og at her de To ikke ere blevne eet Kjod, det 

behover man ikke forst at sige! — Hvor tidt see vi 

ikke AIgteskabet i en cengstelig Skikkelse, naar Hver for 

sig uden al gloedelig Overbevisning om indre Sam

stemning forsigtigt holder sig i sine Skranker, ved 

forekommende Vcesen, ved Eftergivenhed, ved opofrende 

Fornægtelse soger at nndgaae al Leilighed til Strid, 

og de fineste Hensyn om muligt stulle troede istedet 

for Kjcerlighed. Og at heller ikke her de To ere 

blevne eet Kjod, naar dog knn den Ene befinder 

sig vel, medens den Anden gjor Vold paa sig, at 

heller ikke her er nogen sand Hengivenhed, men 

kun en omhyggelig overholdt Contract, det see vi 

let. — Hvor ofte see vi ikke LEgtestabet i en mod

bydelig Skikkelse, naar ZEgtefolk vel leve samdræg

tigt og roligt, men kun vante til hinanden ved den 
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lange Tid, og fordi hver Enkelt af dem saa lidt 

som mnligt gjor Fordringer til den anden, og mere 

forstaaer at sinde sin egentlige Tilfredsstillelse i andre 

Livets Fol hold og i andet selskabeligt Samqvem. 9lt 

heller ikke i en saadan ligegyldig og dod Forbindelse 

de To ere eet Kjod, thi det er dog Eet levende, det 

er vift; at heller ikke der nogen saadan indvortes 

Trang kan have hersket, der forlader Fader og Mo

d e r ,  f o r  n e t o p  a t  b l i v e  f a f t  h o s  d e n  M a n d ,  d e n  

Ovinde, og at altfaa dette heller ikke er den 

jordiste Side af et christeligt LEgteskab, det er vel 

sikkert nok. Dog hvorfor stal jeg foreholde Eder 

endnu flere saadanne Billeder, og ikke nden Om-

svob hellere sige: overalt, hvorsomhelst i denne in

derligste Forening enhver Enkelt endnu har sin egen 

Fryd og siu egeu Smerte, lad den ogsaa nok saa 

meget tage mere Hensyn til den Andens, end dens 

egne, overalt hvorsomhelst Ovinden endnu maa for

mane sig selv til at vcrre stille, og Manden maa for

mane sig i elv til at give den svagere Deel den skyl

dige 8Ere, og om end disse Formaninger paa det 

Omhyggeligste bleve fulgte; overalt, hvorsomhelst der 

eudnn gives modsatte ønsker og Attraaer at udjcevne, 

og om end disse Udjcrvnelser aldrig udebleve, ja 

stedse skeete paa den fineste Maade; der er Apo-
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stelens Ord stedse endnu ikke opfyldt, der throner ikke 

og har heller aldrig thronet den Kjcrrlighed, som i 

Sandhed gjor til Eet. 

Men, mine elskede Venner! om vi ogsaa tcenke 

os, at en ægteskabelig Pagt, betragtet fra dens jor

diske Side, ganske svarer til den dybe Betydning af 

hine apostoliske Ord om Kjcrrlighedens Liv, der er 

blevet til Eet; ja tcenker Eder, at den Ene siet ikke 

behover at forglemme stg selv i Kjcerligheden til den 

Anden, at tvertimod hver Bevcrgelse i den Enes 

Hjerte bliver opfattet og deelt af den Anden, og at 

allerede en nvilkaarlig Anelse om den Enes ønsker 

ogsaa henleder den Anden til samme Gjenstand, at 

ingen Glcede bliver eensidig nydt og ingen Smerte 

eensidig solt, at lige Lyst og lige Strceben opfylde 

Gemytterne, at der bestaaer et i Sandhed fcelleds 

Liv, ja at endog Modgangens Dage, i Folelsen af 

at Hun og Han i Sandhed hore sammen, blive 

baarne saa vcerdigt, at man, naar de engang ere 

forbi, kan glcede sig over at have gjennemlevet dem; 

lad alt dcrte vcere faaledes, og et ZEgteskab fra 

denne Side aldeles svarende til Apostelens Ord: saa 

ville vi alligevel, naar det ikke er andet end dette, 

vanskelig torde haabe, at det ogsaa kun bliver dette, 

men stedse vcere tilboielige til at troe — som det jo 
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ogsaa ofte steer — at denne skjouue Harmonie kuns 

er en Glauds af den forste Tilboielighed, som i 

Tidens Lceugde meer og meer vil bleges, naar en 

roligere og sædvanligere Tilstand folger efter Hjerter

nes livligere Bevægelse. Ja en saaledes dannet 

Pagt er sielden og ffjon, og meget Godt af alle 

Slags kan fremgaae deraf; men har denne jordiske 

Fuldkommenhed ikke sin Grnnd i en hoiere, saa mang

ler den endnu stedse den rette Holdning, saa svarer 

Akgteskabet eudnn ikke aldeles til det Billede, som 

Apostelen har udkastet for os, fordi vi euduu overalt 

savue Ligheden med Christi Forhold til Menigheden. 

Thi dette er den anden Side af det apostoliske 

Billede; det minder os om den, der saaledes elskede 

Menigheden, at han hengav sig selv for den, paa 

det han knude hellige deu. 

See dette, miue Penun! dette er den him

melske Side af det christelige ZEgteforbnnd; dets 

hoiere Maal er dette, at den Ene maa knnne hellige 

og lade sig hellige af den Anden. Tage I dette 

bort, saa savner hun Overensstemmelse i den Grad en 

vcrrdig Gjenstand, at den dog igien maa oplose sig i 

intet. Og hvad for en betydelig Fordeel vilde der 

da vel komme ud af et saa crugt Samfund i Livet, 

hvis det stedse kuu sogte at drage Nceriug af det ydre 



Liv og at virke paa dette? Det dobbelte vilde dog 

vel ikke vcere noget Bedre end det enkelte! Om hver 

for sig alene, eller To, forbundne for og med hin

anden, forte et saadant maadeholdent, muntert, dan

net, men stedse dog efter den Christnes Maalestok kun 

fandseligt og i den hoiere Betydning aandlost Liv; 

faa kunne vi ikke anflaae Forffjellen saa hoit, og faa 

vilde man heller ikke kunne scrtte faa stor Berommelse 

paa SEgtestanden, som Apostelen gjor. At udvikle 

Livets Munterhed og Ånde selv med faa ydre Hjelpe-

midler, i enhver Art af Strid og Anfægtelse at bevare 

Maadehold, — som jo netop den ægteskabelige Kjoer-

lighed saa fortrinligt bevirker — det er vel noget 

sijont og stort; men for 06 Christne dog ikke i og 

for sig stort, men kun forsaavidt alle faaledes ud

viklede og vedligeholdte Evner og Virksomheder i den 

menneskelige Sjcel tillige ere den guddommelige Aauds 

Vcerktoi, og, for at blive dette, maae have deres 

rette naturlige Tone og vedligeholde den i fast Stem

ning. Og havde vi af et ret christeligt Wgteffab 

ingen anden Gloede end den, at det viser 06 et vel

klingende Spil af naturlige Krafrer, og var den 

ægteskabelige Kjoerlighed kun henvendt herpaa som paa 

dens hoieste Maal; saa vilde jeg her ikke vide at 

finde nogen Lighed med Forholdet mellem Christo og 
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hans Menighed. Men deri bestaaer forsi den chri-

sielige Kjcrrlighed i Mgteffabet, naar begge Parter 

stedse meer og meer ved hinanden vcrkkes i Aanden, 

naar i den Enes Natnr det, der modsætter sig Aan-

dens Indvirkning, ved den Anden stedse meer og 

meer bliver tæmmet og formildet, naar den Ene ved 

sin Krast oplofter og understctter den Anden, hvis 

han i denne Henseende begynder at blive svag, naar 

enhver af dem mere og mere klart speiler sig i den 

Andens Vie, for at see, hvordan han feer nd med 

Hensyn til Samfundet med Gud, kort, naar Hver i 

denne Forbindelse foler Aandens Kraft saa forhoiet 

og styrket, som den ellers ikke kunde vcere. Naar 

saaledes det fcelleds Samliv i den hele Varme og 

Fylde af de mangfoldige Velsignelser, som Gud har 

tillagt denne Stand, bliver solt og nydt ikke som det 

jordiske, men begge To giennemtra'ngcs af den Folelfe: 

Vor Vandel er i Himmelen; naar den gicnsidige 

Kærlighed ved den fcrlleds hoiere Kærlighed til Frel

seren saaledes bliver helliget, at Qvinden kan sige til 

Manden, Dn er for mig ligesom Christus for Menig

heden, og Manden til Qvinden, Du er for mig lige

som Menigheden for Christo; naar denne Kjcrrlighed 

stedse meer og meer befæster sig, jo mere det ved Er

faring udviser sig, at de begge To i foreuet Kraft med 



fordoblede Skridt ncerme sig Helliggjorelsens fcrlleds 

Maal, dette, mine Venner! er den himmelske Side af 

det christelige LEgteskab. Og om Mgteskaber, forte saa-

ledes, kunne vi med Rette sige, at de ere sluttede i Him

melen; thi det har vcrret Naudens hemmelighedsfulde 

Tiltrækning selv, som tilforte Manden sin Hustru og 

Hustruen sin Mand, det er den uforklarlige meu sande 

og daglig meer og meer sig stadfæstende Forudfolelfe, at 

enhver af de To forud var bestemt for den anden, 

som ham scrregen tilhorende, som hans eiendommeligste 

Eie, som den kraftigste Medvandrer paa den fcrlleds 

Vei. Men hvor delte mangler, lad saa ogsaa alt 

andet vcrre nok saa skjont og priisvcerdigt, der mangler 

dog den rette Troskab og Paalidelighed, og med dcm 

det ægteskabelige Livs rette christelige Vcerd og Ind

hold. 

Men netop ligesom hiint Jordiske, mine Venner! 

er et Intet uden dette Himmelske, saaledes kan heller 

ikke dette Himmelske bestaae uden hiint Jordiske, ikke uden 

det inderligste Fcelledsskab i denne Verdens Glcrder 

og Smerter, Sorger og Zlrbeider. 

Det er en gammel Fordom, blandt os alt for 

lang Tid siden erkjendt som saadan, meu i tidligere 

Tider vidt udbredt i den christelige Menighed, nemlig 

den, at en Christen, for at hengive sig til Randens 
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Indvirkninger, for at stabe sin Sjcrls Salighed og 

allerede i dette Liv at erhverve noget hoiere end det 

Forgængelige, gjorde bedst i saavidt muligt at drage 

sig tilbage fra Verden, og med dens Glcrder og For

retninger ogsaa at undflye dens Smerter og Sorger. 

Af denne Fordom, som om det Himmelske kunde 

vcere i denne Verden og boe afsondret fra det Jor

diske, opstod hin langvarige og vrange Foragt for 

denne hellige Stand selv, af hvilken faa megen 

Forvirring og Udyd er fremgaaet; og nu efterat vi 

lcenge have indfeet, at Ingen er for god til at trcrnge 

til dette af Gud fororduede Naademiddel, hvorfor 

skulde vi nu indslutte deune Stand selv paany i hun-

Fordom? Og det skeer dog, naar man paastaaer, at 

vel ikke det enkelte Menneske, men dog de To for

enede, netop fordi de forstode at vcrre hinanden nok, 

skulde have den fuldkomneste Ret til ogsaa, saavidt 

som nogenlunde muligt, at afsondre sig fra Verden og 

afslutte sig sårskilt; hiin Fordom bliver dog fornyet, 

Hvi6 man mener, at den crgtestabelige KjcrrlighedS 

Pagt ved et mangesidigt virksomt Liv ikke bliver helli

get, men vanhelliget, ikke beriget, men for en stor 

Deel berovet de det tiltcrnkte Gloeder. En farlig 

Vildfarelse! thi selv den inderligste Kjcerlighed kan kun 

i den Grad gjore Mennesket dygtigt til det Gode og 
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rense ham fra det Onde, som han tragter efter at 

opfylde sit hele Kald, og ikke unddrager sig nogen 

Deel af sin Bestemmelse; og kun for saavidt kunne 

tvende af Gud forenede Mennesker vcere hinanden nok 

som et virksomt Liv for enhver hid ferer de Fristelser 

og Provelser, mod hvilke de giensidigen ffnlde forvare 

sig, og stjcrrper begges Vine til at udforske Hjertets 

Dybde og gjennemskue det Skjulte. En betænkelig 

Forblindelse tillige! thi selv af den meest elskede Sjcrl 

kunne vi i Lcengden kun have Fryd og Glcede, uaar 

vi vine den i dens naturlige Virksomhed, og, esterat 

Tiden har afrystet de forste Blomster, vi nu see Livets 

Frugter modnes derunder! Men hvor langt er ikke 

ogsaa denne Fordom fra at vorde retfærdiggjort ved 

Apostelens Ord! Thi naar denne henviser os til 

Christi og Menighedens Forhold, er da vel disses 

Pagt grundet paa et sodligt, beskueligt Liv? maatte 

Herren ikke have Moie med at tage de Tusinde til 

Fange? og bestaaer hans Menighed ikke af Tjenere, 

som kun ere salige, naar Herren til hver Time finder 

dem aarvaagne? Og naar Apostelen siger, at Qvin-

derne ffulle vcere deres Mcend underdanige, har da 

hun indslnttede Stilhed soresvcrvet ham, i hvilken 

snarere paa den naturligste Maade hver Forftjel 

mellem Byden og Adlyden ophceves, idet enhver Lyst 

« 
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til at Herste kun kunde vcere et fletbegrundet Lune 

der, hvor lidet eller intet er at gjore? Tvertimod har 

han unægtelig tcrnkt paa de nodvendige Stillinger og 

Forhold, hvori euhver christelig Arne ftaaer til et 

borgerligt Selskabs storre Hnnsholdning, i hvilke For

hold Manden alene optræder for sit Huus, og altsaa 

ogsaa med Hensyn til disse inaa styre og ordne, og 

i hvilke Ovinden ikke umiddelbart, meu kun ved sit 

Forhold til Manden tager Deel. I det nu Apostelen 

opstiller 06 som Vud deuue Orden, der af sig selv 

heraf udvikler sig: saa viser hau 06 derved, at det er 

Guds Villie, at ethvert christeligt Huusveseu stal 

vere iudflettet i hiin storre Ordning af de menne

skelige Ting, og altsaa ogsaa ved vcrrdig Dristighed 

udfylde sin Plads deri. Derfor bliver ogsaa, uden 

at tage Hensyn til Standens Forskellighed og den 

storre eller mindre Lethed i at unddrage sig de an

strengende Arbeider i Samfundet, enhver tilkommende 

christelig LEgtemand udtrykkelig erindret em den gud

dommelige Indstiftelse, at Manden stal ede sit Brod i 

sit Ansigts Sved, eg hver tilkommende LEglehustru, 

at det ikke blot er bestemt hende med Smerte at fode 

Born, men ogsaa med anstrengt Omhnggeligbed og 

Opmærksomhed at vogte og pleie dem og det hele 

Huusvcrseu. 



Ik 

Og dette, mine elskede Venner! maae vi derfor 

ikke blot ansee som maaskee et Vcrrk af Noden, eller 

som en Afbrydelse af vore aandige Glceder og Ny

delser, hvilken Gud for vor Svagheds Skyld har 

anordnet, for at disse ikke skulde blive os altfor hver

dags og tabe deres Voerd; men ligesom overalt kun 

i Samlivet fremblomstrer Lykke og Held for Menne

sket, og enhver forst i en hensigtsmæssig Fordeling af 

Forretningerne sikkrest bliver sig sine Krcester bevidst, 

faaledes komme vi ogsaa forst ved denne guddommelige 

Indstiftelse til ret Bevidsthed af de Gaver, som den 

guddommelige Iland sceregent virker i hvert Kjon, og 

forsi i den kraftige Samvirken af begge for vort jor

diske Kald finde vi tillige vort Arbeide og gloede os 

ved vort Arbeide i Herrens Viingaard. 

II. Men netop det, som jeg nu anforte for at 

vise, at, naar vi skulle erfare den christelige, cegte-

skabelige Kærligheds Kraft og Velsignelse, hiint Him

melske ikke bor ville vcere uden det Jordiske, forer 

mig til vor anden Betragtning, idet jnst deri en 

stor Ulighed fremtræder, og det derfor er nodven-

digt at overtyde os om, at ogsaa denne oplo^er sig l 

d e n  f u l d k o m n e s t e  L i g h e d .  

Thi naar Apostelen siger, Mcendene skulle elfte 

deres Koner, som Christus har elsket Menigheden: 
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saa vide vi, at dette er en Kærlighed, som ikke blot 

tilsteder, men ogsaa fordrer Gjenkjcerlighed, idet vi jo 

stedse blive formanede til at elsse den igien, som forst 

bar eistet 06 saa hoit, men at det ogfaa er en Kjcer-

lighed, som fra en anden Side er ophoiet over al 

(^jenkjcrrlighed, idet Menigheden ikke kan gjore Christo, 

dens Forloser, nogen Gjcngjeld og intet kan gjore 

for ham, men knn stedse renere og fuldkomnerc lade 

sig gjenlofe af ham. Kan nu faaledes Qvinden end 

intet videre gjore for stn Mand, men stedse kun mod

tage af ham; saa er Ovindens Stilling til Manden 

stem, og Konen er altid den tabende. Og naar det 

hedder, I Ovinder stalle v^re Eders Mcrnd under

danige som Herren, thi Manden er Ovindens Hoved 

ligesom Christus Menighedens; og Qvinden altsaa 

stedse stal vcrre underdanig, men Manden alene tor 

befale, ligesom jo Menigheden aldrig og intetsteds kan 

byde over Christus, men han stedse og i enhver Hen

seende bliver Herren: saa staaer det ogsaa for faavidt 

stemt med Ovindens Forhold til hendes Mand. Og 

ligesaa lidt vilde ogjaa vi Mcrnd vcrre tilfredse med 

den Plads, som herved bliver os anviist, efterdi vi 

nok fole, at vi paa den Maade ikke knnne udfylde 

den, og at jo mere ZEgtestabet stal vcrre en aandig 

Schleiermacl ers Prcrdikenei. » 
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Kjcrrligheds Pagt, vi desto mindre kunne rose os af 

at rage saa holt op over voreQviuder, som Christus 

over Menighede«. Men heller ikke dermed maatte vi 

vel lade os noie, om nogen sagde os, at Forfatteren 

til Brevet taler i hine Tiders Tone, da deels LEgte-

skabets Pagt forst skulde begynde at vcere en aandig 

Kærligheds Pagt, da deels det qvindelige Kjon stod 

endnu langt tilbage for det mandlige, og at Talen 

derfor maatte vendes anderledes, og tages mindre noie, 

hKis den skulde vcere passeude for Nutiden. Thi det er 

os ikke kjcert, at noget, som vi finde i Guds Ord, 

forst stal vendes anderledes: heller ikke ville vi gierne 

tillade os, ikke at tage det noie dermed, af Frygt for 

at vi ved vor spidssindige Udtydning flulde gaae Glip 

af den rette Trost af det guddommelige Ord. Lader 

os derfor söge at trcrnge saa meget dybere iud i 

Meningen af disse Apostelens Ord; men for at dette 

kan lykkes os, maae vi betragte dem ret i deres 

Sammenhang. 

For altsaa at begynde med det sidste, saa lader 

os, mine andægtige Venner! i Forening med de Ord, 

at Qvinderne skulle vcere deres Ma'nd underdanige, 

og at Manden er Ovindens Hoved, oösaa tage dem 

med, der gjenkalde os den bibelske Fortælling om 

dcu forste Zndforelse i Verde» af deu hellige Pagt 
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mellem de forstiellige Kjon, at nemlig Manden stal forlade 

Fader og Moder, og blive fast hos sin Hustru. Hvor 

tydeligt er der ikke i disse Ord, der beskrive den 

almindelige guddommelige Indstiftelse, henpeget paa en 

Kraft, som udgaaer fra det qvindelige Gemyt og be

mægtiger sig det mandlige. Manden soger sig en 

Hustru, saasuart han, borte fra det fcedrene Huus og 

losladt fra Tugt og Lcrre, er i Stand til at begynde 

en selvstændig Tilværelse; han soger, —men vee ham, 

om han vcrlger vilkaarligt, vcere sig, at een eller 

anden klog Beregning leder ham, eller at han med 

utaalmodig Lidenskabeligheds bevidstlose Vilkaarlighed 

griber sin Gjeustaud. Paa denne Vel er ingen Vis

hed, om han har fuudet heude, med hvem han vil 

kunne forbinde sig til Herlighedens rette Liv! der er 

intet, der borger ham en Hengivenhed, som stal holde 

ham stadeslos for alt, hvad han forlader og opgiver; 

Skal han blive fast hos sin Hustru: faa maa der fra 

hende udgaae en Kraft, som saaledes holder ham fast, at 

han foler sig fritaget fra al Sogen og al sin Lamgfel 

stillet; og netop denne Kraft maa det have vcrret, 

som, uden at vide bvad den gjorde, forst tiltrak 

og fcrngslede ham. Men naar Ovinden udtaler sit 

Ja, hvorved Manden bliver hendes Hoved, et fril 
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udtalt Ja, uden hvilket ingen Mand i en christelig Me

nighed stal vorde en Qvindes Hoved; saa fole hun, 

at han ifolge Guds almene Indstiftelse'og forregne 

Raad er blevet hendes Hoved ved en ubevidst og 

uvilkaarlig Virkning af denne i hende hvilende Kraft; 

og at den rette christelige Troskab, den fuldkomne 

usvækkede Hengivenhed i Begges hele Liv ere afhcengige 

af denne Krafts vedvarende Virkning, en Troskab og 

en Hengivenhed, som haver en christelig Wgtepagt 

over alt Forgængeligt og Tilfceldigr, og fremstiller 

den selv som et evigt Vcrrk af den evige Kærlighed, 

vcrrdigt at sammenlignes med dens helligste og storste 

Vcerker. 

Lad den derfor kun bestaae urokket, — og vi 

vilde vistnok heller ikke rokke den ustraffet — hun 

guddommelige Indstiftelse, at Qvinden er Manden 

underdanig, og Manden Qvindens Hoved; lad den 

bestaae, eftersom et christeligt Mgteskab knn kan finde 

Sted i den christelige Menighed og i den borgerlige 

Menighed, og i begge Manden alene, hvem Gud har 

anviist det bindende Ord og den ydre Handling, er 

egnet til at staae i Spidsen for Huusvcrsenet, men 

Qvinden aldrig ustraffet indblander jig umiddelbart i 

hine storre Anliggender; lad den bestaae, vi finde 

dog deri ingen forstyrrende Ulighed, men denne op-
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loser sig i den herligste Lighed. Thi anordner Man

den end alt i Huset saa meget mere, som det ncermere 

siaaer i Forhold til hine ftorre Forbindelser; styrer 

han end udenfor ganske aleue, og staber derved, uden 

Qvindens Medvirken og^lfgjorelse, tilligemed Gloede og 

Horder ogsaa igjen Smerte og Sorg for Huset: des

uagtet, hvis han kun, som det er lovbefalet ved hun 

forste guddommelige Indstiftelse, stedse igjen ndensra 

vender tilbage, bliveude fast ved den Hustru, som 

Gud har givet ham, qvceger han sig i trofast Kær

ligheds Pagt, naar han er troet, styrker han sig, naar 

han fandt Modstand, saa foler ogsaa den trofaste 

Qvinde i alt, hvad han foretager, ordner og skaber, 

stn Kraft og sin Velsignelse; og stedse staae de Tvende 

der, saa lige for Gud og i deres egen Bevidsthed, 

lom i det Oiewik, da ved Begges lige frie Ja Man

den forst blev Qvindens Hoved og hun ham nnder-
danig. 

Og nu, mine elstede Venner! lader os ogsaa 

enduu engang gaae tilbage til hiint Ord, at Moen-

dene skulle elske deres Hustruer som Christus Menig

heden, og dertil knytte det andet, at han er sit Le-

gems Saliggjorer, og at han har hengivet sig for 

Menigheden, paa det han knnde hellige den. Thi 

naar vi sinde, at saa tidt der bliver talt om Vegyn-
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delserne til Frelsen i de samme Udtryk, hvormed vi 

nylig have skildret Mandens sogende Kjcerlighed; hvor

lunde ogsaa Christus er kommet for at söge; hvor

lunde han har forladt den Herlighed, som han havde 

hos Faderen, for at stifte sig et eget Liv og Rige 

paa Jorden, og at det ene og alene er Kærlighedens 

Kraft, som drog ham til os; hvorlunde hans Egne 

ikke oprindeligen have udvalgt ham, men han dem, 

men nu vistnok paa det Inderligste igjen elske den, 

som forst har elsket dem faa hoit; endelig hvorlunde 

Christus nu bliver faa fast hos Sine, at han af 

Faderen vil forskaffe dem det, som de ville bede om i 

hans Navn, og at han, skjondt legemligt saa langt 

adskilt, dog aandelig vil vcere med dem evindeligen: saa 

overraskes vi mcegtigt af den Lighed mellem hun Kær

lighedens dybe, hellige Hemmelighed i det enkelte Liv 

og denne Forlosningens store Hemmelighed, og vi 

troe at forstaae Apostelens ophoiede Anviisning, at 

Mcendene skulle elske deres Hustruer, som Christus 

Menigheden. Men for at hun Ulighed ikke igjen stal 

gjore os uvisse, som om nu Manden alene kunde 

gjore alt for Qvinden, men at Qvinden, ligesaa lidt 

som Menigheden for Christo, skulde kunne vcere Man

den noget og vcere ham velgjorende; og for at ikke 

forst Qvinderne, men derncest for deres Skyld ogsaa 



Mcrndene skulle bedroves herover, som om, isolge 

denne hemmelighedsfulde Sammenligning heller ikke 

det var noget, hvad vi nyligen formildende have ud

sagt, at, skjoudt Manden ordner og hersker, saa veder-

qvcrger og styrker Qvinden ham netop dertil: saa 

lader 06 knn betcrnke, at en Sammenligning med 

Christo 10 nmuligen kan passe sig paa alt, og derfor 

heller ikke i alle Punkter Qvindens Forhold til Man

den blive sat lige med Menighedens Forhold til Christo. 

Og naar vi nu sporge, i hvilke Punkter da fortrinligviis 

og i hvilke ikke? saa svare 06 hiue Ord: Ikke deri, 

at Christus er alt og vi iutet, og at altsaa ogsaa 

Qvinden i sin Forbindelse med Manden stedse knn 

kan modtage og vcrre alt knn ved ham; men deri, 

at Christus har hengivet sig sor Menigheden, paa det 

han kunde hellige den. Denne hengivende Kjcrrlighed 

stal Manden tage sig til Forbillede, fra sit storre 

Hjem, den bevægede Verden, gjerne vende tilbage til 

den huuslige Stilhed, for ved alt, hvad hist er modt 

ham og hvad han har udrettet, ved alt, hvad der er 

fremgaaet af hans Indre og hvad deri blev indsluttet, 

meddelende, rensende, oploftende at virke paa sit Hjertes 

udvalgte Ovl'udc. Ikke deri ligger Ligheden, at Chri

stus er vor Konge, som om der nu tilkom Manden 

et udelukkende og uindskrænket Herredom, men deri, 
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! . ' 
at Han er for Menigheden som sit Legems Salig-

gjorer og Frelser. Men hvorledes han har vceret vor 

Frelser, det vide vi, at han nemlig har ndlost os af 

Trældommen; thi det er Guds Borns Frihed, til 

hvilken vi ere udloste. Denne befriende Kjcrrlighed 

stal nu Manden tage sig til Forbillede, og paa den 

Maade vcere Qvindens Hoved, at han stedse meer 

og meer befrier hende indvortes og udvortes fra en

hver Trceldom, til hvilken dette Kjon lettest hengiver 

sig; at han fjerner alle Indskrænkninger fra hende, 

for at det fcelleds Livs Kraft maa Herste i hende 

uhindret. Da vil ogsaa paa denne Side Uligheden 

oploses i Lighed, idet Manden, stjondt det beherskende 

Hoved, dog overalt ikke foler sig blot medlidende med 

Legemet, men ogsaa stjonnest opmuntret, kraftigst 

begeistret til alt Godt ved den aandelige Fristhed og 

Sundhed hos hende, som lever Livet med ham; saa 

at det stedse hurtigere hos begge gaaer i Opfyldelse, 

hvad der kun i den fjerne Frastand af det evige Liv, 

som vi see imode, er forjcettct Menigheden i dens For

hold til Christo, nemlig at, naar det fuldkommen har 

viist sig, hvad vi ere, skulle vi vorde ham lige, efter

som vi skulle see ham, som han er; at Qvinden 

nemlig, stjondt dvcelende i sin stille beskedne Kreds, 

stedse meer og meer bliver Manden liig, efterdi hun 

, 



i al hans Handlen og Äceren forstaaer og gjennem-

trcrnger ham. Som jo ogsaa den daglige Erfaring 

i christelige Wgtestaber paa det glædeligste lcrrer dette, 

og vore Koner paa denne Maade ogsaa virkelig nyde 

og gloede sig ved deres billige Andeel af alt, hvad 

deres Mcrnd i de forstjellige Kredse saavel af det 

offentlige Liv som af den menneskelige Konst og Vi

denstab udrette eller strcebe til. 

Naar altsaa paa den ene Side rigtignok Ovin-

den er og maa vcrre underdanig, men paa den anden 

stedse meer og meer bliver frigjort ved den, der elsker 

hende efter Christi Villede; naar Manden vel er Ho

vedet, men kun forsaavidt som han i ubrodelig Tro

stab med inderlig Ki'a'rlighed bliver fast ved Hnstrnen: 

saa forsvinder hvert Skin af den Ulighed, som om 

den Ene herskede og den Anden var underordnet, i 

den stjonnere og hoierc Folelse af et fuldkomment 

Samfund i Livet, ligesom ogsaa de himmelste og 

h e r l i g e  B i l l e d e r  f o r s v i n d e  f o r ' A p o s t e l e n  i  d e n  e n e  

Tanke, at To stulle vcrre Eet. 

Naar saaledes hver Ulighed oploses i den lige 

og af Begge lige glcrdeligt folte Samstemning af 

Hjerterne; naar saaledes det fcrlleds Liv er fammen-

voret til een reen aandig lunhed, hvori det herlige 

Billed af Frelserens alt saliggjerende og til Samfund 
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med Gud oploftende Kjcerlighed beskues; naar saale-

des de luttrede Hjerter i forhoiet Kraft fole sig 

drevne til et virksomt Liv, for hos sig selv og hos 

dem, som Gud har givet dem og blandt hvem han 

har sat dem, at skabe Guds Vcerk: saa er dette efter 

Apostelens Mening Fuldendelsen af Mgteskabets hellige 

Pagt, hvilken er Grundstenen for Frelserens Menighed. 

Men alt dette Herlige, og hvad der endnu frem

deles var at udvikle af det Sagte, bliver paa et an

det Sted i den hellige Skrivt af en gudbegeistret 

Maud indbefattet i disse meget simple Ord, „Mgte-

skabet skal holdes cerligt hos Alle." Ja, lader os 

endnu til vor Selvprovelse ogAdmygelse bctcenke dette. 

Alt det Fortræffelige., som Apostelen foreholder os 

om det christelige ASgteffab, er dog igjen intet andet 

end den jcevne Mrlighed i samme. Hvor i LEgte-

skabet det Jordiske og Himmelske ikke er forbundet 

paa det noieste; hvor ikke de To laane hinanden 

deres Krcefter, for at vcere trofaste og fuldkomne 

hver i sit Kald; hvor ikke al Forskjel meer og meer 

udjcrvner sig til Bevidsthedens fuldkomne Eenhed: der 

mangler ogsaa den rette AIrlighed i Mgteskabet. Det 

er enten ikke blevet sluttet crrligt, det har ikke vcrre! 

noget sandfærdigt Ja for Gud, hvormed Begge have 

hengivet sig hiuauden, men der er syndet for selve 
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(huds Aasyn; eller det er ikke blevet cerligt holdt, 

men den Ene eller den Anden har, og det ikke ube

vidst, taget meer eller mindre tilbage af sit Ja. 

Skjondt ogsaa dette stemmer overeensmed det Forrige; 

thi naar vi selv afkmte noget af et givet Ord, saa 

var det dog ingen velbetænkt og fast Villie, da det 

blev givet. Dette maa enhver overveie, hvor meget 

og stort der horer til, at Wgteffabet crrligt kan blive 

holdt i den christelige Betydning. I Sandhed, det 

kan kun skee, naar de begge To have optaget vor 

Herre og Mester i deres Hjerte, og naar han er den 

Tredie i den ved Kjcerlighed til ham helligede Pagt. Thi 

Han afkorter aldrig noget af stt Ord, men mindes 

stedse det Lofte, at Han, i hvem vi alene kuuue vcrre 

stcrrke og salige, vil vcrre der tilstede, hvor To i hans 

Navn ere forenede. Amen. 
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II 

Om LCqteskabet. Anden Prerdiken. 

vad vi nu nylig have sunget, mine andægtige Ven

ner! har allerede vift Eder, at min Sjcel endnu er 

fuld af den vigtige Gjensiand, som bestja'stigede 06 i 

den sidste Morgenandagt, og at jeg ogsaa i Dag 

endnu vil tale derom. Meu det skeer med en vee-

modig Folelse; thi da jeg overlagde hos mig selv, 

hvorledes det vel nu staaer til blandt os med LEgte-

skabet, syntes det mig, som om vore christelige Menig

heder ikke uden dyb Undseelse kunde besvare sig dette 

Sporgsmaal. Jeg kunde nemlig have Lyst til ftrar 

at sige, hvis denne Kilde til sande Livsglæder usor-

morket flod blandt os, saa kunde der overalt ikke 

findes saa megen Missornoielse, Fortrced og Kummer 

i Christenheden. Thi et christeligt ZEgteskab saaledes 

som vi nyligen have udmalet 06 det, maa fremkalde 

en saa rolig Ligevcrgt, en saa urokkelig Sikkerhed i 

Sjceleu, at selv det, som maaskee andre Forhold 
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medfore af Forstyrrende og Fjendtligt, paa en faale-

des befcrstet Sjcrl meget snart maatte tabe sin Ind

flydelse. Dog desvcrrre behover jeg ikke at hentyde 

til denne almindelige Beincerkniug alene. Thi hvor 

ofte er det ikke tydeligt at see, hvor ofte bliver det 

ikke ligefrem tilstaaet, at det crgtestabelige Liv selv.er 

den umiddelbare Kilde til Utilfredsheden. Og lad 

06 knn ikke berolige os med falske Trostegrnnde, maa-

skee i den Formening, at Utilfredsheden altid lader 

hore mere fra sig, men Lykken derimod helst trakter 

sig tilbage i Stilhed, og at det deraf kommer, at et 

eller andet forstyrret, ulykkeligt JEgtestab i sin egen 

Omgangskreds ingensinde letteligt bliver skjnlt, men 

at Ingen taler om de fleste lykkelige A5gtestaber, og 

at man endnu mindre veed, i hvilken Grad de ere 

det; meu hvis vi kjendte al cegtestabelig Lykke, faa 

vilde vi undres over, hvor faa Utilfredse og Ulykke

lige der egentlig forholdsmcrssigen findes i denne hellige 

Stand. Saaledes kunde vel Een og Anden tale, 

men vi ville ikke troste os derved. Thi om ogfaa 

aandigt velbefindende, betragtet i og for sig som 

Livets Nydelse, drager sig tilbage i Stilhed: saa kan 

og bor det dog ikke skjule sig i siu Kraft, og der 

gives ingen sikkrere Maalestok for det Godes Rigdom 

og Fylde end den, hvor lidt Ondt der kan spire op 
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ved Siden deraf. Selv ikke det vilde jeg tage for 

gode Vare, hvis nogen sagde: hvor der er meget 

Lys, der maa ogsaa vcere megen Skygge; Christen

dommen har oplyst os saa meget om den hoiere Ve-

tydning af denne hellige Pagt, og den vcekker ifolge 

heraf faa hoie Forventninger, at allerede nu fore

kommer os meget som Ulykke og Forstyrrelse, hvorved 

vi endnu vilde vcere tilfredse, ja lykkelige, hvis vi 

gjorde mindre Fordringer. Thi jeg mener, hvis vi 

havde Ret til at scette en stor Deel af Missornoielsen 

i denne Stand paa en i den Grad stjcerpet Folelses 

Regning; saa maatte just denne skjcrrpede Folelse og

saa mcest aabenbare sig ved Synet af hiin Missor-

noielse. Nu mangler det vistnok ikke paa hjertelig 

Deeltagelse, hvor vi see et ulykkeligt ZEgteffab; men 

Mcengden af de mindre lykkelige og aandig ufrugt

bare bliver dog betragtet med mere Ligegyldighed, end 

det somwer stg en christelig renset og skjcrrpet Folelse, 

og man efterfoger ikke de dybere liggende Aarsager til 

disse Mangler med den Alvor og Strenghed, som 

det vel maatte skee, hvis vi ret vare gjcnnemtrcrngte 

af dette Forholds Hellighed. Tydeligst aabenbarer 

dette sig, mine elskede Venner! naar det Vaand, som 

er knyttet i Kirkens Navn og indviet af den, igjen 

maa loses. Hvor hyppigt gjentages ikke endnu disse 
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sorgelige Tilfcelde! og hvor ligegyldigt blive de ikke 

endnu betragtede af Mange, hvor letsindigt behandlede, 

istedet for at de som en fcrlleds Brode stnlde iagt

tages med dyb Undseelse, og det Syndige deri paa 

det strengeste af alle sande Christne paatales. Lige

som det frcmgaaer heraf klarest, at vi endnu ikke 

taenke paa og fole for denne hellige Gi'enstand, som 

vi burde: saa lad da i Dag vor Betragtning isoer 

dva'le herved. 

T e r t :  F t t a t t h .  1 9 ,  8 .  

Han sagde til dem; Moses tilstedte Eder, at 

stille Eder fra Eders Hustruer, for Eders Hjer

ters Haardheds Skyld; meu af Begyndelsen haver 

det ikke saaledes vcrret. 

Dette er Forloserens Ord af en Samtale, for

anlediget ved Pharilcrernes Sporgsmaal, om det og-

laa var tilladt, at Manden stillede sig fra sin Hustru 

af uogeiiwmhelst Aarsag. Efterat Christus nu uden 

Omsvob havde erkläret sig derimod, hvad Gud har 

sammensoiet, det stal Mennestet.ikke adstille, og efter 

at man havde indvendt ham, at Moses havde tilladt 

det: saa gav han det nu oplcrste Svar, ledsaget af 

andre strenge Ord, >»m 2 vel mindes. Hvor vi nu 
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saa tydeligt bave Herrens Tale for 06, der kunne vi 

ikke lcrnqere tvivle og stride, men maae kun söge, 

fuldkommen at forstaae den, og netop derved ind

præge den ret dybt i vore Hjerter. Vi ville altsaa 

i Dag gjore det til Gjenstand for vor Betragtning: 

Hvad man ska l  mene om Op losn ingen 

a f  SEgteskabet  b land t  Chr is tne .  

Vi holde os derved til Frelserens Ord, og 

sporge forst, hvilke da Zlarsagerne ere, hvorved den 

bliver foranlediget; og derncest, hvorledes det har 

sig med vor Berettigelse dertil. 

I. Hvis vi nu ved det forste Sporgsmaal, ved 

hvilke Aarsager ZEgteskabets Oplojelse foranlediges, 

ville holde os til vor Erfaring, og til den Maade, paa 

hvilken flige Tilfalde scrdvanligen fremstilles, saa kuude 

vi aufore saa mangfoldige, at vi aldrig vilde blive 

foerdige; men holde vi os til Christi Ord, )aa an

giver Han kun een Grund, nemlig Hjertets Haard-

hed. Rigtig nok gjor han kun dette, idet han gaaer 

ind i den gamle jodiffe Lovgivers, Mosts, Tankegang; 

og man kunde tage i Betænkning, om der ikke til vor 

Tid og i vore aldek's afvigende Forhold med Nette 

endnu kunde anfores endnu ganske andre Grunde, 

som maaskee snarere kunde undskyldes og retfcerdig-

gjores Men det passer os dog bedst at blive 
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ftaaende ved Christi Ord, og jo meer vi betragte dem 

i Forbindelse med hans Grundsætning, at hvad Gud 

har sammenfoiet, stal Mennestet ikke adstille, desto 

tydeligere ville vi see, at, hvor en saadan Skilsmisse 

fandt Sted, maa forudsattes Hjertets Haardhed. 

To Ting har nemlig Gud umiddelbart sammenfoiet. 

Medlemmerne af eet Huusliv, og et Folks forstjellige 

Huusliv. Thi altsom ethvert Menneske bliver sig selv 

bevidst, finder han sig i et Huusliv blandt Forcrldre 

og Sodstende, og dette er ikke hans Vcrrk, men det 

er fra Gud; og ethvert Huusliv, som vil söge sig en 

Plads, hvor det kan indrette sig, finder en saadan i 

sit Folks Midte og nnder dettes Beskyttelse, og dette 

er heller ikke altid et sivrstilt Vcrrk af Menneskene, 

men Indstiftelse og Indretning af Gud, hvortil 

Driften er plautet i det meunestelige Hjerte. Hvis 

altsaa Nogen vilkaarlig adstiller sit hele Liv fra sit 

Folks, maa der da ikke i hans Hjerte vcrre en Mangel 

paa Folelse af Vcrrdien i denne af Gud ordnede 

Sammenhang? og denne Mangel er netop Hjertets 

Forhærdelse. Naar Vorn formasteligt adstille sig fra 

deres Forcrldre; naar Sodstende blive kolde og frem

mede mod hinanden, — Foranledningen vcrre saa 

hvilken den vil; — ville vi da ikke eenstemmigt sige, 
Schleiermachers Prcrdikcner, g 
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at Hjertets Haardhed dog maa ligge til Grund der

for? Og naar de adskille sig fra hinanden, som Gud 

har sammenfoiet, til i begge hine evige Indstiftelser 

af Sammenhold at vedligeholde den menneskelige 

Slcrgt, hvilke han har sammenfoiet efter den samme 

Lov som Alles forste Forceldre: naar disse stilles ad, 

skulde det vcere anderledes? Det vil vel Ingen paa-

staae. Men deri ville vi, haaber jeg, vcrre enige^ at, 

eftersom alt, hvad Gnd ved at sende sin Son til os 

har gjort, har til Hensigt at blodgjore enhver Haardhed 

i det menneskelige Hjerte, igjen at opvarme alt det Kolde, 

og at oplive alt det Hendode, det allermindst kan til

komme os Christne at tillade os noget for vort 

Hjertes Haardheds Skyld, og at vi for en saadan 

Trangs Skyld meget Haardt maae anklage os selv. 

Lader os derfor kun bringe denne vort Hjertes Haard

hed ncrrmere for Oie, for at fee, hvorledes alt det, 

der pleier at forberede og indlede ZEgteskabsskilsmisse 

hos os, kan henfores dertil. 

Og her maa jeg forst anklage en i Samfundet 

vidt udbredt og blandt alle Stcender ikke fjelden Hjer

tets Haardhed som den forste Grund til megen Utilfreds

hed i det ægteskabelige Liv. Ethvert ZEgteskab blaudt os 

— af Undtagelser herfra ere der vel for faa til sår

skilt at omtale dem, — beroer paa et Kald i det 
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borgerlige Samfund, der borger for Huuslivets Be

stand; men i begge tilsammentagne skal ogsaa Men

nesket finde sin fulde Tilfredshed. Det gjor ogsaa 

Enhver, der tilborlig forstaaer at skatte begge. Naar 

Mauden arbeider i sit Kald, for at have noget at 

erncrre Sine med og meddele den Troengende; naar 

han opfylder de Fordringer, som det Almeenvcrsen, hvortil 

han horer, gjor til hans Driftighed, og tager den 

ham tilkommende Deel i Anordningen af det huns

lige Liv: faa vil han vel sjelden have nodig endnu 

at opsoge audre Beskjeftigelser eller Opmuntringer. 

Det samme gjelder om Konen, naar hnn vil opdrage 

Bornene, og holde Orden i Huusvceseuet, saaledes 

som det ester Enhvers selskabelige Forhold stikker sig-

Men ikke alene fra virksomhedens Side, men ogsaa 

fra Livsnydelsens stnlle Begge herved fole sig tilfreds

stillede. Hvilken riig Kilde til Glceder i Betragtnin

gen as deres gjeusidige Arbeider, i deres Hjertes 

Udgydelser derover, i den Interesse, som enhver af 

dem tager i den andens såregne Gebeet, i det 

fremmelige Liv med deres Born, og i den Andeel, 

som de uude Audre i deres huuslige Lykke! Maa det 

uu ikke vcrre forhærdede Hjerter, uimodtagelige for 

deuue dem ved Natureu og Samfuudets Indretninger 
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anviiste Kreds af Beskæftigelser og Glcrder, for hvem 

deres Kald bliver en Byrde, den de saa meget som 

muligt söge at unddrage sig, og det hnuslige Liv en 

altfor snever Kreds, i hvilken man, selv om den af 

sig selv udvider sig ved Venner og Slagtninger, dog 

ikke uden Trcethed dreier sig, saa at den Ene eller 

Begge endnu söge andre Glcrder og Opmuntringer, 

der ligge udenfor den fcelleds Kreds, og som ikke 

Begge dele med hinanden? Og hvor naturligt op-

ftaaer ikke heraf Ligegyldighed og Kulde! og uaar nu, 

afvaute fra hinanden, hver for sig jo langer jo min

dre foler sig tilfredsstillet ved den Anden, hvor liden, 

i sig selv ubetydelig, Foranledning behoves der da 

ikke ofte, til at hidfore Oplofelsen af det allerede ind

vortes tilintetgjorte Mgtestab! 

Men om det endog ikke kom saa vidt: saa vil 

det dog for siorste Deel sagtens blive saadanne ud

artede Mgtestaber, i hvilke en anden Hjertets Haard-

hed meest udvikler sig, som vi ikke sjelden iagttage 

hos Forceldre mod deres opvorende Born, og som 

forbereder ligesaa sorgelige Virkninger for den tilkom

mende Slagt. Naar nemlig Ungdommen af christelige 

Wgteskaber, ufordærvet, lidt efter lidt selv modnes 

til denne hellige Forbindelse; naar den er underviist 

i Guds Ord og larer at agte paa det Bedre, som 
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sseer rundt om i det christelige Samfund; maa der 

da ikke udvikle sig hos den en hellig Frygt med Hen

syn paa dette, det vigtigste Skridt i Livet? vil den 

ei, jo mere den bliver sig selv bevidst, saa meget 

mere inderligt bede Gud om, iscrr i denne Henseende 

at bevare og lede deu, at den ikke, blamdet af det 

ydre Skin, ubesindig stal forspilde sin bedre Livstykke? 

Ja dette er visselig den naturlige Gang, og over den 

vil ogsaa Guds Velsignelse hvile. Og hvor forhær

dede altfaa maae faadanne Forcrldres Hjerter vc?re, 

hvilke istedetfor at pleie den crdleste Spire i deres 

Borns Sjcele og beskytte den mod Udartelse og Over

drivelse, snarere voldsomt oprykke eller tidlig qvcele 

den og indpode i dens Sted et giftigt Ukrud? Og 

skeer ikke dette, naar Forcrldre i Spot eller Alvor 

lcere, at det er et tomt Svcermeri, at et i aandig 

Betydning lykkeligt LEgteskab vil knnne tilfredsstille 

det menneskelige Hjerte? naar de lcrre, at det herved 

langt mindre kommer an paa en Overensstemmelse 

mellem Gemytterne, for at begrunde en indre, end 

paa en Overcensstemmclse mellem Omstændighederne, 

for at begrunde en ydre Velvcrren? O hvor mange 

ulykkelige og fordærvelige JEgteskaber, som deels selv 

igjeu frembragte lignende, deels efter langvarig Lidelse 

igjen bleve oploste, ere ikke sluttede ved en faadan 
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Hjertets Haardhed hos Forældrene, hvad enten nu 

Bornene ved almindelige Anviisninger af dette Slags 

bleve forledte, eller at Forceldrene ved bestemte Over

talelser meer eller mindre voldsomt have virket til, at 

de lode sig indlemme i et Forbund i en saa vrang 

Mening. 

Dog rigtig nok ikke sjelden er det heller ikke 

Forældrenes umiddelbare Brode, men frivillig lober 

Ungdommen, ved et Mgteskab uden Velsignelse eller 

fast Holdning, i Fordcervelse; men da er det deres 

eget Hjertes Haardhed. Er Ungdommen mere mod

tagelig for forfængelige Glcrders Larm og Glands 

end for den rigere og hoiere aandige Nydelse, har 

den med Aren, som allerede andetsteds fra ere op

fyldte, og med haardnakket Trods Hort paa Guds 

Ord, hvilket den i den christelige Kirke ikke kunde 

uudgaae, og med ^cesten meenfvoren Tunge og ukydsk 

Forbehold givet sit Ord ved den fuldkomue Indtræ

delse i den christne Kirke: o da ere saa forhærdede 

Hjerter vel modne til ligesaa forstokket ogsaa at hore 

Guds Ord ved Alteret, hvor de slutte SEgteskabets 

hellige Pagt, og ligesaa trolost at besvcrrge, hvad de 

hverken forstaae i dets dybere Betydning, eller ikke 

engang have i Sinde at holde faaledes, som de have 

forstaaet det. 
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Imidlertid om end et Mgteskab er sluttet paa denne 

eller hun Maade, hvilket egentlig ikke sknlde vcere fluttet, 

eller om end et SEgteskab, som forhen syntes at gronnes 

og blomstre, ved Forvildelser, der stedse ere grundede paa 

et forhcrrdet Hjerte, begynder at ffrante og visne: saa er 

dog ikke alt tabt, hvis ikke en ny Hiertets Forhærdelse 

kommer til. Thi forend, af hvilkensomhelst Grund, det 

formastelige Onffe, at oplofe det, opstaaer og bliver lyde

ligt, hvor mange Vieblikke maae da ikke indtrcrffe, hvori de 

forvildede, men endnu ikke for alle bedre Folelscr afdode 

Hjerter blive bevcrgede til Veemod, og da hver Enkelt 

mere tilboielig til med Bodfærdighed at bekjende sin 

Andeel i den syndige og forvirrede Tilstand, end at 

kaste al Skyld paa den Anden! Hvor ofte hidforer 

ikke det kirkelige Liv faadanne j?ieblikke issr ved stne 

Sakramenter og sine hoitidelige Mindedage! hvor ofte 

maae de ikke fremkomme ved glade huuslige Fester! 

hvor meget vil ikke bekymrede venners og Slægtninges 

trofaste Kjcrrlighed vcere betcrnkt paa at forege dem! 

Naar da kun een Gang i et saadant Aieblik Ven af 

de Tvende overvinder sin Ligegyldighed og Bitterhed, 

hvor meget er der da ikke endnu at haabe! hvor 

snart vil ikke den sunkne, gienstdige Kjcrrlighed, ved 

Mildhed fra den ene og Taknemmelighed fra den an

den Side, atter lidt efter lidt begynde at hcrve sig. 
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og det losnede Baand igjen knytte sig fastere! O! 

hvor mangt et LEgteskah kan ikke, efter en saaledes 

overstaaet Storm, vcere blevet lykkeligere og mere riigt 

paa Velsignelse, end det forhen var! Naar derimod, 

paa den anden Side, alle de Ildvarsler og Vakkelser, 

som Gud selv har ladet folge med Livet, blive for

gaves: i hvor hoi Grad maa da Hjertet vare sorhcrrdet 

i selvkjcerlig tttaalmodighed med den Andens Feil, i 

selvbehagelig Blindhed for sine egne, i strafværdig Lige

gyldighed mod den paatagne Pligt, hos Gud at 

indestaae for den Andens Sjal som for sin egen, og 

ligefaa lidt i indre som ydre Modgang at forlade 

Mgtesallen! ja, hvor maa ikke selv den almindelige 

Christenkjcellighed, som byder os saameget mere at 

vare enhver tilrede med aandelig Hjelp, jo narmere 

han er sat os, ja den almindelige Menneskekærlighed, 

som anbefaler vor Nastes Rygte og Rolighed til vor 

Omsorg, — hvor aldeles maa alt dette ikke vare 

forsvundet og Hjertet sorhardet til fuldkommen Ukær

lighed ! 

Ingen maa komme og sige, at der gives Til-

fcelde, hvor det ikke er Ukjarlighed men Kærlighed 

selv, som hidforer det Vuste at oplofe et Wgteffab, 

der er blevet ulageligt; thi det er utilgivelige Skuf

felser eller hykkelske Paaskud. Skal det vare Kjcrrlig-
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hed til den anden Part, som maaskee kunde blive 

lykkeligere i en anden Forbindelse? Ligger Grunden 

til det Onde hos den Anden, vilde jeg sporge: hvo 

kunde da bedre pleie og helbrede ham, end netop du, 

hvis du kun, istedet for denne falske til hans Lyk

salighed sigtende Kjcrrlighed, besad den hoiere chri-

sielige, der sigter til hans Helligelse? og mangler du 

deune, saa mangler du den formedelst Hjertets Haard-

hed. Eller er du selv ganske eller for en Deel den 

Syge, at jeg ikke stal sige den Skyldige, hvo giver 

dig da Ret til letsindig at fritage din Asgtefcrlle fra 

sin hellige Pligt, som ikke dn alene har paalagt ham, 

men som han for Guds, Aasyn har paataget sig? 

Ja, kun med forhærdet Hjerte kan du troe, at diu 

LEgtefalle vilde kuuue blive lykkeligere, end det just 

med dig vilde skee, saasremt du kun, alt som eders 

Forhold forer det med sig, vilde hengive dig til ham, 

for at lade dig forbinde, helbrede og styrke under 

Guds Vistand. Men noget Andet, som man stun

dom horer, at et Sind, som toilelost og mismodigt 

sukker under et crldre Vaand, igjen vilde kunne vorde 

lykkeligt just derved, at man tillod det at tilfredsstille 

en syndig Lidenskab, det sorbigaaer jeg her, thi det 

sommer sig ikke for os at tale derom. — Men der-

ncrst stal det igjen vcrre Kjcrrlighed til Bornene, som 
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retscerdiggjorer det Vnste at oploft et Mgteskab, der 

kun viser dem Kiv og slette Erempler, hvorved de 

stedse vilde krcenkes, og nodvendigviis maatte tabe 

Mresrygten, som er den forste Grundsteen for en 

heldig og frugtbcereude Opdragelse. Slemt nok i 

Sandhed, men hvorfra kommer denne Kjcerlighed og 

Omsorg saa silde? Havde I tidligere med omhyg

gelig Kjcerlighed henviist hinanden til eders Kjcerlig-

heds Panter: o dette havde sikkrest maattet gjenoplive 

eders egen uddode Kjcerlighed, og kun, idet eders 

Hjerte ogsaa forhærdedes mod eders Born, kunde I 

komme saa vidt. Begynder det forst virkelig atblod-

gjores imod dem, saa blive I ogsaa milde og blode 

imod hinanden, og I ville heller med fcelleds Krcester 

paany begynde deres Dannelses afbrudte Arbeide. 

Og at alt dette forholder sig saaledes, mine Elskede! 

og at ingen Art af sand Kjcerlighed nogensinde kan 

give Stodet til at oploft Mgteskabets Baand, kunne 

I heraf sikkrest mcerke. Hvis nemlig Nogen endnn 

vilde gaae videre og sige, at det fortrinligviis er 

Kjcerligheden til Christo, som raader til heller at 

oploft ethvert uvcerdigt ZEgteffab; thi SEgtestabet 

ffulde jo vcere Billedet af Christo og Menigheden, 

og disses gjensidige Kjcerlighed, og et saadant, som 

altfaa ikke mere kunde vcere dette, gjorde bedre i at . 
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stilles, end at det vanhelligt skulde ftaae midt imellem 

det Hellige: derover vilde I dog alle komme i Har

nist, og tilraabe Slige, at hvis de tidligere havde 

havt Kjcerlighed til Christo, saa vilde der efter en

kelte Feiltrin af den ene mod den anden vcrre kom

met dem Vleblikke af from Sonderknnselse, hvis 

Velsignelse paany vilde have helliget deres Pagt; og 

om de end forst nu rigtig begyndte at elste Menig

hedens Hoved, saa skulde de dog vel ikke ved en 

hjertelos Adskillelse ville hcrdre den, som ikke vil søn

derbryde det knnsede Ror, og ei udslukke den rygende 

Taande. 

Saaledes er det altsaa, fra alle Sider betragtet 

og stedse, knn Mangel paa Kjcrrlighed, det er Hjertets 

Haardhed af een eller anden Art, som gior A5gte-

stabets hellige Pagt istand til Oplosning og forbere

der denne; men vistnok maa, endnu meer end alt 

dette, en syndig Ligegyldighed i Forveien have opfyldt 

Hjertet, for Haanden virkelig ndrcrkkes til at adstille 

det hellige Vaand, og begge Parter bcrre denne Brode, 

om end ofte i meget ulige Grad. Forholder dette 

sig nu virkelig saaledes, og burde derfor Intet blandt 

Christne saa dybt ryste os, som Oplosningen af den 

Pagt, der stal give os Billedet af Christi og Menig

hedens Forhold: saa synes 
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mene om Befo ie l fen  t i l  Mg te fkabs fk i l s -

misfe? allerede besvaret af sig selv. Thi Han har 

ikke givet os denne Befoielfe; han siger, den som 

stiller sig fra sin Kone, er at anfee som han brod 

Mgtestabet; thi hvad Gnd har sammenfoiet, stal 

Mennesket ikke adstille. Han undskylder kun Moses, 

som tillader Mgtestabets Oploselse, med at han har 

gjort det formedelst Hjertets Haardhed. Men blandt 

os, som tilhore ham, hvis Hjerte brast af Kjcerlighed, 

stal der ikke gives saadanne forhærdede Hjerter. Hvad 

folger altsaa, om der dog gives slige? om dog uuder-

tiden et ængsteligt Raab om Hjelp lyder, at der ved 

Mgteskabets Ophævelse maa gjores Ende paa en 

Oval, som ikke kan udholdes? Hvad andet, end at 

vi, eftersom Vvrigheden horer og antager Klagen, 

maae lade skee, hvad der skeer imod Herrens Pillie, 

at vi med liden Tro til et lykkeligt Udfald oppebie 

og fee til, om vel den lidende Deel vil blive frist og 

komme sig, naar den bliver udfriet af Forbindelsen 

med den anden. Men eftersom vi vide, at dette 

altid skeer mod Herrens Villie, folger heraf ogsaa 

ligesaa nodvendigt, at vi altid, saasnart et saadant 

Tilfcelde indtræffer, af Hjertet stamme os over vort 

christelige Almeenvcefens ufuldkomne Tilstand, at vi 
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paa dct alvorligste stedse igjen forbinde 06 til, de el 6 

at modarbeide og udrydde den Hjertets Haardhed, 

hvoraf dct fremgaaer, der er saa ondt for Herren, 

og iscrr ved Tugt og Formaning til. Herren at fore

bygge den hos Ungdommen; deels troligen at tage 

os af alle dem, der besinde sig i lignende Fare, med 

broderlig Advarsel og Raad af Gnds Ord, som 

beroligende Talere og velmenende Voldgiftsincrnd, for 

at det ikke heller med dem ssal komme saavidt. Dette 

folger ligesaa naturligt, og gjore vi Alle dette efter 

bedste Evne: saa tor vi haabe, at de sorgelige Til

falde, som en Tidlang saa utilborligt havde taget 

Overhaaud, stedse sjeldnere ville indtræffe, og at der 

tilsidst flet ikke meer vil vcrre Tale om en Nodven-

dighed af at oplose det crgtestabelige Baand. 

Og saa vilde jeg intet videre have at sige, hvis 

der ikke paa den ene Side gaves Mange, som jnst 

scrtte Priis paa dette som en hoiere Frihed, hvilken 

Medlemmerne af vor evangeliske Kirke nyde, at denne 

ikke vover at indgribe i det huuslige Livs Hemmelig

heder, at den ikke med Magt hindrer dem, der ville 

lofe det ægteskabelige Vaand og knytte et andet; og 

hvis ikke paa den anden Side af 'Andre dette netop 

blev- lagt vor Kirke til Last, at den ikke holder SEgte-

skabet saa helligt og ukrænkeligt, som Herren har be-
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falct. Herom maa jeg nu med saa Ord endnu sige 

min Mening. 

Moses var for sit Folk ikke blot Stifter af Guds

tjenesten og de hellige Skikke, men ogsaa af dets 

borgerlige Forfatning; og det var kun i den sidste 

Egenskab, at han tillod Mgteskabsskilsmissen forme

delst deres Hjerters Haardhed, hvilken han i den 

forste Egenskab fogte at bekjcrmpe. Netop faaledes 

forholder det sig ogsaa hos os. Den evangeliske 

Kirke er rigtignok i andre Tider og Egne sat ander

ledes i Forhold til det borgerlige Samfund; men 

intetsteds er det egentlig den, der udover den sorgelige 

Forretning, at lose LEgtebaandet; men dette skeer 

ved en af Regjeringen indsat og med Dommermyn

dighed udrustet øvrighed. Kirken bliver kaldt til 

Hjelp, eller hvor dette ikke skulde skee, der vilde deu 

frivillig troede til, for at forsoge, om Misforholdet ikke 

lod sig hceve, om de Uenige ikke kunde forsones. Er 

deres Bestræbelser forgjcrves, saa tier den og sorger; 

men det er kun den verdslige Magt, som adstiller. 

Men at ?Egteskabet i Virkelighed bliver adskilt, hele 

Livets Fcelledsskab oplost, og hver Part ved denne 

Adskillelse beskyttet mod den anden, hvis denne vilde 

forurolige hun i det valgte Tilflugtssted, det steer ikke 

mindre  i  al le  chr is te l ige  K i rkesamfund end i  vor t ,  og  
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i vort ikke mindre end i andre med dyb Smerte og 

med det inderlige Onske, at begge i Adskillelsen 

maatte komme til Snndhed, og naar de ere helbredte 

for deres aandelige Sygdom, forenes til ny Kærlig

hed. Men vistnok er det noget Andet at tilstede en 

saadan Adskillelse, og at tilstede at de Adskilte med 

Andre kunne slutte en ny ZEgtepagt. Og her kunne 

vi ikke ncegte Forskjellen; saadanne Forbindelser ind

vier den romersk-katholske Kirke ikke, vor derimod gjor 

det. Men idet den gjor det, adlyder den Ovrigheden, 

og eet er at adlyde, et andet at bifalde. Ten ad

lyder i den Folelse, at maaskee let en Enkelt kunde 

blive for Haardt straffet, hvis cegteskabelige Liv blev 

tiliutetgiort meer ved almeen eller fremmed Brode, 

end ved hans egen; den adlyder, for at ikke den 

selvsyge Haardhjertighed, den lidenskabelige Vildhed 

stal drive fordærvede Mennesker til en raa Forbin

delse, der spotter al guddommelig Ordning og christelig 

Scrd. Og idet deu saaledes giver efter for at bevare 

de rette christelige A5gteskaber selv for uværdige Om

givelser , er den stg inderlig bevidst, ikke at holde 

LEgteskabet mindre helligt end andre. 

Men hvis Nogen vilde troe, at denne Mulighed 

for eu Mand, der har skilt sig fra stn Hustru, at 

frie til en anden, eller for en fraskilt Kone at gifte 
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sig igjen, skulde hore til vor evangeliske Kirkes crdle 

Friheder; faa skulde man snart holde en saadan for 

en Udlcending, thi han er lcrnger fjernet fra denne 

Kirkes Aand, end man tor tiltroe nogen af dens 

Medlemmer det. Han fporge dog Kirkens Tjenere, 

naar de ere i det Tilfcelde at indvie et saadant SEgte-

skab, med hvilken Gloede i Hjertet de indskjcerpe Saa-

danne de chriftelige SEgtefolks Pligter, som allerede 

een Gang have sagt sig fra dem? hvilket Indtryk de 

vente deraf, naar de foreholde Saadanne Billedet af 

et christeligt Wgteskab, som allerede een Gang ved 

Ubestandighed have vanhelliget det? med hvilken Til

lid de hore et Ja af en Mund, som allerede een 

Gang har omvendt det til et Nei? med hvilket Haab 

de udtale det Anske, at intet uden, efter Guds Villie, 

Doden maatte adstille dem, der allerede een Gang i 

formastelig Egenraadighed selv have adskilt sig? Dog 

ikke Kirkens Tjenere alene, sporger Alle, der vise 

sig meest som deeltagende Medlemmer af det kirkelige 

Samfuud, hvor liden, Lykke forudsigende, Medfolelfe 

de kunne lade blive saadanne Forbindelser til Deel. 

Seer til, hvor smerteligt de Bedres almindelige Folelse 

klager over Letsindighed, naar den, ved hvis egen 

Skyld SEgteffabet er ha'vet, unddrager sig den een-

somme Bod, for at knytte et nyt, og hvor stcrrkt 
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denne Folelse stedse skjcrrpes, hvis det endnu stod i 

hans Magt med Anger og Bonner igjen at erholde 

den forspildte Kærlighed. Ja, har der vceret en Tid, 

da den offentlige Mening mere lnnkent og ligegyldigt 

syntes at yttre sig om denne Gjenstand: saa var det 

den Tid, da ogsaa den kirkelige Deeltagelse var for-

somt, og Samfundet knn hcrngte loseligt sammen. 

Og hvor I endnu hore noget lignende, der ville Z 

hore det af dem, som endog endnu tilhore vort 

Samfnnd mindre, og de ville anfore Grunde, som 

ere vor Tro aldeles fremmede. Med Ret tor vi 

altsaa frisinde vor Kirke for den Bebreidelse, som om 

den billigede og beskyttede saadanne nye Forbindelser, 

og vi tor haabc, at, jo mere den Nand, som egentlig 

er den evangeliske, bliver herskende blandt 06, og jo 

mere den yttrer sin Indflydelse paa dem, Hvi6 Pligt 

det er ester deres Samvittighed saavel at anvende og 

forklare som og at forbedre Lovene, desto mere æng

stelig Omhu og Forsigtighed vil der ogsaa vise sig i 

de lovlige Begunstigelser af flige Forbindelser. Thi 

visselig, de ere ikke onskvcrrdige for den evangeliske 

Kirke, meu i de fleste Tilfcrlde skammer vort fromme 

Sind sig ved dem, og de forekomme 06 ogsaa kun 

som en Nodhjelp formedelst Menneskenes haarde Hjer-
Schlkiermachers Prsdi^ener. 4 
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ter, og vi veed meget vel, at Kükens og det borger

lige Selskabs Vel kun kan fremgaae af Wgteffaber, 

som i deres Begyndelse og i deres Fremgang ere 

holdte hellige og Gnd velbehagelige. 

Gid kun denne cegte christelige Folelses Stemme 

aldrig maatte forstumme for det Letsind, som hist og 

her endnu lader sig hore, gid alvorlig Overveielfe af 

den hellige Gjenstand maatte bringe enhver, der me

ner det cerligt med Christi Ord og Vcerk, tilbage fra 

al Deelagtighed i hun letsindige Anskuelse, der gjerne 

vilde behandle alt, hvad der vedkommer Mgtcssabet, 

som et borgerligt Anliggende! Gid vi kun med for

enede Krcefter paa enhver Maade maatte modarbeide 

enhver Art af Hjertets Haardhed, som udscetter ZEgte-

skabets Gudvelbehagelighed i dens Udspring og i dens 

Fremgang for Fare! saa at alle LEgteffaber, som 

den christelige Kirke indvier, maae vcrre siuttede i 

Himleu, og blandt os ikke mere gives nogen Syndens 

Magt, som kunde mcegte at adskille dem. Amen. 
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III 

Om den christelige Bornetugt. 

Forste Prwdiken. 

31!ine andægtige Tilhorere! De christelige Huse, 

grundeve ved den hellige Pagt, over hvilken vi hidtil 

have talt, ere ifolge den guddommelige Indstiftelse 

bestemte til at vcrre Planteskoler for den tilkommende 

Slagt. Der skulle den Ungdoms Sjcrle, der efter 06 

stal dyrke Guds jordiske Viinbjerg, dannes og udvik

les, der stal den Fordærvelse, der boer i dem som 

Born af syndige Mennesker, lcrgges i Vaand, og de

res Renselse fra samme begyndes, der stal Lcengselen 

ester Samsnnd med Gud vcrkkes hos dem, der skulle 

de ved Tugt og Anstrengelse forud ovcs til fremtidig 

Dygtighed i enhver god Gjerning. Hvad kunde alt-

faa ligge 06 ncrrmere, end nu ogfaa at tale med hin-

anden om denne de christelige Foraldres vigtigste For

retning. Dog det er ikke alene Forældrenes Forret

ning, ellers vilde ogsaa denne Gjeustand mindre hore 

herhid; thi vi ere jo ikke alle Forcrldre og af Gud 
4» 
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velsignede Forceldre, som her have forsamlet os, heller 

ikke alle egentlige Opdragere og Loerere. Men, mine 

elskede Venner! her gjelder ogsaa den ftore alminde

lige Lov for det menneskelige Liv, at ikke to eller tre 

ere nok til at fremme et Gud velbehageligt Vcerk. 

Saaledes opdrage heller ikke Forældrene alene, eller i 

Forening med dem kun de, af hvilke de udtrykkelig 

have forlaugt Hjelp ved Underviism'ngen og Opsigten. 

Tvertimod ligesom vi alle leve i noermere eller fjer

nere Forhold til Ungdommen og indvirke paa den, 

ligesom det ligger os alle, som Medlemmer af den 

christelige Kirke, paa Hjerte, at christelig Aandsstem-

ning og Kraft maa vcekkes hos Ungdommen; laa 

kuuue vi ogsaa med Rette sige, at den samtlige unge 

Slcegt blandt os bliver opdraget af den samtlige SEl-

dre, og at det paaligger os alle, paa den rette, Gud 

velbehagelige Maade at bidrage Vort dertil. 

Men hvor vanskeligt forekommer det ikke at be

handle en Gjenstand, som denne, i Almindelighed, paa 

en Maade, som sommer sig i vore Forsamlinger. Thi 

hvorledes kan man vel i faa enkelte Foredrag paa 

frugtbar Maade tale over et saa vidtloftigt Gebeet 

af meuueskelig Viisdom og Konst! og hvor uendelig 

forskjcllige Anskuelser deraf maa man ikke forudMte, 

hvilke altsaa forst maae bringes til Enighed. ^>mid-
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lertid, at opreise en Bygning af mennesselig M'sdom 

og Koust angaaende vore Borns Opdragelse, det vilde 

her heller siet ikke somme sig for os, men det kommer 

kun an paa at vcrkke og befceste saadanne Overbevis

ninger hos os, som ere istand til at lede os rigtigt 

til hvert Oieblik. hvis vi kun ville dette, ville 

selv de meest modsatte Meninger virke mindre forstyr

rende. Thi naar rigtignok Nogle troe, at Mennesset 

er saa aldeles et Bcrrk af Opdragelsen, at, hvis man 

knn tilborligt lagde an derpaa, ret knnstrigt beregnede 

og soiede alt i hinanden, kunde man af ethvert Barn 

gjore, hvad man vilde, ved Ovelse fremlokke enhver 

Natnrgave af det og paa samme Maade indpode det 

enhver Knndstab, euhver Fcrrdighed; og naar Andre 

derimod, maassee ligesaa dorsse og ssiodeslose, som 

hine ere hoffærdige og overdrevent ivrige, opstille den 

Mening, at vi med al vor Moie og Konst tilsidst dog 

intet udrettede mod Naturens Magt; hvad vi moi-

sommeligt havde bygget i lang Tid, det styrtede Di

sciplen, naar han begyndte mere at vcrre overladt til 

sig lelv og hans indre Natur frit kuude udvikle sig, 

ofte omkuld ved en eneste Beslutning; og at enhver 

dog egentlig selv maatte fremme sin HelliggjorelseS og 

Uddannelses Äcerk, saavidt dette overhovedet staaer 
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til Mennesket: saa synes det vistnok, som om man 

umuligt paa een Gang kunde tale til disse To. Men 

uaar jeg siger til de Sidste, saa lidet I end knnne 

love jer af Opdragelsen, skjondt Z dog agte i ethvert 

Forhold med dem, der allerede ere vorne, at opsore 

eder efter Guds Äillie, saa maae I dog endnu mere 

have i Sinde at opfore eder efter Guds Wllie mod 

eders Born, og herom alene ville vi tale med hinan

den; og naar jeg siger til de Forste, saa meget I end 

mene at kunne udrette hist, naar I troe at have alt 

i eders Haand, ville I dog ikke mene, at alt var i 

og for sig ligegyldigt og overladt til eders frie Raa-

dighed, men at der gives en Guds Villie, som I 

maae söge at trceffe; saa ville dog vel Begge tilstaae 

dette, om de ellers ville tale som Christne. Men 

meget Mere kunne vi her ikke ville, mine Elskede? og 

sra et andet Synspunkt ikke tale om nogen Gjen-

ftand; vi kunne kun sporge: Hvad er der gjort ved 

Bornenes Opdragelse i Gud? hvis vi ikke ville for-

seile, hvad der for deres Skyld er Guds Bud til os, 

hvad maae vi da meest undgaae, hvorpaa maae vi 

meest fee? Med disse Overveielser ville vi da i Dag 

under Guds Bistand gjore Begyndelsen. 
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Tert: <Loloss. 3, 21. 

I Fcrdre! opirrer ikke Eders Born, paa det dc 

ikke skulle tabe Modet. 

Det er i Sandhed mcrrkvcrrdigt, mine andcrgtige 

Venner? at Apostelen her, hvor han taler om alle det 

huuslige Livs Forhold, medens han dog afhandler andre 

Gjcnstande ndsorltgere, aldeles intet mere siger om 

denne vigtige Sag, Bornetngten, end de her oplceste 

Ord. Og selv i en lignende Sammenhang i Brevet 

til Epheserne finde vi vel endnu en Formaning til-

foiet, som vi ogsaa med det Forste ville gjore til Gien-

stand for vor Betragtning; men ogsaa denne indledes 

netop med det samme, som vi her have lcest. Saa 

maa da sagtens af alt, hvad vi bor nndgaae ved at 

lede vore Born, dette vcere det vigtigste, efterdi den 

nye Pagts hellige Skrivt jo saa bestemt alene frem

drager dette; ja det synes ncrsten, som om alt det 

ovnge da, naar knn rigtigt vaages derover, kuude 

have mindre at betyde. I det Haab altsaa, at vi 

vist have trnffet det Vigtigste, ville vi i Dag lcrgge, 

n e t o p  d e n n e  Z l  d v  a  r s e l ,  i  k  k  c  a t  o p i r r e  v o r e  B o r n  

paa Hjerte. 

Men ligesom vi aabenbart i Forholdet til Ung

dommen ikke blot give, men ogsaa modtage, vi ikke 
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blot skulle danne og lede den, men den tillige er givet 

06 af Gud til vor Styrkning og Gloede: saaledes 

troer jeg, ville vi da forft forstaae Apostelens Mening 

i dens hele Omfang, naar vi forst betcenke, hvad 

denne Advarsel betyder med Hensyn til det, vi skulle 

vcere for Bornene, men derncest ogsaa af hvilken 

Vigtighed den er for det, som Bornene skulle vcrre 

for Forældrene. 

I. Idet jeg nu ved Betragtningen af vor Tert 

opkastede mig det Sporgsmaal, hvorfor vel blandt alt 

det, hvorimod der burde advares, netop just dette syn

tes Apostelen det Vigtigste, at Ungdommen ikke maatte 

opirres: saa syntes mig, han maatte derved have 

tcrnkt sig,, at netop dette, naar det stete, var det una

turligste af alt og det fordærveligste af alt. 

Og herom vilde jeg nu gjerne lige saa fast overbevise 

Eder, mine andcegtige Venner! som Apostelen har 

overbeviist mig derom. 

Mennestet har saare mange Fjender i sin Ung

dom; Fordoervelsen er indplantet det menneskelige 

Hjerte under saa mange Slags Skikkelser, og udvikler 

sig tidligere eller sildigere i ethvert efter den Grad og 

i den Form, som det er anlagt i.hans Sindsbestaf-

fenhed. Og kun forholdsmæssig fjeldne ere Erempler 

paa en sildig Udvikling af syndige Tilboieligheder; 
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Skjont under faderlig og moderlig Tugt og Under-

viisning udfolder sig hos Bornene, endnu siet intet 

kan anes af den Fordærvelse, der ulmer i dem, men 

dette forst da pludseligt og ustandseligt bryder frem, 

naar Sjælen bliver grebet af et lidenskabeligt bevceget 

Livs Lolkelser. Tvertimod har scrdvanligviis alt det, 

som vil blive farligt, allerede tydeligt nok viist sig i 

de uuge Gemytter, forend de ombytte det fodrene 

Huus med verdens storre Skueplads. Naar de nu i 

denne Tid ere blevne bevarede med den noiagtigste 

Lmsorg og L'mhu fra deres Side, hvem Gud og 

Natureu har betroet Magt over dem; naar alle Ind

virkninger paa deres Sja'l meer eller mindre ved disse 

vare tilveiebragte; faaer det da ikke meget bestemt det 

Udseende, som om alle Ildyder og Feil, der have ind

sneget sig under Bornenes Samliv med Forældrene, 

ogsaa ved dette vare komue til Syne? Ja jeg troer, 

at christelige Forcrldre, som vaudre oprigtigt for Her

ren, ikke ville vove at rense sig for denne Vebreidelse. 

Slumrede i Bornene de samme Anloeg som i os, saa 

var det jo ligefrem vort Erempel, der virkede skadeligt, 

den gamle Synd fremlokkede den unge; var det sna

rere modsatte, saa er det scrdvanligviis Modstanden 

mod de Kramkelser, som vore Feil true dem med, der 
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selve Foraldrenes Vmhed, naar den tager en urigtig 

Retning, hos Bornene kun begunstiger Udviklingen af 

vrange Tilboieligheder og lidenskabeligt Boesen. Alt 

dette er desvcrrre beklagelsesværdigt nok, det er ydmy

gende, vi skulle heller ikke tage os paa at retfcrrdig-

gjore det, eftersom det uimodsigeligt er vor Brode og 

antyder Grcendserne for vor Helliggjorelse og Viisdom; 

men ligesom vi dagligen see det for os, og kun prise 

den lykkeligst, hvem det mindst trceffer, saa finde vi 

det dog menneskeligt og naturligt. Men naar Bor

nene i Samlivet med os blive opirrede, og der af 

Opirrelsen opstaaer Sky og tilbageholdt Modvillie, og 

hvad ellers uundgaaeligt endnu hcrnger sammen der

med, og som var Apostelen for modbydeligt til soer-

skilt at anfores; dette er det unaturligste af alt. 

Thi Opirrelsen, mine Elskede! er en fjendtlig Bevæ

gelse, den er altsaa ikke mulig hos Bornene uden at 

Kjoerligheden formindskes, eller snarere, for at sige det 

reent ud, uden at den, om endog knn for et Oieblik, 

ndflnkkes. Nu have vi nylig folt, hvor usaligt, ja 

hvor unaturligt det er, naar der i ZEgteskabet istedet-

for Kjcerlighed, eller og kun ved Siden af Kjoer

ligheden, opstaaer Uenighed og Utilfredshed; men dog 

maae vi betcenke, at Mgtefolk forst forbinde sig med 
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hinanden, naar alle Zlnlcrg eg Fcrrdigheder allerede 

ere uddannede hos dem, og at de forst senere knnne 

iagttage meget hos Hinanden, der da uformodet bry

der frem og forstyrrer Freden. Vi maae tage i Over-

veielse, at Akgtefolk udfoge hinanden ofte af Kredse, 

der indbyrdes ere langt fjernede, og at den Ene me

get let medbringer noget, for den Anden Fremmed, 

hvortil de kun gradeviis gjensidigen kunne vcrnnes. 

Men hvor gauske anderledes er nu ikke alt dette mel

lem Forcrldre og Vorn! Hele Vornenes Vcrsen er fra 

sit Udspring af besicrgtet med og horende til Foræl

drene, tnsind Ligheder tiltale 06 heraf nmiskjendeligt, 

og med enhver saadan Udvikling synes Samdrcrgtighed 

og Kja'rlighed at maatte foreges. Umiddelbart i For

ældrenes Narhed opvore Vornene; Vårnets forste 

Blik falder paa Moderens kjcrrlige Oie; hende er det, 

af hvem den Diendes forste glade Cmiil ligesom on-

sker at bemcrrkes, og det forste, som Moderen medde

lende lcrrer Vårnet, er at kjende og elfte Faderen; og 

jo meer de unge Sjcrle udfolde sig, desto mere maae 

de fole, hvorlunde de have Alt af og ved Forældrene. 

Her er altsaa Kærlighedens inderligste, meest uforstyrrede 

Helligdom; og naar her hos Vornene, der jo oprindeligen -

ere lutter Kj«rlighed og Hengivenhed, alligevel opstaaer 

Fjernelse, Vrede, Uvillie; naar Kjcrrlighedcn, som aldrig 
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kan udryddes i deres Hjerte, istedetfor at vende sig 

til dem, der af Gud og Naturen ere satte dem nor

mest, snarere helder til fremmede Gjenstande; saa at 

de af hvilkensomhelst anden kunne taale, hvad fra For

ældrenes Side opirrer dem: saa er dette vistnok det 

unaturligste, som kan hoendes. — Og ligesaadan er 

det ogsaa forholdsviis unaturligt, naar Bornene opir

res mod andre Vorne, som indvirke paa deres Liv og 

arbeide med paa deres Udvikling. Thi om end ikke 

af Naturen ligefaa beslægtede med dem, ere de dem 

dog givne af Forældrene; og virke de i Samklang 

med disse, saa ere de inddragne med i den hellige 

Naturkreds; Barnet foler sig fort fremad og under-

ftottet ved dem, og deraf maa opstaae en Hengiven

hed, som vel kan taale, at meget ncrgtes og meget 

paalcrgges. Saaledes finde vi det ogsaa, naar blot 

alt gaaer den rene, menneskelige Gang; og det Mod

satte opvockker altid hos os den modbydelige Folelse 

af det Unaturlige. 

Men ligesom det nu er det Unaturligste, saaledes 

er det ogsaa det Fordærveligste. Er det nu 

* engang den Lod, som vi ikke kunne undgaae, og som 

kun rammer de Frommere, mere Erfarne og Vise 

mindre Haardt, at vi ved vore Svagheder og Feil 

maae hjelpe til at bringe vore Borns feilagtige An-
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lcrg for Lyset; er ogsaa det uuudgaaeligt, at meget 

ikke bemcrrkes af 06 strar, saasnart det danner sig hos 

dem, eller at vi, om vi og bemcerke det, dog ikke ftrar 

ere i Stand til at behandle det, men forst maa bie, 

indtil det ogsaa trceder udvortes frem og kan paavi-

fes dem selv: faa kommer det da, ifald vort Vcrrk 

stal have Fremgang, alt an paa, hvor hengivne de 

ere 06, naar vi ville helbrede, hvor stor Tillid de 

have til os, at vi mene det godt og handle rigtigt, 

endog med meget, som de vanskeligt fatte. Vr end me

get blevet forsomt fra forste Begyndelse; nu vel, hvis 

vi kun, saasnart vore L^ine aabnes, og vi see, hvilket 

Ukrnd Fienden har saaet, medens vi sov, strar modi-

gen lcrgge Haand paa "Lirket, og ere visse paa at 

finde et tillidsfuldt Hjerte, som troer, at, naar vi 

groede, maa der ogsaa gives en ?larsag til Taarer, 

at naar vi sorfcrrdes, maa der ogsaa virkelig vcrre 

Fare tilstede, at, naar vi vcrlge Haardt Midler, kuune 

de mildere ikke hjelpe! Ctaaer det saaledes, da er 

endnu intet tabt; vi have i Pornenes crrefrygrsfnlde 

Tillid en Vnndsforvandt i selve Pladsen, som Fien

den har indtaget, og for de saaledes forenede Krcrfrer 

vil Fienden ogsaa vcrre nodt til at vige. Ja have vi 

end, som det kan hcrndes og oste hcrndes os, taget 

en feil Vei, faa er endnu intet tabt, hvis vi kun, saa-
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snart vi bemærke, at vi have anrettet ny Skade, idet 

vi vilde modarbeide en gammel, modigt vende om og 

begynde forfra. Tid kan spildes, mangen Glcede kan 

forspildes eller udscettes; men i Sagen er intet tabt; 

thi Stridskræfterne mod det Onde ere ikke forringede, 

naar kun Kærligheden ikke er udslukket, og Tilliden 

staaer fast. — Men hvor ganffe anderledes, mine elskede 

Venner! er det da, hvis det, som uden vort Vidende 

maaskee^ men vistnok ikke uden vor Brode, har ind

sneget sig i Boruenes Hjerter, er det bittre, fiendste 

Voesen selv: hvorfra sknlle vi da faae Mod? Hvilken 

Tillid kan besjcrle os? Hvor skulle vi tage fat? 

Om Saltet mister sin Kraft, hvormed stal det saltes ? 

Naar Kærligheden er udstukket, og Tilliden blegnet, 

hvor er da Noglen, hvormed vi atter kunne aabne os 

Hjerterne? Hvor er Tommen, ved hvilken vi ville 

styre de unge Gemytter bort fra Fordærvelsens Vei? 

Svaret ligger meget ncer; desvcrrre beHove vi ikke at 

söge lcrnge, v! ville finde det i mange forsomte og 

forvirrede christelige Huse. Thi ere Bornenes Hjerter 

blevne opirrede mod os, og ere de derved blevne stpe; 

har den naturlige Tillid forandret sig til en stov 

Mistcenkelighed, som om vi overalt sogte Vort og itte 

Deres: saa kan selv denne onde Fiende vel ogsaa 

endnu, Gud skee Tak! blive overvunden, men knn 
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paa een Maade, den kan knn ligesom udhungres, idet 

vi unddrage den al Naring. Kun en lang Rakke af 

Erfaringer om det Modsatte, om hvilke selv det Hjerte, 

der er blevet koldt og mistankeligt, ikke mere kan 

nare den Formodning, at vi knn ville gjenvinde og 

styre dem ad en anden Vei, kan gradeviis udslette 

Mistankeligheden, og, ved igjen at skaffe Kærligheden 

Plads hos dem, ogsaa igjen aabne os Adgangen til 

de hidtil aflukkede Hjerter. Hertil udfordres nudtom-

melig Taalmodighed, den fnldkomneste Selvbeherstelse, 

den reneste Selvfornægtelse, en langsom og moisom-

melig Äei, og denne troer jeg ikke bliver betraadt i 

alle christelige Hnse, hvor Vornene ved Opirrelse ere 

blevne skye. Men hvis vi nu ogsaa paa deuue moi-

sommelige og langsomme Vei gradeviis vinde eet Skridt 

efter et andet; vi have imidlertid en Kamp at bestaae 

med andre Fordærvelsens Skikkelser, som netop, fordi 

.farlighedens naturlige Forhold er forstyrret, ikke ville 

nole, men saameget mangfoldigere fremavles og saa-

meget hurtigere tage Overhaand; og hvad have vi 

tilovers mod disse, hvis Formaningen ikke finder et 

villigt Ore, og de gavnlige Ovelser, som vi maaskee 

paalagde Vornene, ingen boielig Villie? Ja, da er 

intet andet tilbage end den raae Magtens Vei; og det 

er netop det, som vi desvarre hyppet nok see i vore 
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Omgivelser. O en farlig Vei! hvor lidt der ved 

Magt kan. virkes paa Mennesker, det see vi tilstrække

ligt i andre menneskelige Forhold, og finde os, lige

som ved en hemmelig Troldom, stedse i Forbund mod 

den raae Magt og dens Vcerk. Og med Ret. ^l)i 

jo mindre et Menneske viger for Magten, desto tyde

ligere viser han, at ingen slavisk Aand boer i ham, 

at han er sig den, over Magten ophoiede, cedle Aand 

i sin Natur bevidst; og jo mere Een strcrber ved 

Magt at virke paa en Anden, saameget desto tyde

ligere viser han, at han ikke besidder Fornuft og Kjoer-

lighed, hvorved Mennesket alene stal styres, eller at 

han ikke forstaaer at anvende dem. Og vi skulde 

indfore Magten i vore Huses fredelige Helligdom, og 

anvende den paa vore Born, i en Alder, hvori de 

allerede ere modtagelige for Fornuftens og Kærlighe

dens Indvirkninger? Til deres Indre, hvorpaa vi 

dog egentlig ville virke, kan Magten ikke troenge frem; 

den kan knn standse de ydre Udbrud af deres Feil, 

som ere os besvcerlige og forstyrrende. Saaledes 

kunne vi med Magt beskytte os selv mod dem, og 

gjore det med Rette, hvis vi desvcerre ere satte i den 

Nodvendighed; men opdrage kunne vi aldeles ikke ved 

Magt. Deres Feil ville kun fceste saa meget dy

bere og stärkere Rodder, ligesom en Plante, hvis geile 



Vart bliver bessaaret foroven. Ja, jo mere vi komme 

til hiiut Aderlige, jo mere blive vi uaturligviis bedro-

vcde, fordi det Slaveri, hvori vore Born ere nedsjunkne, 

derved bliver 06 aabenbart. Derfor er det ogfaa sædvan

lig 06 Forcrldre, der trattes i denne Magtens Kamp, tid

ligere eller sildigere overlade vore Vorn til deres eqen Vel 

og den guddommelige Opdragelse, og sorgmodige ja 

retfom overvundne blive tilbage, og have intet andet, 

hvormed vi ledsage dem, end fromme Dufter for dem, 

om hvilke vi ikke vide, om de maaftee ere forgjeves, 

og Angers Taarer for os, hvilke k det hoiesie kuns for 

Fremtiden kunne blive en Advarsel for 06 selv og Andre'. 

Saa stor Ret, mine elskede Venner! har Aposte

len havt, fremfor alt med Hensyn til det, vi skulle 

foretage med vore Vorn, i at fremhæve denne-Advarfel. 

-2. hi vogter man sig kun for dette, at Vornene ikke 

blive ssye, iaa kan man ogfaa let gjore alt andet 

godt igjen; men er denne Ulykke fteet, saa er ogsaa 

alt andet tillige fordcrrvet og fortabt. 

II. Äen, mine elskede Venner! Talen bor ikke 

alene vcrre om, hvad vi, til hvem Gud har betroet 

Ungdommens Hjerte, bor gjore for denne ifolge hans 

Villie, men ogsaa ligeiaa meget om, hvad Ungdom

men ifolge hans Anordning stal vcere for 06. Thi 

derved haaber jeg ikke at sige Nogen iblandt 06 noget 
Schleiermachers Prædikener. 5 
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nyt, men tvertimod at jeg kan beraabc mig paa En

hvers glædelige Erfaring, hvormegen "I>elsignelie der 

ligger for os Vorne i Samlivet med Ungdommen, 

hvorlunde dette meer end alt andet holder os friste 

og glade, saa at det hyppigt anfægtede Hjerte forbliver 

hyggeligt og tilfreds i sit Arbeide; og hvorlunde vi 

tillige herved fortriuligviis vorde renjede for vild fo

rende Lidenskaber og bragte videre paa Helliggjorelsens 

Vei. Men rigtignok kan kun et kjcerligt og Gud vel

behageligt Samliv bevirke dette; hvorledes derimod 

alle disse Velsignelser gaae tabte, uaar vi opirre de 

unge Gemytter, derom ville vi vift alle overtudev, 

naar vi overveie, hvorved egentlig den blandt os op-

vorende Ungdom vilde kuune yde os saadauue Fordele. 

Lader os forst tcrnke paa, at den selskabelige 

Verden omkring os frembyder en evigt bevoeget Skue

plads, en Trcengsel af mangefold forvirrede Forhold, 

hvori man ved hvert Skridt mere foler sig uandset 

end fremhjulpet, og maa fee sig om til alle Sider, 

for at man ikke skal stode an eller selv anstodes. Herom 

vil enhver vcere istand til at aslcegge Vidnesbyrd, 

enten han saa vandrer i de hoiere eller lavere Kred,e; 

Tingen kan med Hensyn til sit Udvortes fremtrcede 

her paa een Maade, hist paa en anden, i det Vaieutlige 

er den eens. Hvis vi under Sammenligning med 
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denne Tilstand klagende onste 06 de forrige Tiders stille 

Eenfoldighed, som vi have Hort fortalle om, tilbage, 

saa lader 06 betanke, at det ikke staaer i vor Magt 

og at en Saadan ikke kunde holdes vedlige, hvis 

Menneskenes Samfund og Falledsstab stnlde udvide 

sig til alle Sider; thi hiin Eenfoldighed beroede kun 

derpaa, at enkelte Kredse og Egne vare mere sarskilt 

afsondrede fra hinanden. Men Menneskenes Samfund 

skal ifolge Guds Henstgt mere og mere udvide sig, 

allerede af den Grund — ,at jeg ikke stal tale om 

andet — at Guds faliggjorende Ord stedse mere 

og mere maa kunne strakke stg til alle Kanter og 

gribe alle Mennesker af alleslags Folkeslag, som hid

til vare fremmede; imidlertid so mere dette Samfund 

udvider stg, desto vanskeligere bliver Enhvers Livsvei, 

desto mere maa Enhver fee stg for, at han ikke hilder 

stg i stne egne Vestrcrbelfer, desto mere bliver Enbver 

deels indviklet i Andres Sorger og Feiltrin, deels ogsaa 

bevaget ved »lndres ønsker og lidenskaber, hvorhen 

stal den Htomme, der vil bevare stt Sinds No og 

Stilhed, vel betlere tage stn Tilflugt, fra disse Triftig-

hedens ^ abi)rintl^er, fra denne Mangfoldighed af Aorstg« 

tigbedsmidler og Planer, fra denne forvirrende Veioring 

med forfængelige og egeukscrrlige Sindsbevagelfer dos 

den jordisk sindede Mangde, end ncrrinest til stn ege» 
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Arnes snevre Kreds? Der stal Livets oprindelige 

rolige Skikkelse igjen troede os imode, der skulle vi, 

saalcenge det gaaer an, forglemme Verdens brogede 

Fcerd, det skal atter blive os levende, at Gud har 

skabt Mennesket eensoldigt; vi skulle atter qvcrge og 

styrke os ved et lifligt Billede af simpel, usminket 

Glcede. Men af hvem kunne vi fortrinligviis vente 

denne Hjelp? Ikke af de vorne Hnusfcrller, som enten 

allerede selv ere nedsjunkne i Livets Besværligheder og 

Sorger, eller hvis Deeltagelse for os er faa ovet ved 

Erfaring, at det ikke let uudgaaer deres stjcrrpede 

Sie, hvorsomhelst der er modt os noget Nedflaaende eller 

nogetGunstigt. Disse sore os natnrligviis kun altfor 

ofte igjen tilbage til det, hvorfra vi onskede at losrive 

os. Nei denne nodvendige Forglemmelse af Verden 

kan knn den endnu sorglose muntre Ungdom omkring 

os indgyde vort Hjerte, Ungdommen, som, naar vi 

vende tilbage til den hnuslige Kreds, ikke seer andet 

hos os end vor Gloede ved igjen at komme, og selv 

ikke foler andet, end at den savnede os og nu har 

os igjen. Hvor styrkende den Kraft er, som ligger 

i denne livlige Indvirkning, der paa een Gang dra

ger os midt ind i Menneskets oprindeligsie Forhold, 

hvor hurtigt derved alle Spor af selv det dristigste og 

meest indviklede Liv blive udflettede af Sjcelen; — 
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salig er den, som daglig erfarer dette. Men denne 

Salighed er nodvendigviis tabt for den, i hvis Hnns 

de unge Gemytter ere opirrede, thi ban forefinder 

hjemme endnu sorgeligere Forvirringer end dem, han 

forlod derude. Thi hvorved Vornenes Opirrelse mod 

en TZoren end knnde va>re opstaaet, forend den har 

kunnet opstaae, maa dette vcrre gaaet i Forveien, at 

han har ftodt deres Anliggender, som ubetydelige og 

uuder sin 5lgt, fra sig, at de hos ham ikke have modt 

uogen Interesse, naar de aabent yttrede ham deres 

Folelser, at han, isiedetfor ved Husets Tortcrrflel at 

afryste sine verlende Siemninger, har bragt dem ind 

med, og har yttret dem paa en luuefuld Maade, 

istedettor ved Hengivenhed ganske at befrie sig derfra. 

Uden en saadan Kulde fra vor Side, uden en faadan 

Ui'crvnhcd i vor Opforsel og for denne opstaaer ingen 

Opirrelse, Men er denne opstaaet, og er Ungdommen 

bleven sky: da er naturligviis ogsaa deus Frihed i 

57pfor!cl tabt, og den er selv allerede bleven Deelta-

ger i Sorgen og Forsigtigheden. Den Gloede, med 

hvilken Vornene vilde komme os imode, er dam,pet 

ved den Folelse, at naar vi komme, kommer ikke alene 

en hoitagtet, men ogsaa en frygtet Gjensiand; den 

indeslutter sig i bange Forventning om, hvilken Stem

ning der vil aabenbare sig, og for enhver faadan har 
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den eet eller andet, den omhyggeligt vil skjule. Hvorledes 

dn-ved alt det Piinlige i Livet udenfor, ja ncesien alle 

Uværdigheder, som der mode os, forplante sig lige 

til Husets Inderste og vanhellige det; hvorledes vi 

derved berove os selv den meest qvcrgende Styrkelse, 

som vi i det huuslige Liv faae ved vore Born: vee 

den, der, om end kun stundom, erfarer dette, eller og 

oplever det med een eller anden af de Smaa, som 

Gud har givet ham! 

Men ligesom det storre Samfund, hvortil vi 

hore, er et faare forvirret Beesen, faa er det allerede 

netop derved, men ogfaa ellers, endnu ovenikjobet et 

hoist ufuldkomment. Dette trcenger vistnok ikke til noget 

Beviis eller videre Udvikling; enhver foler det; men 

det er ogfaa ar haabe, at jo meer Nogen foler det, 

desto dybere rodfcestes hos ham en Langfel, der er 

aldeles henvendt til det fuldkomne. Skjondt vi nu 

her leve i Troen og ikke i Beskuelsen: saa kunne vi 

dog, ligesom vi ikke kunne forestille os en Beskuelse, 

hvori der jo altid endnu maatte blive nogen Tro til

bage, heller ikke forestille os nogen Tro, hvori jo 

allerede een eller anden, om end dunkel og vaklende, 

Beskuelse indeholdtes. Saa kunne vi da ogsaa, be

sjælede af den Tro, at det vil blive bedre paa Jor

den, gjerne stue ind i denne bedre Fremtid; og intet 
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styrker 06 saa meget til Udholdenhed i enhver Kamp, 

til Standhaftighed ved enhver Ansircengelse, end en 

saadan Udsigt, fuld af Haab. Men hvorledes kunne 

vi see Fremtiden, uden netop i vore Born? de ere 

06 de Nærmeste. hvem vi knnne tillcegge en Arv i en 

bedre Tingenes Orden. Og saa meget hellere tabe 

vi 06 i denne Folelse, som vi ved Frelserens Ord selv 

ere henviste til denne Trost, idet han jo i lignende 

Betydning siger, at Himmeriges Rige tilhorer Bor-

nene, hvor de Borne dengang ikke vilde indgaae. Er 

det derfor altsaa eengang uundgaaeligt vor Lod, at 

vi see vore egne og beslægtede Svagheder udvikle sig 

hos vore Born: saa vilde vi paa den anden Side 

gierne ogsaa see de Krcrfter, som kunne lette dem 

mangen Kamp og fremskynde mangen Seier; noget 

vilde vi gierne kuune see ved egen Anskuelse af det, 

vi haabe, at Sounerne ville vcrre bedre, og derfor 

have det bedre, end deres Fordre. Og ligesom vi 

med Hensyn til den Tid, naar vi sole Enden af vor 

egen jordiske Birken ncrr, ikke gad ligne Nogen heller 

end hiin Stamfader Zacob, der endog i en fremmed 

Egn, dog i Tillid til det guddommelige Lovte faae 

det forjættede Land, som hans Slcrgt skulde eie, og i 

siue alt til mandlig Alder modnede Sonner oinede 

de senere Efterkommere, og velsignede enhver paa en 



sceregen Maade, idet han prophetiff nedbad det for 

Enhvers eiendommelige Natur fortrinlige» passende 

Gode — med en rigere og mere qvcegende Bevidst

hed i det Mindste kan Mennesket ikke forlade Jordens 

Skueplads, end naar han formaaer at anvise enhver 

blandt Sine en scrregen Plads i Guds Riges Virk

somhed og en ciendommelig Nydelse af dets Goder — 

ligesom nu dette er trosteligt for vor Afgangs Tid: 

saa gives der ogsaa allerede nu, saa ofte, som Livets 

Forhold tratte os og vor Virksomhed trykker os, intet 

mere oploftende Middel end en saadan Udsigt til det, 

vore Born ville kunne udrette og hvad der vil blive 

dem til Deel. Men ligesom denne prophetiske An

skuelse hos Jacob ikke alene var en Frugt af hans 

Tro paa det guddommelige Ord, men dertil ogsaa 

horte hans noie Kjeudflab til alle hans Borns Egen

skaber: saaledes kunne ogsaa vi kun komme til en 

saadan trostende Anelse, naar vore Borns Indre er 

os aabent, naar vi ere trcengte ind i deres Sinds 

Dybder, og have gjennemffuet alle deres Hjertes Fol

der. Og hvorledes skulde dette vare muligt, hvis 

vi ikke have levet med dem i glad Eendrcrgtighed, 

hvis de ikke have vandret for vore Vine med Frihed 

og Oprigtighed? Her besinde vi os altsaa atter ved 

vor Tertes Advarsel. Zfolge Natnren stal der ikke 
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gives nogen tilforladeligere Dom af een menneskelig 

Sjcrl over den anden, end Forcrldres over deres Born; 

men dette gjelder knn, naar Forholdet forbliver naturligt 

og reent. Jo mere Spcrnding der finder Sted mellem 

os og dem, desto lettere ville vi tage feij af dem. 

Ere de ved Opirrelfe blevne ssye, faa tillukke de os 

Adgangen til deres Indre, en Bark lcrgger sig om 

det uuge Gemyt, gi'ennem hvilken selv Biisdommens 

og Kærlighedens Oie ikke kan tramge. Ta vakler 

vor Dom ligesom vor Folelfe, ingen glad Anelse om 

deres Fremtid kan spire for os, eg vi berove 06 selv 

den kraftigste Trost, som er 06 saa nodvendig, naar 

vi fole os trykkede af Oieblikkets Ufuldkommenheder. 

Saaledes staaer det altfaa, mine andcrgtige ven

ner! paa begge Lider. Det Bedste gaaer tabt for 

vore Born og for 06 selv, hvis vi opirre dem. 

Ligesom de paa deres Side ikke bedre knnne vogte sig 

for at opirres, end ved den crrefrygtsfulde Lydighed, 

som er det forste Bud, som har Forjættelsen: saa 

lader 06 paa vor Side aldrig vige fra den til Bor-

nene hengivne Kærlighed, der aldrig soger vort, men 

kun deres Gavn, og som har sin umiddelbare Lon i 

den Klarhed og No, som saa naturligt fremgaaer for 

06 af et uformorket Samliv med den unge Slargt. 

Men skulde jeg eudnn gaae videre og angive, hvorved 
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meget desto sikkrere kunde forebygges; saa vilde dette 

foie os langt ud over vor Betragtnings Groendser 

og eiendommelige Art. Derfor kan jeg kun gjentage 

det Almindelige: voerer aarvaagne, passer paa de 

forste Begyndelser og vender om itide, hvis I ere i 

Begreb med at betroede en urigtig Bei. Thi saa 

fortræffeligt det end vilde vcrre, hvis vi desangaaende 

havde ret noiagtige og faste Regler; hvo vilde vel 

tiltroe sig selv at kunne iagttage dem alle? hvo kunde 

rose sig af, saa meget at voere Herre over alle sit 

Sinds Bevoegelser, at han var vis paa at undgaae, 

hvad der stred imod de Forskrifter, han havde givet 

sig selv? Nei, selv med den grundigste Kundskab ville 

vi ikke undgaae, at der jo forekommer enkelte Vie-

blikke i Livet, hvori virkelig eet eller andet er og 

fremtræder i os, som vi i Almindelighed maae er-

kjendc som Aarsag til Opirrelsen. Men heller ikke 

dette vare fremfort, for at gjore de Troendes Hjerter 

forsagte. Vende vi kun om itide, og er det vort 

Alvor stedse meer og meer at toemme os selv: saa 

vil ogsaa dette voere uden Skade; men Borgen for 

denne guddommelige Tilgivelse ligger i eu dobbelt 

Gave, hvormed Gud har udrustet deu menneskelige 

Sjcel, at den nemlig fra Begyndelsen af paa den 
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ene Side er et glemsomt Boesen, paa den anden Side 

et anende. Ja glemsomt er det ufordærvede unge 

Gemyt iscrr for ubehagelige Indtryk, efterdi det til 

sin Opholdelse ikke behover at tage sin Tilflngt til 

Frygten, men til Kærligheden. Knn den bittre 

Gjentagelse af det Modbydelige formaaer lidt efter 

lidt at stjcrrpe Ungdommens Hukommelse derfor. Med 

denne Guds Gave kunne vi derfor let troste os over 

de Feil, som vi knn enkeltviis, nu og da i denne 

Henseende begaae. Og ligeledes kommer det os til 

Gode, at den menneskelige Sjal fra Ungdommen af 

er et Vcesen fuldt as Anelse. Bornene lcrre snart at 

stl'elne, mellem hvad der kun er forbigaaende Bevæ

gelse og hvad der er faststaaende Retning hos os. 

Ligesaa lidt som en enkelt Amhed og Venlighed be

stikker dem, naar ellers i Livet Forsommelse og 

Haardhed fremhersker; ligesaa rigtigt ville de, om 

end og menneskelig Svaghed skulde medsore eet og 

andet, som kunde forstyrre dem, fole sig frem til vort 

Livs herskende Aand, og i barnlig Vedhcrngen blive 

os hengivne, naar kun vi med trofast Kærlighed ere 

dem hengivne, naar vi alvorligt söge deres sande 

Vel, naar vi tilloegge vort Samliv med dem den 

Vcrrdi og Betydning, som tilkommer det. Lad alnaa 

vort Livs Heelhed og vort Hjertes Inderste vcrre reent 
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for Gud og for dem, lad det kun alvorligt ligge 06 

paa Siud at fjerue alt, hvorved Kjcerligheden kan 

formorkes og den aabne Eenfold krcrnkes: saa vil 

det ikke hcendes os, at vore Born vorde opirrede og 

skyc; og da kan Guds Velsignelse Herste over hele 

Opdragelsens hellige Vcrrk iblandt 06. Amen. 



77 

IV 

Om den chriftelige Bornetugt. 

^ndcn ^Irtrdiken. 

3!aar vi, mine andcrgtige Venner! iscrrdeleshed, som 

vi ogsaa have gjort i Dag i vore Psalmer, indsiutte 

vore Born med i vor Von; saa skeer dette vel aldrig 

ene og alene i den Hensigt at anbefale deres timelige 

Liv og deres jordiske Vee og Vel med alt det, hvoraf 

det er afhcrngigt, til Guds naadige Forsorg; men 

endnu langt niere for fra oven af at nedbede Held 

og Lykke for deres Krysters rigtige og Gud velbeha

gelige Udvikliug. Tenne Von, mine Elskede! grnndes 

da forst paa den ydmyge Overbeviisning, at, hvis 

vore mangfoldige, en stor Deel af vort Liv optagende, 

Bestræbelser for vor Ungdom virkelig skulle blive den 

saa gavnlige, som vort Hjerte onsker, denne Ungdom 

maa vane en Gjenstand for den guddommelige Aands 

Virksomhed; men den gruudes derncrst ogsaa tillige 

paa den glade Fortrostning, at den ogsaa virkelig er 

det. Just denne Fortrostning er det jo, i Kraft af 
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hvilken vi allerede i de forste fpcrde Livsdage ved 

Daadens Sacrament bringe den himmelske Fader vore 

Born til Optagelse i den christelige Kirke, det vil sige 

i Forbund med den guddommelige Aand; og saa tidt 

vi tage Deel i en saadan Handling, behende vi os 

paany til hiin Overbeviisning og denne Fortrostning. 

Derfor burde vi da ogsaa, som billigt er, vcere ret 

enige og samdrægtige i vor Indvirken paa Ungdom

men ,  a f  hvad  S l ags  denne  I ndv i r ken  saa  e r ,  og  

dette vigtige Arbeide burde hos alle Christne tage een 

og samme Retning. Thi er Guds Aand levende og 

virksom i vore Borns Hjerter; hvad kunne vi da ville 

vcrre andet end dens Redskaber? For den alene, og i 

dens Navn, ikke for os, kunne vi arbeide paa dem. 

Af den opvorende Slcegt at ville danne noget til Lon 

for eller til Contrafei af den aldrende, det ville vi 

overlade til dem, der ere sig selv de ncermeste og 

hoieste, fordi de mangle den herlige Tro paa en gud

dommelig Aand, der er levende og virksom i Menne

sket, og folgelig ogsaa Troen paa en Fremflriden i 

alt det, som udgjor Menneskets egentlige Äcrrdighed. 

Vi, mine Elskede! kuuue af vore Born kun ville 

danne noger til Guds Mre; de ere os den herligste 

Deel afViinbjerget, hvori vi skulle arbeide. At giore 

dem modtagelige for de guddommelige Indvirkninger 
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af den Zland, der ogsaa er dem forjættet, idet vi paa 

den ene Side tidlig söge at dcempe alt det i dem, 

som engang kunde modstaae og bedrove den, paa den. 

anden Side bestrcebe 06 for ved Ord og Daad at 

vcrkke Lcengsel hos dem efter det, der kun kan trives 

ved Ilandens Bistand; at rense dem ethvert menne

skeligt Villede, der foresvæver dem som efterlignelses-

vcrrdigt, og ved ethvert forkasteligt at stjcerpe deres 

Sands, paa det de maae blive istand til at opfatte og 

fastholde Frelserens Billede: dette er al christelig Bor-

netugts Boesen, dette maa vcrre det eiendommclige 

saavel overhovedet i vort Samliv med den unge 

Slcrgt, som og isa>r i al Kjcrrlighed og Omhu, som 

vi osfre den. Men jo mindre denne Kærlighed har 

noget egoistisk ved sig, jo mindre denne hele Bestræ

belse alene gaaer ud fra og afhænger af 9!aturens 

Trift, desto mere kan og stal ogfaa begge Dele vcrre 

fa'lleds for os alle i vort Forhold til den hele unge 

Slcrgt. Vi kunne alle uden Forskjel, som Herren siger, 

annamme de Smaa i haus Navn, thi de ere stillede 

os Alle for Oie, ligesom Han fordum fremstillede 

hiiut Barn for sine Disciple; og ligesom det er Guds 

herligste Velsignelse-umiddelbart fra ham at vcrre be-

tamkt med en Deel af den unge Slcrgt, saaledes kan 

der for dem, der ikke saaledes ere belcrnkte, ikke sindes 
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noget vcerdigere Maal end at fremme dette store Vcerk 

paa enhver Maade, og ikke at forsmaae noget, som 

deraf kan blive dem til Deel. I saadan broderlig 

Aand lader os idag med hinanden tcenke videre over 

denne Gjenstand. Hertil bede vi Gud om hans Vel

signelse. 

Tert. Ephes. 6, 4. 

I Fcrdre! opirrer ikke Eders Born, men opfoder 

dem i Tngt og Herrens Formaning. 

Med samme Forskrift, mine andcrgtige Venner! 

som jeg nylig udaf et andet Brev af Apostelen havde 

gjort til Gjenstand for mit Foredrag, finde vi her 

en anden forbundet. Ligesom hiin Forste skulde ud

tale alt, hvad vi efter Apostelens Mening paa det 

Omhyggeligste maae undgaae ved Bornenes Opdra

gelse: saaledes, kunde jeg ncesten sige, skal denne An

den, at opsode Bornene i Tugt og Herrens Forma

ning, indeholde alt det, om hvilket Apostelen troer, 

at det bor forekomme i vort Samliv med Ungdom

men. Rigtignok naar vi betomke, af hvox mange 

Slags det er, hvorpaa vi i Ungdommens Darmche 

og Underviisning anvende Flid oh Moie, og hvor

lunde vi Alle, uden Undtagelse, dog ikke alene gaae 

ud paa, at de maae trives i Fromhed og christeligt 
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Sind, men ogsaa at de maae blive duelige i ethvert 

verdsligt Arbeide, som kan komme dem tilhaande, og 

at hvilkesomhelst priisvoerdige og smukke Evner hos 

den menneskelige Aand maae kuune udvikle sig hos 

dem: saa kan ogsaa det, som Apostelen her siger, fore

komme os at vcrre noget enkelt og utilstrækkeligt. Men 

han har vistnok troet at have sagt ikke noget enkelt 

og tilfcrldig udrevet, men at have truffet det Hele. 

Lader os betragte Apostelens Ord fra dette Syns-

puukt, om dog alligevel ikke heri er givet et OmridS 

af hele Grundlaget for enhver Gud velbehagelig Fo-

relfe af Ungdommen. Men vi maae da betragte dem 

saaledes, at vi sporge, hvad der endnu horer til, 

foratalt, hvad vi foretage med Uugdommeu, paa den 

ene Side maa blive den til Tugt, paa den anden 

til Herrens Formaning. 

I. Hvad horer der altfaa til og hvad menes dermed, 

at alt hvad vi foretage med den blandt os opvorende Ung

dom, hvad vi lcrre den, hvad vi paalcegge den, hvad vi til

lade og ncrgte den, stal blive den til Tugt? Frem

for alt maae vi nu vel overveie, hvilken Meningen er 

af det Udtryk, hvorpaa det her kommer an. 

Tugt, mine kjcrre Venner! er siet ikke, stiondt 

vi i det daglige Liv for det Meste pleie at bruge det 

saaledes, det samme som Straf, meq det er noget 
Schleiermachers Prædikener. 
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ganske andet. Thi Straffen folger paa Ulydigheden, 

men Tugten forudsætter Lydigheden; Straffen medfo-

rer Lidelse for Bornene, men Tugten Arbeide; Straf

fen forbinder, snart mere snart mindre vilkaarligt, 

noget Ubehageligt og Bittert med det Urette og Da-

delvcerdige; men Tugten paalcegger en priisva'rdig 

Anstrengelse af Krcefterne enten til at udrette noget 

eller til at uudvcrre uoget, hvoraf en indre Glcrde af 

sig selv fremgaaer. Og ligesom der af Lovene aldrig 

kan fremgaae noget bedre end Syndens Erkjeudelse, 

men ikke Kraften til det Gode; saaledes kan heller 

ikke af Straffen, hvis Virksomhed beroer paa Frygten 

eller paa den bittre Erfaring, nogensinde opftaaer 

andet end at man udvortes vogter sig for Synden, 

men ikke at man vender Hjertet fra det Onde. Thi 

at boie Hjertet til det Gode, ̂  det kan kun Kærlighe

den bevirke, som stal udjage al Frygt og med den al 

Straffens Kraft. Men idet Tngten med sine Lwel-

fer har til Viemeed at holde alle Sindets, Bevægelser 

inden Besindighedens Grcrndser, og at underkaste Na

turens lavere Drifter de hoieres Herredomme, bevirker 

den en gavnlig Erkjendelse af Villiens Kraft og en 

Anelse af Frihed og indre Orden. Dette er Tugten; 

og i saa hoi Grad er den noget ganffe andet end 

Straffen, at jo mere vi, — og det vil enhver tilstaae 
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— endnu maae lade Straffen Spillerum hos vore 

Born paa en Tid, da deres Villic alt var istand til 

at hcrve sig og deres Undseelse til at vækkes, desto 

uforkasteligere Vidnesbyrd aslcrgge vi mod os selv, at 

vi have forsomt og gjort for lidt med Hensyn til 

Tugten. Thi folte vi, at vi ret opdroge dem i Tug

te«, at de altsaa i alle Henseender vare beskæftigede 

med Ovelse i Selvbeherskelse, og lette at styre ved 

Undseelsens crdlere Følelse; saa vilde vi ikke sinde det 

nodvendigt at kalde Frygten til Hjelp, for ved eet 

Sandseligt at dampe et Andet. Og ligeledes ville vi og-

saa have erfaret, at, jo mere Tugten har vundet Plads, 

desto mere maa Straffen tabe i Virksomhed, efterdi 

det unge Gemyt allerede er ovet i ikke at lade sig 

bestemme ved Folelsen af Lyst eller Ulyst. 

Men ligesom nu Tugten paa den ene Side er 

modsat Straffen; saa er den ogsaa paa den anden 

Side fjernet fra hun uvirksomme Ro, i hvilken des

værre saa Mange troe at turde see paa deres Vorns 

frie Udvikling, udeu at betanke, at Vorherre vel bar 

stillet os Himlen for Oie kun for at beskue den, og 

at glade os ved de Velsignelser, som tilflyde os af 

dens Krafter og disses Bevægelser, men at han ikke 

har sat os i den menneskelige Verden paa Jorden 

blot som Tilskuere, men som Herskere i hans )»avn, 
6' 
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som hans Redskaber, ved hvilke han paa Menneske

slægten vil opfylde det, som hans Naade har tiltænkt 

den, i det enhver Stcerkere leder og bearbeider den 

Svagere, og iscer den modnere Alder Ungdommen. 

Dette Herredomme og denne Bearbeidelse bliver nu 

ndovet paa Ungdommen ved Tugten; men ere vi 

uvirksomme, saa hindre vi de guddommelige Forjættel

ser. Og hvis ogsaa der, hvor Straffen er overveiende, 

Haabet allerede ligesom er opgivet, som om Guds 

Aand kunde bemcegtige sig de unge Gemytter, idet 

man paa enhver Maade kun tragter efter at holde 

hver Side i den sandselige Natur i Tomme ved en 

anden, retsom der ikke gaves noget hoiere; saa herffer 

der, hvor man vil noies med sorglost at vcere Til

skuer af Ungdommens Udvikling, igjen et falfl Haab, 

som kun altfor let lader ftaae til Skamme. Thi om 

ogsaa Formaningen alene stal trcrde i Tugtens Sted, 

saa ligger herhos enten den falske Indbildning til 

Gruud, som om Ordet kunde udrette alt, og der ikke 

behovedes Handling; eller, hvis Sorglosheden ikke 

blot skal vcere uden Gjerning, men ogsaa uden Ord, 

ligger der en fordærvelig Fordom til Grund, enten 

den, at en Virksomhed af den guddommelige Aand 

skulde kunne begynde hos Bornene, uden at Gud der

til skulde betjene sig af Forældrene og Andre som sine 
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Redskaber, eller vel endog den, at det Gode skulde 

kunne vcekkes og udvikle sig af Naturen uden hiiu 

Aaud, som lever i de Christues Menighed og ved 

Apostelen tilraaber os at opdrage vore Born i Tugt. 

Jo mere vi altsaa paa den ene Side ere fjernede fra 

lmn ligesaa slaviske som tyranniske Usselhed, der vil 

noies med det, der ved Straffen kan opnaaes; jo 

mere vi paa den anden Side holde os frie for denne for-

dcrrvelige Fordom, der giver sig en Mine, som om 

vore Born ved sig selv kunde blive til noget i det, 

som er os meeft magtpaaliggende: desto mere maae 

vi erkiende og fole, hvad for en Bcrrdi der ligger 

i Tugten. Men vi maae ikke blot ndove den. kuu 

som noget Såregent, for sig bestaaende, i enkelte Til-

fcrlde, saasnart vi hos vore Born opdage et Overmaal, 

som skal indskrænkes, eller en Mangel, som maa af-

hjelpes: men, ligesom Apostelen intet anbefaler 06 

uden den Formaning at opdrage vore Aorn i Tugt; 

saaledes vil vor Opdragelse forst da vcrre den rette, 

naar alt det, vi foretage 06 med vore Born, og al 

den Birksomhed, vi paalcegge og tilstede dem, bliver 

dem til Tugt, og blive dem paalagt og tilstedet som 

Tugt og som iutet andet. Dette klinger maaskee be

synderligt og vel strengt, men det er lige saa sandt, 
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som det ogsaa ved ncermere Betragtning vil vise sig 

at vcrre mildt og kjcerligt. 

Thi hvor fandtes vel christelige Forceldre, som 

ikke tragtede efter, saavidt som kun deres Stilling til

lod det, at lade deres Born undervise i allesiags nyt

tige Kundskaber, og at lade dem ove i alleflags prise

lige Konster og Færdigheder. Sikkerligen dadle vi 

ogsaa alle, der forsomme dette, som saadanne, 

der forsynde sig Haardt mod deres Born, og mod 

Herren, der har betroet dem dis^e. Men rose vi ube

tinget Alle dem, som gjore det? Jeg troer, nei; thi 

naar vi see, at Forceldre, eller de, jom staae i deres 

Sted, gjore sligt paa en tankelos Maade, eftersom 

det kan falde, saa ncegte vi dog dem selv Roes her

for, om de endog have truffet det godt, og prije kun 

den almeen herskende gode Skik og Orden, som de 

have fulgt, ffjondt de ikke vidste, hvorfor. Eller naar 

vi see, at Forældre handle med Overlceg og efter 

Grunde, rose vi dem da sikkert stedse, og ere os deres 

Grunde ligegyldige ved vor Dom? Naar ^orceldre, 

uden at oppebie, hvad for Tilboieligheder og Evner 

der ville udvikle sig hos deres Born, eller uden at 

tage Hensyn til dem, der allerede have ndviklet sig, 

egensindigen holde ved, at indskrænke dem til det, der 

ligger paa den sceregne Livsvei, som de selv have 
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valgt, og kun ville indpode dem dette, paadet de 

kunne blive dem selv saa lige som muligt: klage vi 

da ikke bitterlig over en uchristelig Vold, som tilfoies 

Ungdommen? Og Ungdommen selv, naar den har 

gjort Fremskridt nok til at kunne forstaae deres Op

drageres Handlemaade, maa det da ikke blive den til 

Forstyrrelse og Forargelse, naar den soler, hvormegen 

Selvsyge der er blandet i deres Forcrldres og Forsor-

geres Kjcrrlighed?— Eller naar der allerede ved Un-

derviisningens og Ovelsens Art og ved sammes Gjen-

stande bliver anviist Ungdommen en bestemt Levevei, 

sordi der paa denne vise stg lokkende jordiske lldstgter, 

fordi mangehaande Gunst og Understottclse kan lette 

denne fremfor andre og gjore den behagelig, fordi der 

ved Enden af denne meer end andetsteds vinker Rig

dom og SEre: klage vi ikke ogsaa der over sv^re For

syndelser af en aldeles forblindet Egenraadighed, som 

drister sig til for en uvis jordifl Fordeels Skyld at 

bortlede Naturen fra det, hvortil Gud har skabt den, 

og ved Tvang at forkue og vanskabe den? og Ung

dommen selv, maa den ikke ogsaa fristes til, som i og for 

sig ligegyldigt at behandle og ringeagte det, den bli

ver holdt til, og knn at aqte den timelige Vinding for 

det Heicste, eller den maa til ikke ringere Skade for 

sin Sjoel forlise sin ZErefrygt mod dem, den dog 
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spore de Naturgaver, som udvikle sig hos Bornene, 

men da ogsaa anstrenge alle Krcefter over Maade, 

for dog, som om det kun gjeldte i et Vceddelob at 

naae Maalet, saa hurtigt som muligt, om dette end 

ofte skeer ved at opoffre enhver Livsglade for deres 

Born og ved at satte alt blivende Held paa Spil, 

at have den Gloede, at deres Boru lobe foran den 

ovrige Ungdom, forat deres gode Opdragelse maa 

glimre sor Verden, enten man nu seer hen til Streng

heden i deres Disciples Opforsel eller til de erhver

vede Skatte af Konst og Videnskab: hvor ondt gi'or 

det os da ikke i vor inderste Sjcrl! hvor ynkes vi 

ikke over, at selv de crdleste Gaver hos den paa denne 

Maade ledede Ungdom kun knnne fore til forfængelig 

ureen Vandel! See vi nu hen til alle disse Afveie, 

mine Elskede! hvor vanskeligt maae vi da ikke finde 

det i dette vigtige Anliggende at holde vor Samvit

tighed reen! Og hvorledes ville vi alene bevare den 

ukrcenket? Sikkerlig kun da, naar vi ved al Ungdom

mens Underviisning og Vvelse hverken opstille os selv 

et jordisk Viemeed, og heller ikke henlede dens Op

mærksomhed paa noget Verdsligt og Udvortes, jom 

derved stal opnaaes; men, uauseet hvert andet Udfald, 

kun bestrcebe os for, at den selv kan see og erfare 
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hvilke §)jelpemidler den besidder, hvormed den engang 

vil kunne drive Guds Gjerning paa Jorden, og at 

diöse Midler bringes i deus ViUies Magt, idet den 

loerer saavel at overvinde Dorsshed og Adspredelse, 

som og at vogte sig for, lioenstabeligen at fordybe sig 

i eet eller andet Enkelt. Men hvad betyder dette vel 

andet, end netop det som ogsaa Apostelen vil? Thi 

ledet paa denne Maade vil ogsaa Underviisning og 

øvelse af ethvert Slags knn blive til Tugt for Ung

dommen ; og kun idet den bliver tngtet derved, erhver

ver den et sandt Gode, nemlig retskaffen Dygtighed 

til enhver Guds Gjeruing, som det paa dens Livsvei 

kan falde i dens Lod at udrette. 

Meu horer eud videre, hvor langt Tugtens Ge-

beet strcrkker sig! Ogsaa ved den Omgang, som vi 

tillade vore Vorn med deres Lige, ogsaa ved de for 

deres Alder passende Gloeder, som vi unde dem, maa 

der fornemmelig sees paa, at de geraade dem til 

Tugt. Ogsaa dette synes rigtignok iscrr Haardt, naar 

endogsaa det stal blive Tugt, hvad der er bestemt til 

Forsristuing og til fri Leeg. Men de blive dog og

saa ikke mindre opdragne ved Omgang og ved Leeg, 

end ved Underviisningen og Ovelsen; og naar alyaa 

Apostelen fordrer, at de stulle opdrages til ^-ugt, saa 

forkaster han, ogsaa for denne Teel af Opdrageren, 
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ethvert andet Synspunkt. Skulle vi nu ikke betragte 

vore Omgivelser; og hvis,vi ikke kunne ncegte, at der 

saare ofte selv med den bedste Villie bliver forsomt 

meget med Hensyn til Bornenes Omgang og Lege, 

saa at de derved tage Skade paa deres Sjcrle, siulle 

vi da ikke see efter, om maaskee dette jo netop kom

mer deraf, at man forsommer dette Synspunkt, og 

anordner hiin vigtige Gjenstand fra et andet? Jeg 

vil ikke tale om de Forceldre og Opdragere, der ene 

og alene bestemme Ungdommens Omgang efter udvor

tes og verdslige Hensyn, hvor siet dette scedvanligen 

falder ud, hvorlunde de derved snart blive stive og 

uboielige, snart paa en ynkvcrrdig Maade smidige og 

myge, men den skjonne Barndom paa denne Maade for-

ftorstedelen glcrdelos svinder hen for dem; jeg vil tvert-

imod kun henpege paa dem, der ret omhyggeligt og 

forsigtigt vcrlge Omgangen for deres Vorn saaledes, 

at de see lutter priselige Erempler for sig, men al 

Kiv og lidenskabelig Opbrufeu faavidt muligt uud-

gaaes. Thi ogfaa dette rammer langt fra Maalet, 

idet nemlig nogle blive forfængelige og opblceste, an

dre mismodige og forsagte, men ingen af dem kom

mer til gavnlig Selvkundstab. Lad os derimod ikke 

tcenke paa noget andet end ganske simpelt hen, at 

deres Omgang stal blive til Tugt for dem, som vor 
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Omgang for 06, paa det dc maae lcrre at holde Sam-

qvem selv med faadanne Gemytter, der ere meget 

forstjellige fra dem, og idet enhver er hjelpsom og 

eftergivende, la're selv at stabe sig et glcrdeligt Liv, 

men ogsaa tcrmme forstyrrende og fjendtlige Sindsbe-

vcrgelser: da vil der ogsaa her bedst vcrre serget for 

dem, saafremt vi kun tillige holde over Maadehold og 

Orden, men iscer fjerne saadan Fristelse fra dem, som 

mnligt kunde overstige deres Kræfter. Saaledes ville 

de ogsaa, naar vi betragte deres Lege fra Tugtens 

Synspuukt, faa at de i disse lcrre at benytte og beherske 

alle de Kra'ster, til hvilke der i deresArbeider giores 

mindst Fordring, heraf have den storste Vinding og 

den meste Glcrde, og da vil der vcrre mindst Fare 

for, at de stnlle blive forlystelsessyge, eller, idet den 

blotte Fornoielse behager dem som Modsa-tning til 

Anstrengelser, arbeidsstye og dorske, ja maaskee endog, 

kviS deres Moerstab ncermer sig Lediggang, ugudelige 

og tilboielige til at give det Onde Indgang. 

Saa ganske, mine Elskede! synes mig, har Apo

stelen Ret i, at der for enhver Ungdommens Virkjom-

hed, som vi bor have Opsigt med og ordne, ikke be-

hoves nogen anden Regel end den, at Alt maa blive 

dem til Tugt. Jo suldkomnere vor Opdragelse skal 

vcere, desto mindre maa der forekomme, as hvad vi 
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ikke forstod at hidlede derfra. Og jo mere dette skeer 

af sig selv ved det hele Sammenhang af det fælleds 

Samliv, uden at vi have nodig at forandre eller af

bryde dets naturlige Gang, desto mere Gud velbeha

gelig og desto sikkrere paa et heldigt Udfald er vistnok 

vor Kærligheds og Viisdoms Virken paa Ungdommen. 

II. Dog, mine andagtige Venner! hvor herlig 

en Ting det end kan vare at opdrage vore Born i 

Tugt: hvad er og bliver dog det Hoieste, som derved 

kan udrettes? At Beien kan beredes Herren, ad hvil

ken han kan drage ind, Templet smykket, i hvilket 

han kan boe; men dertil, at Herren virkelig drager 

ind for at beboe det, dertil magter Tugten ikke at 

bidrage noget. At alle menneskelige Krafter i den 

Grad, som de ere istand til at tjene Guds Aand i 

Mennesket, ogsaa blive gjort fardige og smidige, at 

de blive vante til kun efter Opfordring og Tilladelse 

af en hoiere Kraft, der i Foraldres og Opdrageres 

Person advarer og befaler, at rore sig, men ellers 

ikke; dette er det vistnok priselige og herlige Äark af 

Tugten. Men om vore Born end nok saa godt lare 

med trofast Lydighed at tamme deres egen Lyst og 

foie sig efter Forældrenes Villie? hvad er da derved 

vundet, hvis ikke den Tid kommer, da Aandens 

Glade istedetfer Kjodets tammede Lyst opvaagner hos 
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dem, da de af egen Villie foretage og udove det 

Gode, hvortil hidtil vor Billie har opfordret dem, det 

vil sige, hvad er der vundet, hvis ikke Guds Aand 

virkelig kommer og tager Bolig i deres Hjerter? Thi 

for har Opdragelsens Sorg og Moie ikke opnaaet sit 

Maal; da forst ere de Krafter, som vi have vakt og 

ovet, komne til deres rette Herre; da forst kunne vi 

glcrde os ved engang at fee vor Ungdom som selv

stendige Medlemmer af det christelige Samfund at 

virke med og ved Siden af os. Og at iugen Tugt 

formaaer at bevirke dette, vide vi vel alle. Men, knnde 

man sporge, ligesom dette overskrider Tugtens Gebeet, 

overskrider det ikke saaledes ogsaa Grcrndsen for al 

menneskelig Indvirkning? Kunne vi overhovedet bi

drage noget dertil? Siger ikke Herren selv, Veiret 

blcrser, hvorhen det vil, og vi kunne ikke engang vide, 

endsige befale, hvorhen det skal fare? Ja, mine El

skede! Sandheden af hine Christi Ord ville vi ogsaa 

i denne Betydning erkjende, og derfor med Glcrde til-

staae vor Afmagt, faavel for at al A?re kan vcrre 

Gnds alene, som og til sorgelig Trost for alle cbrnle-

lige Forceldre, hvem Gud har tiltcrnkt den Sorg, at 

de ikke skulle sec deres Born umiddelbart fra deres 

opdragende Hamder at fremgaae som Templer for den 

guddommelige ?land, og til hvis Smerte vi ikke endnu 
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bor foie den bebreidende Dom, at det var deres 

Skyld, at deres Born endnu ikke have annammet Guds 

Aand. Men lader os ved denne Tilstaaelse af vor 

Afmagt ikke forglemme, at den samme Frelser, som siger, 

Veiret blcefer, hvorhen det vil, desuagtet har befalet 

sine Disciple at gaae hen og lcere alle Folk; og at 

det netop var denne frie Fremfaren af den guddom« 

melige Aand, som aabnede deres Mnnd, over hvem 

den kom fra oven, saa at de priiste Guds store Gjer-

ninger; nemlig fremfor alt hans Gjerninger i den men

neskelige Aand, thi storre gives der ikke. Dette er altjaa 

det, som ogfaa vi formaae, og som ogsaa er os befalet, 

at vi i det daglige Samliv med vor Ungdom prise 

Guds ftore Gjerninger, og paa denne Maade loge 

i de uuge Gemytter at vcrkke hiin Lcrngsel efter Men

neskets salige Tilstand, som hidlokker den guddomme

lige Aand til at nedstige i Menneskenes Hjerter, og 

det er netop dette, som Apostelen kalder at opdrage 

dem i Herrens Formaning, hvilke hans Ord vi 

endnu skulle overveie. 

Men her maa jeg begynde med at uudersoge og 

prove eu selv blaudt de Velsindede vidt udbredt 

Mening, som let i Apostelens Ord kuude sinde >^tad-

fcrstelse, hvis man nemlig sagde: Da han ncrvner 

dette, at opdrage Ungdommen i Herrens Formaning, 
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som det andet, ncrstefter hiint at opdrage dem i Tugt; 

saa maa han ogsaa holde med dem, der mene, at 

man med Rette maa vogte sig for altfor tidligt at 

tale til Ungdommen om guddommelige Ting og fore 

dem til Frelseren; men at Ungdommen forst efter 

Tugten, i hine modnere Aar, naar den allerede 

maatte have fuldeudt sit Vcrrk, stnlde blive modtagelig 

for Herrenö Formaning. Men vi maae vel frikjende 

Apostelen for denne Mening, faameget mere, som 

sagtenö Ingen deugaug vilde have havt denne An

skuelse, selv ikke de, som nu forfcrgte den. Thi i 

hiue, den christelige verdens forste Tider, da den ikke 

blot overalt var ganske tcet omgivet af det hedenske 

og jod i ske Äcrsen, men ogsaa var udsat for disses 

Modsigelse og Medvirken, maatte det ofte have ind

truffet, *hvi6 man havde opsat Herrens Formaning til 

hiin Tid, at det uuge Sind allerede for var blevet 

iudviklet i det uchristelige Vasen. Meu gjclder ikke det 

selvsamme, knn under en anden Form, om enhver 

Tid, saalcrnge der overhovedet endnu bestaaer en 

Kamp mellem Lys og Morke? Omringes vi ikke 

tcrt nok paa alle Sider af alslags ugudeligt 'Lcrsen, 

og soger dette ikke at vinde Plads og at forstyrre det 

christelige Samfuuds hellige Indretninger? Er Ficnden 

sovet ind, der er aarvaagen nok til, medens vi ?ovc. 



96 

at saae Klinte blandt Hveden? Og gi'or han nu 

dette stedse, hvad vil han da ikke gl'ore, hvis vi vel 

ploie Ageren, men lade vcere at saae Hveden? vil 

han da ikke ganste opfylde den med Ukrud, saa at 

den gode Scrd ikke mere finder nogen Plads? Derfor 

finder Apostelens Lcere, at opdrage Borueue i Herrens 

Formaning, ogsaa sin Plads ved Siden af Tugten, 

saasnart vi blive vaer, at det Ugudelige indsmigrende 

ncermer sig de unge Gemytter. Og med Rette; thi 

hverken kunne vi lade det fri Naadighed, eller vide 

vi at scrtte det uogen anden Damning, efterdi vi 

knn ki'ende Eet, hvori Frelse kan findes, nemlig For

losningens Krast. Saasnart derfor Uvidenhedens 

Tid er omme, saasnart Synden rorer sig og Loven 

ogsaa allerede har medfort Syndens Erkjendelse, 

sommer det sig ogsaa for os at at gl'ore Trangen til 

en hoiere Bistand folelig for den vildfarende Sjcrl, at 

bringe Gud noermere til den, og at opvække i den 

saavel Kjcrrlighed til Frelseren, som er Livets og 

Salighedens Kilde, som og Kjcerlighed til Gud, der 

har fljenket os sin Son. Og dette er Herrens 

Formaning. 

Men af hvad Zlarsag kunne ogsaa retsindige og 

fromme Christne ncere hun Bekymring, at Ungdommen 

selv for tidligt og da til sin Skade kunde opdrages i 
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Herrens Formaning? Det er tydeligt, at de mene, 

at Ungdommen endnn ikke vil knnne forftaae, hvad 

vi kunde sige dem om Gud og Frelseren, og at den 

derfor vilde danne sig enten noget Vrangt og Sand-

seligt deraf, hvorved da deels det Helligste vilde blive 

nedværdiget og deels Veien aabnet for Vantroen, 

naar Ungdommen senere indsaae Tomheden i dens 

Forestillinger, og dog meente, at det var det samme, 

hvori den var oplcrrt; eller at vor Underviisning 

vilde blive den til et dodt Bogstav, som den tankelost 

holder fast paa og eftersnakker, og derved deels det 

Hellige fvcrkkes, deels Lcrngselen derefter, som senere 

vilde have udviklet sig, i Forveien floves. Men lader 

os dog engang sporge, begribe vi Gud? mcrgte vi at 

omfatte og maale Frelseren? Formaae vi at indbe-

gribe hans hemmelighedsfulde Indflydelse paa os i 

bestemte almeengyldige og almeenforstaaelige Udtryk? 

Og ncrgte vi os af denne Grund Aestjeftigelse med 

Gud og Frelsere» eller Samtale og Beluring an-

gaaende begge, fordi vi ikke ere istand hertil? Og 

endnu mere, hvorledes vilde vi da overhovedet begynde 

og fortfcrtte vore Borns Underviisning, og hvor vold

somt maatte vi ikke undrage os alle deres Fordringer, 

hvis vi i Underviisning og Samtaler vilde undga^e 

alt det, som de endnu ikke forstaae ? Er nogetsomhelst 
Schleiermachers Pradikmer. 7 
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af det, der forst frembyder sig for dem, og hvorfra 

vi ikke mcegte at afdrage deres Opmærksomhed, dem 

begribeligere end den Evige? Kunne vel deres forste 

Forestillinger endog om denne Verdens Ting voere 

noiagtige og rigtige, og danne de sig ikke tvertimod 

alt paa deres egen barnlige Maade? Men alligevel 

viser den stadige Sammenhang af deres Udvikling, at 

selv i denne barnagtige Maade var Sandhedens Spire 

tillige grebet, som siden stedse kraftigere udfolder sig, 

og til rette Tid afkaster det barnagtige Svob, der 

mere beskyttede end vanskabte den. Paa den Maade 

tor vi jo end mere haabe, at, naar vi tale med dem 

om den, der selv er Sandheden, ogsaa en levende 

Sandhedsspire, skjondt i tarveligt Svob, vil fceste sig 

i deres Sjcel; og vi have derfor heller ingen Aar)ag 

til at unddrage dem Kundstaben om Gud og Frelse

ren. Men sott ogsaa vi vilde gjore det, vilde vi da 

ogsaa kunne det? Og maae vi ikke sige, Gud flee Tak, 

at vi ikke kunne det? thi da maatte jo, endnu langt 

mere end det desvcerre alligevel skeer, af vort huus-

lige og selskabelige Liv alle Spor vcere forsvundne af, 

at vi hore til eet Guds Folk og danne en Menighed 

af Troende. Nei, saaledes kan dette paa ingen Maade 

blive skjult, at jo Ungdommen tidligt nok skulde hore 

om Gud og Frelseren. Men hvad den Frygt angaaer 
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at en altfor tidlig Underviisning om Gud og guddom

melige Ting kun skulde blive Bornene til et dodt Bog

stav: saa vilde den vistnok vcrre grundet, hvis vi kun 

vilde rette vor Underviisning paa at tilfredsstille en 

Videbegærlighed, som var vaagnet hos dem angaaende 

disse saavelsom de andre ydre Gjenstande. Men dette 

vilde i det Mindste ikke vcrre nogen Herrens Forma

ning; thi Formaning har altid Hensyn til det, som 

Mennesket skal foretage og andre iscrr ved sig selv. 

Naar vi altfaa ville rore vore Born i deres Indre, 

da vil Apostelen iscrr, at vi skulle henvise dem til 

Herren. Naar vi altsaa gribe dem i saadanne Bevæ

gelser af Glcrde eller Sorg, som grcrndse ncrr til 

Synd, da skulle vi gjore dem opmærksomme paa For-

ftjellen mellem det gudelige og ugudelige Bcrsen. 

Og mene I ikke, at et Gemyt, i hvilket ogsaa det 

Bedre alt har rort stg, da bedst vil forstaae denne 

Forstjel ? Naar vi see dem opblcrste, om endog kun af 

halvveis barnagtigt Overmod eller trykkede af Mis

mod, da kunue vi strar, hvor meget mere altsaa, naar 

allerede storre og alvorligere Tilskikkelser ogsaa ind

gribe i deres ^iv, henlede dem til Menneftets Afhom-

gighed af Gud, og til dens Salighed, der, idet han 

kun tragter efter at opfylde Guds Billie, paa den 

ene Side uuder al menneskelig Modgang holder fast 
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ved den Trost, at end ikke et Haar kan falde fra hans 

Hoved uden den Faders Mllie, fra hvem kun gode 

Gaver komme, men paa den anden Side kun bruger 

alle jordiske Goder som en af Gud betroet Gave til 

at fremme hans Vcerk. Og mene I ikke, at de kunne 

forftaae dette, faasnart de blot have faaet noget Be

greb om Forpligtelser, og have mcrrket noget til Livets 

Forviklinger? Naar vi iagttage og see, at der i deres 

oprorte Sind opftaaer Anklage og Undskyldning mel

lem de stridende Tanker; da skulle vi gjore dem op

mærksomme paa Loven, som Gud har skrevet i Men

neskenes Hjerte og aabenbaret ved sin Son, og vi 

' skulle lcere dem at fornemme og erkjende dens Stemme. 

Og mene I ikke, at de ere istand til at vende Oiet 

mod denne Ledestjerne, faasnart Uvished og ^plid er 

opstaaet i deres Indre? 

Men ikke blot til Gud skulle vi paa denne Maade 

fore dem, men lige saameget ogsaa til Frelseren, af 

hvis Fylde de, ligesom vi, fra forste Begyndelse af 

skulle ose al Kundskab om Gud og alt Samfund med 

Gud. Dette er ogsaa den umiddelbare Mening af de 

apostoliske Ord: thi Herren er Christus, og i hans 

Formaning er Guds Formaning kun indsluttet, ligesom 

overalt Sonnen forudfcetter Faderen. Og ligesom 

Frelseren selv bod sine Disciple, at de ikke skulde for-
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mene de smaa Vorn at komme til ham, og derved 

gav tilkjende, at hans Ncrrvcrrelfe ogsaa skulde efter

lade dem en Velsignelse: saaledev tor vi hverken tvivle 

om vor Ret eller vor Forpligtelse til ogsaa tidlig at fore 

vor Ungdom til den, der er kommet ogsaa til deres 

Frelse, paa det han kan velsigne dem. Har han ikke 

selv takket sin Fader for, at han har aabenbaret den 

Hemmelighed, som de Vise og Forstandige paa hans 

Tid ikke vilde annamme, for de Umyndige, der lov

syngende hilsede ham som den, der skulde komme. 

Hvorfor skulde det heller ikke iscrr somme sig hun 

spcrde ?llder, hvis Sjcel overalt soger at ncrre sig 

med Billeder, at söge Gud i Billedet, ham, af hvem 

vi ikke selv tor gjore nogen Afbildning, i det Billede, 

til hvilket han selv har henviist os, at see og crre Fa

deren i Sonnen, og umiddelbart og ncrrmejt at hen

vende deres fromme Lamgsel paa det guddommelige 

Vcrsens menneskelige Contrafei, paa den himmelske 

Herligheds jordiske Afglands? Hvorfor skulde Ungdom

men, saasnart den begynder hos sig selv at skjelne 

mellem Godt og Ondt, af sig selv at fordre det Fuld

komne og at ane dettes Uopnaaelighed, ikke ogiaa 

vcrre istand til at optage ham i sig, som ikke vidste 

af nogen Synd! Hvorfor skulde deu, baaret af men

neskelig Kjcrrlighed og levende ved den, ikke ogsaa 
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vcere tilboielig og duelig til at hore og folge den gud

dommelige Kærligheds Stemme i Christo! Hvorfor 

fluide man ikke, saasnart den begynder at fole Lovens 

Byrde og at ane Syndens Troeldom, til Trost og 

Opmuntring kunne vife den ham, som alene mcegter at 

frigjore den fra begge! Og hvor kunne vi andet end 

fore dem til ham, saasnart blot deres Opmærksomhed 

bliver vakt paa det, som de hore om ham, saa at 

de sporge: Hvo er denne? Ja, allerede saasnart de 

blive opmærksomme paa os og vort hele Liv, og be

gynde at agte paa det Indre og Aandige i samme 

og at sporge: Hvorfra er dette? kunde vi da for 

vore Born forncegte den, hvis Liv i os udgjor alt 

det, som de cere og elfte hos os? Var det ikke at 

anmasse os den Mre, som tilkommer ham, hvis vi 

ikke, for at de kunde blive dette, henvise dem til den, 

som gav sig selv for os, paa det han kunde rense sig 

selv et Eiendoms-Folk, nidkjcert til gode Gjerninger? 

Ja, lader os ogsaa i denne Henseende scette hver æng

stelig Bekymring tilside, og opdrage ikke blot den op-

vorende Ungdom, men, som Apostelen siger, ogsaa 

Bornene i Herrens Formaning, og fast lide paa, at, 

saasnart Synden kan erkjendes og foles, og Aandens 

Frugt begjeres, det heller ikke lomger kan vcere for 
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tidligt at aabne Vinene for Naaden og at forkynde 

Frelseren. 

Men ligesom vi saae, at alt hvad vi loere vore 

Vorn og paalcrgge dem at gjore, maatte blive dem til 

Tugt, om ellers Apostelens forste Ord ret ftulde fuld

kommes: saa vilde vi ogsaa kun meget ufuldkomment 

efterleve det andet, hvis vi indskrænkede det blot til 

Lcrrens Ord, og blot til dem, der umiddelbart have 

det Guddommelige til Gjenstand; thi al Formaning 

skal vcere en Herrens Formaning, ellers vilde meget 

snart den ene modsige den anden, men hver Maade, 

paa hvilken vi söge at virke paa deres Indre og at 

bevcege det, er en Formaning. Derfor, hvis vi i de

res Hjerter ville antamde Kjcrrlighed til det Gode og 

Rette, da lader os for alting ikke henvise dem til det

tes jordiske Velsignelser; ville vi advare dem sor det 

Onde, som begynder at spire i deres Hjerte, da lader 

os ikke tale om de onde Folger, som det drager ester 

sig, thi det vilde vcrre en Formaning af denne ver

dens Ting, ikke en Herrens Formaning; men hvad 

der er Gud lügt og velbehageligt eller ikke, hvad der 

stemmer med eller strider mod Frelserens Pagt og '^ud, 

dette ville vi lcrre dem at skjclne, saa bliver ogiaa 

dette en Herrens Formaning. Og naar vi ikke knnne 

forhindre, at med Tiden Livets hele brogede ^kueipii 
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udfolder sig for dem, saavel med alle Menneskenes 

Daarskaber og Svagheder, som og med alt det Gode 

og Mdle: saa lader os derhos hellere bortlede deres 

Tanker fra Menneskenes Dom, fra Verdens Dadel 

eller Beundring, forat ikke vor Formaning stal vcrre 

til Forfængelighed og Aientjeneri for Mennesket. Men 

idet vi paa den ene Side vise dem, hvor vanskeligt 

det er at bedomme, hvad der er i Mennesket, lader 

os formane dem til Frygt ene og alene for den, der 

alene forstaaer at domme. Og i det vi paa den an

den Side lcere dem i deres egne Hjerter at gjenkjende 

de forste Spirer til alt det Onde og Vrange, som ikke 

kan uudgaae dem, og ofte langt fra det, der i Ver

dens Vine glimrer meest, at opsoge Christi Disciples 

skjulte Dyder: saa lader os derved give den Herrens 

Formaning, som seer i Londom, og randsager Hjerter 

og Nyrer. — Men mere end alle Ord maa vort hele 

Samliv med dem, fort i sand og trofast Kjcerlighed, 

vcere den kraftigste Herrens Formaning, saavist som 

Gud er Kjcerlighed, og netop derfor er ogfaa Kjcer-

lighed den almindeligste og tydeligste Aabenbaring af 

det evige Vcesen. Naar de overalt fole vor Kjcrrlig-

hed, ikke som et Gjenskin af Selvkjcrrligheden, der 

foger Moro og Smigreri, ikke som et Spil af Vil-

kaarligheden, der af Lune foretrækker eller tilsidesat-
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selige Natur, der ligesaa let kan kjolnes som udarte 

til svag Blodagtighed; meu som en, om end svag, 

dog ikke altfor mork og aldrig ganske nkjendelig As-

glands af den evige Kjcrrlighed, og som ftaaende i 

noieste Sammenhcrng med den Tjeneste, hvilken vi 

have helliget Frelseren som vort Hoved: saa vil dette 

blive den kraftigste Herrens Formaning, ved hvilken 

de forst lcrre at sorstaae alle de ovrige og levende op

tage dem i sig. 

Paa denne Maade, mine Elskede! vil Apostelen 

beholde Ret, at alt, hvad vi kunne foretage med vore 

Born, kommer tilbage til at opfode dem i Tugt og 

Herrens Formauiug. Men vi ere ogfaa her nodte til 

at sige: Salige ere de reue af Hjertet, thi de skulle 

see Gud! Thi kun da vil Alt blive vore Vorn til 

Tugt og Herrens Formaning naar vi scttte alt For-

soeneligt og Ugudeligt som kuu hidrorer fra denne 

Verdens forgjcengelige Vcrfen, tilside, og ikke söge 

andet, end at vore Huse maae blive deu guddomme

lige Ilands Templer, og Guds Velsignelse boe rige-

ligen iblandt os; naar vi ikke aflade i troende og ly

dige Hjcrter, villigen og med Gloede, at optage enhver 

Herrens Formaning, som vi selv endnu trcenge til, 

forat vi stedse end mere kunne styrkes til renere ^vjaer-
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lighed og kräftigere Selvbeherskelse, for ikke ved nogen 

Ting at lade vort hoie Maal, at fore vor Ungdom 

til Herren, rykke af Lave. Saafremt vi tage dette 

skarpt i Vie og forfolge det af reent Hjerte, faa ville 

vi sikkert ogfaa i dette Arbeide spore Gud og hans 

Hjelp; og langt fra, at selv den ommeste Omhu for 

vore Born stnlde fjerne 06 fra Livet i Gud, vil dette 

just heri herligst aabenbare sig for os. Thi altsom 

vi selv danne og hellige, ville ogsaa vi vorde helligede 

og dannede; og paa dsn Maade vil en Gud velbeha

gelig Bygning hcrve sig paa den Grundvold, som Her

ren selv har lagt, og som Ingen ustraffet tor forrykke. 

Amen. 
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V 

Om den christelige Bornetugt. 

Tredie Prcrviken. 

^fterat vi, mine Elskede! have overveiet, hvad Apo

stelen foreholder dem, der i den chriftellge Menighed 

enten umiddelbart tage Deel i Ungdommens Opdra

gelse, eller'dog middelbart og forbigaaende indvirke 

paa den, som det egentlige Maal for deres Bestræbel

ser: saa er det vel ganske naturligt, at vi ogjaa sporge: 

men hvad foreholder han da sortrinligviis Vornene 

og hvad fordrer han meest af dem? Vistnok kunne vi 

her ikke opkaste og besvare dette Sporgsmaal i den 

Hensigt, at bibringe vore Vorn dette til dem hen

vendte Guds Ord og gjore det klart for dem. ^.hi 

de ere ikke her, ligesom de da ikke heller hore til disse 

Forsamlinger, fordi det endnu ikke er passende for 

deres Krcrfter at trcrnge ind i faadanne Foredrags 

Art og Maade, der kun er for de modnere Sjcrle, 

og fordi ogsaa Vornenes Ovelse i Gudsfrygt endnu 
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hjemfalder det foedrene Huns. Men hiint Sporgs-

maal, hvad Skriften ister fordrer af Bornene i deres 

Forhold til Forældrene, har for 06 en anden vigtig 

Betydning. Efterdi nemlig vor Opdragelse af Bor

nene gaaer ud fra den Forudsætning, at Menighedens 

Aand kan forherliges ogsaa i dem alt efter deres aan-

dige Krcesters Udviklingsgrad: saa sporge vi med Rette: 

hvorledes viser dennes Indvirkning sig allerforst? hvad 

er forst og fremmest Gnds velbehagelige Villie i de 

unge Gemytter? Thi naturligvils maa jo netop dette 

forst blive synligt hos dem, hvis vi ikke have ladet 

det mangle paa den rette Herrens Formaning; og 

tillige vil netop dette nodvendigviis blive forhindret 

og tilbagetrængt, hvis vi ikke omhyggeligt nok iagttage 

den Forskrift, at vi paa ingen Maade flnlle opirre 

dem. Finde vi derfor det rette Svar paa hiint Sporgs-

maal; saa have vi deri ogsaa den rette Maalestok, 

efter hvilken vi knnne erkjende, om endnu alt staaer 

godt paa vor Side eller ei, og hvorvidt vi maae 

gaae tilbage paa den hidtil betraadte Vei, for igjen 

at komme paa den rette. 

Til Lykke mangler os nu desangaaende ikke An-

viisninger af Skriften; ja hvad som er det bedste og 

sikkreste for os, vi finde dem i de samme apostoliske 

Breve, af hvilke vi have taget Formanings-Ordet til 



109 

Forceldrenc. Thi omendstjondt Bovn endnu mindre 

havde Adgang til de Forsamlinger, i hvilke Apostelens 

Breve oprindeligt bleve oplcrstc, end til vore: saa 

kunde Apostelen dog trygt til sine Formaninger for 

Forceldrenc foie et til disse svarende Formaningsord 

for Bornene, da han vel vidste, at Forceldrenc ikke 

vilde undlade at meddele Bornene det, for deraf at 

berede dem en Velsignelse. Saa ville vi da hore 

dette Apostelens Ord, og troligt tage det til fjerte, 

for at anvende det til vor egen Bclcrring og 

Advarsel. 

Tcrt. Lph. 6, 1— 

I Born! lyder Eders Forcrldre i herren, tln dct 

er Ret (billigt). SEr din Fader og Moder, (hvilket 

er dct forste Bud med Forjcrttelje), at dct maa 

gaae dig vel, og du maa lcrnge leve paa^oid^n. 

Ogsaa her altsaa, mine Venner! sammenfatte 

Apostelen alt under Eet, og det i faa Ord. Ti i 

om det end ved forste Oiekast kunde forekomme E<n 

og Anden at vcrre to Ting, det, han forst siger: 

Eders Forcrldre!' og dct dcrncrst: .3Er din Fader og 

Moder': saa er dog vist begge Dele kuu ^cl og d^t 

Samme, thi de sidste Ord anforer Apostelen kuu, for 

at stadfaste det forhen sagte og fremlcrggc tu wm ui 
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gammel velbekjendt guddommelig Lov. Jfolge hans 

Mening altsaa kommer alting hos Bornene an paa, 

at de skulle vcere lydige; og det er ifolge heraf Lydig

heden, som forst maa vcekkes hos Bornene ved vor 

rigtige Fremfcrrd i Tugt og Formaning. Derfor finde 

da ogsaa vi hiin Maalestok, som vi söge, i Lydigheden, 

idet vi af Apostelens Ord kunne slutte, at, hvis Lydig

heden er villig og levende hos Bornene, saa er ogsaa 

vor Opdragelse af rette Art; men indsniger der sig 

Ulydighed, saa maa enten Opirrelse vcrre opstaaet 

hos dem, og det kan ikke ffee uden vor Brode, eller 

vi have ladet det mangle paa Tugt og Herrens For

maning. Dette er ogsaa i og for sig saa indlysende, 

at man ikke behover at sige meget desangaaende. 

Men hvad der ister foresvæver mig som Gi'enstand 

for min Tale, det er den Betragtning, at, hvis vi 

ville vedligeholde os denne Maalestok reen og paalide-

lig, maae vi altsaa fortrinligviis vogte os for, at vi 

ikke ved en falsk Anskuelse af Lydigheden overhovedet 

forstyrre den hos vore Born eller gjore den ukjende-

lig. Og dette synes desvcerre ncesten overalt tidt nok 

at skee. Thi vistnok bliver vel i ethvert Huus for

dret Lydighed af Bornene; men naar vi dog i mange 

Huse finde en saadan Strenghed, at man ikke kan 

skjelne, om det er Lydighed eller slavisk Frygt, der 
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bevager Bornene; og i andre en laadan Eftergiven

hed, at det synes som om Lydigheden var Foraldrene 

ligegyldig, ja som om de stundom vilde agge til Uly

dighed : hvorledes vil man der af Lydighedens Stand

punkt flntte til Opdragelsens Godhed? Og lader os 

nu kuu ikke troe, at det derhos kun kommer lidet an 

paa disse Forskelligheder, eftersom de meget naturligt 

opstaae deraf, at der i dette Tilfalde ikke lader sig 

bestemme noget fast Maal, og at desaarsag det, lom 

nogle Foraldre fordre af deres Vorn, forekommer An

dre for Lidet, og, hvad disse forlange af sine, tykkes 

hine formeget. Thi alt Godt har stedse sit naturlige 

Maal i sig selv; og naar en saadan Vaklen, at den 

Ene anseer for formeget, hvad der synes den Anden 

for lidt, forekommer i Overholdelsen af guddommelige 

Indstiftelser og Love, tyder den stedse paa, at disse 

overalt ikke ret ere blevne sorstaaede. Lader os alt-

saa tage Apostelens Ord i noiere Ovei-veielie, om 

vi maaskee deri kunne finde den for vort Oiemeed 

fo rnodne  Ve la r ing  om den  ba rn l i ge  Lyd igheds  

sande Vasen. Men dette vilde isar skee, hvis Or

dene for det Forste indeholdt en Antydning ai, 

f ra  hv i l ken  K i lde ,  iso lge  Apos te lens  Men ing ,  l y 

digheden skal opstaae, og dernasr ogiaa as, 

ifolge hvilke Grunde han anbefaler den. 
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I. Angaaende det forste altsaa, af hvilken 

Kilde Lydigheden skal opftaae, og hvilken 

altsaa dens rette Art stal vcere, finder jeg i vor Tert 

en tilstrcekkelig Belcrring. Denne ligger deri, at Apo

stelen, idet han paabyder Lydighed, beraaber sig paa 

hiint gamle guddommelige Bud. Han fordrer derfor 

ingen anden Lydighed end den, som fremgaaer af hiint 

Bornenes naturlige Forhold til Forældrene, hvilket 

tillige er Ungdommens almindelige Forhold til den 

modnere Alder, at nemlig Born skulle cere Forældrene. 

Og deri ligger allerede Advarsel mod de Afvigelser i 

Faderens og Moderens Fremfærd, hvilke meest be

plette og forstyrre Lydigheden. 

Hvor tidt, for Erempel, ffeer det ikke, at vi ville 

lette vore Born Lydigheden ved at love dem Belo lu

ning er eller true dem med Straffe. Men saa 

almindeligt dette end er: saa er det dog kun gavnligt 

i de forste Begyndelser af Livet, da Bornenes aan-

dige Vcesen endnu saa lidt er vaagnet, at de ikke 

engang ere istand til at fole Mrbodighed; og hvis 

vi ville folge Apostelen, bor Lydigheden aldeles ikke 

fremvirkes eller snarere erstattes ved disse fremmede 

Midler, saasnart Mrefrygten for Forældrenes hoiere 

Aandskraft har fcrstet Rod i Bornenes Sjcele. Hvis 

I opfylde den unge Sjcrl med Forestillingen om en 
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sandselig Lyst, som skal blive den til Deel, for at be-

vcege den til dette eller hiint: saa qvcrle I, for Vie-

blikket i det Mindste, den endnu spcede og svage 

hoiere Folelse, som maa vige for hiin heftigere. I 

bevise selv derved en maastee overilet Mistro til 8Ere-

frygtens Kraft; og hvad de nu gjore, det gjore de 

ikke som opfyldte af Folelsen af eders Anseelse og 

eders beva'gende aandige Magt; men snarere idet de, 

gansse spa?ndte paa hiin Lyst, forglemme deres egent

lige Forhold til Eder. Ligeledes, naar I true dem i 

Forveieu med Straf for Overtrædelsen af eders Befa

ling, saa opfylde I dem rigtignok med Folelsen af en 

Magt, som I have over dem; men det er kun Folel

sen af en legemlig Magt, og det Billede, hvorlunde 

I opfylde eders Trndfel og foraarfage dem Smerte 

eller Pine, kan det vel lade nogen anden Bevcrgelse 

opkomme end Frygt? og ligesom Frygten ikke bestaaer 

med Kjcrrlighed, saa trcrnger den ogsaa den sande A5r-

bodighed tilbage, der ikke taaler en saa sandselig Til

sætning. Thi ligesom hun Trcrldoms Frygt for det 

almcrgtige Vcrsen, hvilken overalt cengstes for Straffe 

og Admygelser, ikke i eet og samme Hjerte kan be-

staae tilsammen med den tilbedende LErefrygt, men hiin 

forst maa forsvinde, sorat denne kan saae Plads; og 

ligesom man i Almindelighed kan sige, at vi, naar 
Schleiermachers Prcrdikenkr. 8 
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vi frygte Nogen, ikke lomger vide, hvormeget vi endnu 

hoiagte ham: saaledes maa vistnok den barnlige Mr-

bodigheds rene Folelse ogsaa fordunkles hos vore 

Born, naar de frygte os. Gjore de nu, hvad der 

bliver dem befalet, med en faadan Lydighed, der 

egentlig ikke bestaaer i andet, end at de hige efter en 

opvakt, men dog snart flovet Lyst, eller jages af en 

endnu ikke overvunden, men dog snart uvirksom Frygt, 

saa er dette vist ikke den Lydighed, som kan vcere en 

Maalestok for Reenheden af vort Forhold til dem. 

Thi selv midt i Opirrelsen ville de ikke forsomme de

res egen Fordeel; og selv hvor der ganske fattes 

Tugt og Herrens Formaning, kunne Lyst og Frygt 

yttre deres Virkninger. Men naar I sige, at der 

dog gives saa faa Erempler paa, at Forceldre og Op

dragere kunde nndvcere Straffe og Belonninger, og 

alligevel vcrre sikkre paa Lydigheden, at dette overalt bli

ver udmcerket som en sceregen Lykke eller en fortrinlig 

Konst: saa veed jeg intet andet at svare, end at dette 

dog altid beviser, at det naturlige Anlcrg til den rette 

rene LErbodighed, der aldrig fattes Vornene, ikke 

maa have fundet Ncering nok; og dette maae vi dog 

stedse tilskrive den menneskelige Fordærvelse. Er det 

nu mere Ungdommens fremspirende Syndighed, der 

sprcenger de naturlige Baand, eller have vi ikke vceret 
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flittige nok til at vedligeholde de hoiere Bevægelser hos 

dem, eller have de altfor ofte feet 06 saaledes, at Sy

net af 06 ikke kunde fremme AIresrygten i deres Hjer

ter: dette vcrre Gjenstanden for en ydmyg og alvorlig 

Provelse. Saameget er vist, jo mindre vi paa vor 

Side feile i denne Henseende> desto mindre vil hiin 

Fordsl-velse opkomme hos dem; og kun naar deres 

Lydighed er reen, kuune vi have den Fortrostning, at 

vi ere paa den rette Vei i Opdragelsen. 

Men det er ligeledes en Afvigelse fra Aposte

lens Siegel, hvis vi, medens vi fordre Lydighed af 

Bornene ,  t i l f redss t i l l e  de res  over i l ede  Lys t  

til Gru«de. Thi hvor Grunde meddeles, der er 

egentlig ingen Lydighed meer. Give vi Grunde, saa 

forudsatte vi, at de kunne forstaaes, og stotte vor 

Net paa den Overbeviisning, vi bevirke. Folge nu 

Bornene deres Overbeviisuiug, saa er det ikke lamger 

nogen Lydighed; ikke deres SErbodighed for os er 

Kilden til deres Handlemaade, men deres Agtelse for 

deres egen Forstand. Men hvad de i denne Aand 

gjore overeensstemmende med vor Lillie, det yder 06 

ikke den stkkre Borgen, som vi söge. Thi de ville 

folge deres egen Forstand, ogsaa naar de ere opirrede 

imod 06; og meget Gavnligt kan paa denne Maade 

afvindes dem, om end ikke Tugt og Herrens Forma-
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ning er anvendt til deres Gavn. Men endnu mere, 

den som giver Grunde, tilsteder ogsaa, at Modgrunde 

enten hoit og lydeligt blive fremsatte eller i det Mindste 

indvortes i Stilhed opsoges og hores; og den, med 

hvem vi saaledes forhandle ved Grunde og Mod

grunde, ham scette vi lige med os, og han maa gjore 

det samme. Men blandt Ligemcend, som saadanne, 

bestaaer ikke den Mrefrygt, hvorpaa Apostelen beraa-

ber sig, men man cerer kun den, som man holder 

hoiere; og ved en saadan Fremgangsmaade stifte vi et 

ganske andet Forhold med vore Born. At vi nu söge 

gradeviis at gjore vore Born os lige, at vi arbeide 

paa at oplyse deres Forstand og grundlægge faste 

Overbevisninger hos dem, det kunne vi ikke undlade; 

thi hvorledes kunde de ellers komme til, hvad dog en

hver Retfærdig stal, at leve i deres egen Tro? Men 

hvor de allerede have faaet en Overbeviisning, der 

ophorer Lydigheden; og hvor vi endnu fordre Lydig

hed, der maae de ogsaa netop derfor fole, at de 

endnu ikke ere modne til egen Indsigt. 

Kun den Lydighed altfaa er den rette, som, uden 

at enten Frygt og Haab eller selv fornuftige Grunde 

tages til Hjelp, ublandet fremgaaer af den barnlige 

Mrbodighed, og efter denne alene kunne vi afmaale, 

om vi staae i det rette Forhold til vore Born. Saa-
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lcdcs byder Apostelen, og vor himmelske Fader har 

ogsaa ved den menneskelige Naturs Indretning tilstrcrk-

keligt sorget for, at, naar vi knn ikke fordcerve noget, 

denne c?dle Folelse, som skal blive til den forste Spire 

til alt Godt i Sjcrlen, paany kan opstaae i enhver 

ny Slcrgt, og beholde Overhaand i ethvert ungt Ge

myt, indtil den Tid, da Selvstændighed og egen An

svarlighed indtræder. Thi den forste Grundvold her

til ligger jo i alle Born, nemlig Folelsen af deres 

Tilværelses Afhængighed, og at de, selv ikke istand til 

at opholde og beskytte stg, stedse maae modtage, hvad 

de tramge til, samt at stedse en bevogtende Haand 

raader over dem, og at deres Krcrster kun uuder For

ældrenes Forelse og Behandling lidt efter lidt udvikle 

stg. Men forst da fuldkommes deuue Folelse, uaar 

Tugten giver Bornene en Anelse om alt det hoiere 

Menneskelige, hvoraf det lavere stal beHerstes, og naar 

ved Herrens Formaning det Hoieste og Helligste, som 

Mennesket har, ogsaa bliver opvakt bos dem. Idet 

de da fole, at ogsaa det aandige Liv bliver dem med-

deelt af Forældrene, opfyldes deres Hjerte for disse 

med hiin ublandede ?(5refrygt, der hidleder ethvert 

deres Bud kun fra deres beskyttende og virksomme 

Kjcrrlighed, og udgyder stg i eeufoldig barnlig Lydig

hed, som, ikke tilbageholdt ved nogen mistroisk Tvivl, 
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Heller ikke behover nogen fremmed Tilstyndelse. Lad 

altsaa end en forbigaaende Ulydigbed scedvanligen kun 

vcere grundet paa den i de unge Gemytter fremspi

rende Fordcrrvelse, hvilken vi maae bekjcrmpe med Aar-

vaagcnhed og Bon: saa vil dog en stadig Mangel af 

hiin rene, den barnlige ZErefrygt bevisende, Lydighed 

ncesten altid vcere et sikkert Tegn paa, at vi paa vor 

Side ikke have efterfulgt de Forstrifter, som Apostelen 

har givet os angaaende Bornenes Opdragelse. 

II. Men hvorledes den sande Lydighed kan vcere 

en faadan Maalestok, hvorefter vi kunne stjonne, hvor

ledes det er fat med vore Borns Opdragelse, det 

ville vi endnu paa en anden Maade indsee, naar vi 

fee hen til de Grunde, af hvilke Apostelen anbe

faler Lydigheden. 

Disse Grunde klinge rigtignok i det forste Vieblik 

underligt nok. Naar Apostelen siger: I Born, lyder 

eders Forcrldre, thi det er billigt, saa synes os dette 

Udtryk altfor fattigt og ubetydeligt for det helligste 

Forhold, for denne Naturens oprindeligste Ret. Og 

naar han siden efter beraaber sig paa, at dette alt 

f ra  Ar i l ds  T id  va r  de t  fo rs te  Bud ,  som ha r  Fo r 

jættelse, nemlig at du maa leve lcenge paa Jorden, 

og at det maa gaae dig vel i dit Fcedreland: saa 

synes det os maaskee endog ikke at vcere en christelig 



119 

Apostel ret vcrrdigt at beraabe sig herpaa. Thi hvor

ledes vilde Frelserens Opfordring, at vi hvert Oieblik 

ffulle vcere beredte til, ligesom han, at opoffre alle 

jordiske Goder, selv vort gode Navn hos Folket og i 

Fædrelandet, ja Livet selv, hvorledes vilde den kunne 

forenes med, at det Gode allerede fra Barndommen 

af sknlde udoves og det Onde undgaaes for en saa-

dan jordist Belonnings Skyld, hvilken vi jo saameget 

mindre knnde ville opgive, som vi alt fra vore forste 

barnlige Bestræbelser af iscrr vare blevne henviste til 

den. For hine tidligere Tider derimod, da de heiere 

Goder endnu vare skjulte for Menneskene, synes en 

saadan Forjættelse at passe stg, men ikke at burde drages 

over i den nye Pagts Tider. Men jo mere begge 

Dele maae vcrre os paafaldende, desto mere paaligger 

det os, ret noiagtigt at efterforske Betydningen af 

vore apostoliske Ord. 

Lader os derfor begynde med de sidste og jporge: 

hvorfor vel Apostelen, idet han anbefaler Bornene 

Lyd igheden ,  ha r  be raab t  s ig  paa  denne  gamle  Fo r 

jættelse i den mosaiske Lov. Kan det vel have 

varet hans Hensigt saaledes at fornye den, at man 

nu almindeligt i Christenheden kunde beraabe sig paa 

et Ord af ham, der jo var en Guds Mand, og En

hver som cn betinget Lou for sin barnlige Lydighed 
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fordre en lang Levetid og Velstand? I Sandhed 

umuligt, og saaledes har vel heller ikke engang den 

gamle Lovgiver meent det, nei tvertimod ventet, hvad 

vist heller ikke har feilet, at ogsaa i hans Folk man

gen Ulydig vilde leve lcenge, og derimod mangt lydigt 

Barn ikke vore op til en velstaaende Mand. Nei 

den gamle Lovgiver vilde vel allerede i denne Tilsæt

ning kun henvise til den almene Orden, ifolge hvilken 

de ovrige selskabelige Forhold hos et Folk ogsaa ud

vikle sig kun i samme Forhold som det hnuslige Liv. 

Netop i denne Betydning har ogsaa Apostelen gien-

taget dem, og denne Sammenhceng, og den Velsig

nelse for det hele ovrige Liv, der hviler paa den 

barnlige Lydighed, vil vel ingen bencegte eller miskjende. 

Thi hvorledes kunne vi anderledes tilstrækkeligt opfylde 

vort store Kald, for Guds Rige at dyrke og beherske 

Jorden, vor Fcelledseie, som det sommer sig Guds 

Huussceller, hvorledes kunne vi dette anderledes end 

i en saare sorskjelligt fremtrædende Afverling af at 

befale og at lyde? og hvor almeen erkjendt er det 

ikke, at kun den ret sorstaaer at befale, som i For-

veien ogsaa ret har udovet Lydighed. Den altsaa, 

der i et saadant stort Almeensamfund ved Ulydighed 

spotter det Heles sammenholdende og oplivende Iland 

og de deraf fremgangne Love og Anordninger, den 
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som overalt lader sin Selvklogstab og Indbildskhcd 

raade, eller altid forst behover udvortes Lokkelser for 

at gjore, hvad der paaligger ham: han vil paa ingen 

Plads vare istand til at virke det Gode, men netop 

derfor vil han ogsaa overalt fole sig paaagtet og 

standset af dem, der holde sammen til det Gode; 

de ville ansee ham som en falleds Fiende, og det rette 

Pelvcrren i Landet vil altid sattes ham. Og jo flere 

der gives af faadanne, som langt fra sand LErbodig-

hcd for den hoiere aandige Livskraft, der aabenbarer 

sig i Menneskenes Forening, ville fatte deres egen 

Äilkaarlighed overst, desto mere maa ogsaa Forvirrin

gen tage Overhaand, men det almene Vel og tillige

med dette ogsaa den Enkeltes Liv og Velværen komme 

i Fare. Men troer I ikke, at den meest vil fole hiin 

SErbodighed, i hvis Sjal den allerede ved det huns-

lige Liv er befaftet, og at der i det store borgerlige 

Liv kun kan vare lidet Haab om at holde den i Ln-

dighedenS Toiler, der allerede i det fadrene Huns har 

afkastet dem? Thi hvor hellige end menneskelige Ind

stiftelser kunne vare, hvor stärkt beskyttede af mange 

Aarhnndreders Anseelse: saa lagger deres Hellighed 

sig dog ikke Mennesket saa nar paa Hjertet, som det 

Hellige i den naturlige Magt, Forældrene udove over 

Vornene. Ten der ikke er grebet af denne Hellighed, 
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hvad kan vel vcere helligt for ham, og hvilken Magt 

vil en Saadan underkaste sig og foie sig efter? Hvis 

Lydigheden ikke paa den Tid har forstet Rod, da alt 

meest opfordrer dertil: hvor tor vi da haabe, at 

senere hen en anden end netop den ureneste og just 

derfor ogfaa usikkreste af Tvang vil vorde udovet? 

Men sikkerlig, mine Elskede! have vi alle uden Und

tagelse ved Samlivet med vore Vorn iscrr dette for 

Vie, at de engang med Tiden i det menneskelige Sam

fund skulle befordre det almene Vel med de Krcefter, 

Gud har givet dem, og, enten det nu bliver mere 

som befalende eller adlydende, arbeide med til at be-

fceste og udbrede det Gode. Om nu vor Tugt og 

Herrens Formaning virkelig forer dem dertil, det ville 

vi bedst erkjende af deres Lydighed. Thi adlyde de 

os paa den rette Maade: saa vil ogsaa engang med 

Tiden JErbodigheden for det Almene lede dem; og 

som befalende eller som adlydende ville de overalt 

hjelpe til at fremme det menneskelige Livs Sikkerhed 

og Belvceren. 

Men naar nu Apostelen for det Andet siger: I 

Born lyder  Eders  Force ld re  i  Her ren ,  t h i  de t te  e r  

billigt: hvad Stort skulle vi da uddrage af dette 

tilsyneladende saa Ubetydelige? Vistnok synes paa den 

ene Side Billigheden meest kun at ordne Livets Ube-
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tydeligheder, thi i de store Anliggender skal Retten 

regiere. Men paa den anden Side er det dog ogsaa 

sandt, at vi scedvanligen tcrnke 06, at det, som ved 

Retfærdigheden stulde afgjores, maatte ogsaa vcrre 

indesluttet inden bestemte Grcrndser; og i denne Be

tydning lader vel Retfærdigheden sig kun anvende paa 

de fcrrreste Tilfcrlde i Forholdet mellem Forcrldre og 

Born. Men kommer nu det Allermeste derimod til 

at beroe paa Billigheden, som udeu Lovens Bogstav 

scrlder afgjorende Tom ved Hjelp as den indre Fo-

lelse og ved den rigtige Burdering af Forholdene: saa 

er den allerede derfor noget storre end Retfærdigheden, 

eftersom selv Lovens ordnende Bogstav kun kan frem-

staae netop af hiin Folelse og hiin rigtige Vnrdering, 

bvilket forst maa bestemme, hvad der stal vcrre retfær

digt og hvad ikke. 

Men at Apostelen ikke ogsaa formaner Forældrene 

til, at de stulde befale efter Billighed, men Bornene 

til at adlyde, efterdi dette er billigt, derved synes han 

mig iscrr at have havt Folgende for 5?ie. Bornene 

skulle adlyde; meu der kommer en Tid, — og held de 

Forcrldre, som ret lcrnge endnu kuuue nyde den med, — 

da Bornene indtage deres egen Plads i det borgerlige 

Selskab og selv blive ansvarlige for deres Handlen, 

der maaskee i mange Henseender er fremmed for For« 
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celdrenes og altsaa deres Dom mindre underkastet; ja 

tilsidst naar de selv blive Forcrldre, blive de ogsaa 

deres Forældres Lige, og dette er altsaa en Tid, hvor 

al Befaling forvandler sig til velmeent Raad, al For

ældrenes Anseelse til faderligt og moderligt Venskab. 

Men Forandringen skeer ikke pludselig; Sjcelen mod

nes lidt efter lidt til Selvstændighed; gradviis forlan

ger den egne Dom et storre Spillerum og en bestem

tere Anerkjendelse, og i samme Forhold maa altsaa 

ogsaa fordres mindre Lydighed. Men som nu alle 

menneskelige Ting ere ufuldkomne: faa kan ogsaa her 

meget let Bornenes tiltagende Fordring paa egen af-

gjorende Dom komme i Strid med Forældrenes fort

satte Fordring paa ubeskaaret Lydighed. Og dette er 

fra Begyndelsen af det Vanflelige i Fordringen af 

Lydighed, at Forceldre, eftersom den begynder at 

mindstes, saa noiagtigt udfinde de Trin, hvorpaa den 

til hver Tid maa holde sig, at ogsaa Bornenes Fo-

lelse kan stemme overeens dermed. Paa vor Side 

maa Kjcerlighede n finde dette Trin, der, da den 

ikke soger sit men Bornenes sande Vel, ogsaa glcrder 

sig, naar deres Krcefter vore, og stedse har den 

skjonne Tid for Vie, da deres fuldmodne Liv vil be

rettige os til at ansee vort Vcrrk for fuldendt, og at 

aflcegge vor falleds Herre Regnflab for det, han be
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troede 06. Men Bornene kunne kun sinde dette Trin, 

naar de beHerstes af AFrbodigheden, der ved at see 

tilbage paa den forgangne Tid mindes, at vi ikke blot 

tidligere have erkjendt og behandlet det menneskelige 

Liv, men ogsaa udgrundet deres eget Vcesen i dets 

Dybder tidligere, end de selv mcrgtede det, og gierne 

ftole paa, at alt hvad vi fordre af dem, bliver for

dret i samme Betydning og Aand, hvis velgjorende 

Indflydelse de have enhver glad Krafts- og Livsfo-

lelse at takke. At det nu, hvor Begge ikke strar og 

umiddelbart trcrffe sammen, sommer sig Bornene at 

agte Forældrenes Afgjorelfe angaaende Lydighedens 

Grad og Trin, for ikke ved Tvist at besmitte Over

gangen til den fulde Brug af egen Dom, det er den 

Billighed, som Apostelen fordrer af dem; og derved 

har han tillige udtalt det Skjonneste for selve det 

barnlige Forhold, og den rigeste velsignelse as samme 

for hele det ovrige Liv. Thi see vi ikke i det senere 

Liv i de store selskabelige Forhold, at Spiren til den 

samme Tvedragt udfolder sig i maugehaande Former 

snart meer snart mindre truende, men stedse isolge sin 

Natur med Ulnkke i Folge? Maa ikke ogsaa da ?!lt 

udjævnes efter samme Billighed? Og hvad kuude vel 

mere berolige vor Samvittighed angaaende ?Ut det, 

som kan hcrndes i de Dage, da vore Born alt ere 
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indtraadte i det virksomme Liv, end om vi vidste, at 

Lydighedens Billighed saaledes havde forstet Rod hos 

dem, at de, naar de som Befalende flulle tjene det 

Hele, ville söge det Rette i uegennyttig Kjcerlighed til 

Summen af alle Enkelte, eller som Lydende i tro 

SErbodighed for det Heles store Eenhed. Om vor 

Tugt og Herrens Formaning rigtig forer dem til 

dette, det kunne vi sikkrest fee deraf, hvis de, endog under 

tiltagende Selvudvikling og Frihed, blive faste i Lydig

hedens Billighed. Da kunne vi med Rolighed oppe

bie, at dette Lydighedens Baand gradviis oploser sig 

selv, og vi tor leve i den Fortrostning, at vore Born, 

om de end staae paa deres egne Been og til andre 

Tider maaffee gaae andre Veie, desuagtet under alle 

Verdens Forviklinger, ogsaa ville lade sig lede af 

Herrens Aand, som de troligt ere formanede i Herren, 

saaledes at een Gud velbehagelig Slcegt i den christe

lige Menighed kan troede i den Andens Fodspor, idet 

Spiren til ZErbodighed for enhver hoiere, scelledsVil-

lie hos hver Enkelt paa samme Maade ogsaa udvik

ler sig ved Bornenes LErefrygt for Forældrene, og 

begge Dele blive Eet i den tilbedende Kjcerlighed til 

den, til hvem euhver i vore Hjerter indskrevet Lov 

henpeger. 

Og da vort Blik nu engang er henvendt paa 
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Fremtiden: saa lader 06 heller ikke oversee, at, jo 

mere vi elfte vore Vorn i Herren, desto mindre kan 

det vistnok tilfredsstille os, at de knn troede i vore 

Fodspor; nei Vornene ssnlle blive bedre end Foræl

drene vare, og paa den Maade skal enhver opvorende 

Sloegt til sin Tid hcrve sig over den, der opdrog den. 

Thi kun faaledes kan Guds Rige bygges, og af ingen 

Aarsag og til ingen Tid skulle vi frygte for at til-> 

staae dette. Vistnok ere Tiderne ogsaa heri ulige, 

isolge Guds Villie og Indstiftelse; men om end ikke 

stedse noget Stort kan udvikles fra een Slcegt til en 

anden, saa stal dog eet eller andet Menneskeligt i en

hver Menneskealder blive bedre. Og selv denne For

bedring, om den end indesluttede de storste Udviklinger 

og Renselser i sig, afhcrnger af de samme Betingelser. 

Thi under ingen Form kan det Bedre af hvilkenjom-

helst Art fremmes ved Ulydighed mod den fa'lleds 

Aand; og selvklog Vilkaarlighed eller voldsom Egen

sindighed, hvor den saa kommer tilsyne, kunne stedie 

knn forstyrre, men aldrig opbygge: men det Gode kan 

kun fremmes, hvor trofaste og agtpaagivende Hjerter 

komme den guddommelige Villie imode. Hvordan vi 

altsaa end betragte vor Tid, om ogsaa der er beitemt 

den Ungdom, som vorer op blandt 06, en mere glim

rende og bevæget Virksomhed, eller en stille og javn: 
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hvordan vi ved Dannelse og Opdragelse medvirke der

til, det vil altid afhcenge af, at vi ved Tugt og Her

rens Formaning vcrkke og vedligeholde hos dem den 

billige Lydighed, som maa lcrgge Grunden til alt Godt 

og Stort, som kan paaligge dem. 

Saa lader os da hellige dette Ungdomsdannel-

sens ftore Arbeide rene Hjerter! lader os vcere ædrue

lige og vaage, at ingen Opirrelse skal forstyrre den 

naturlige Kjcerlighed, og at viis Tugt og from Her

rens Formaning, begge ovede ved Ord og Daad, 

maae befceste den heldbringende LErbodighed i Ung

dommens Hjerter: da vil ogsaa stedse en villig Lydig

hed bevise, at deres Hjerter ere vendte til os i 

Tillid, og vcere os Borgen for, at Gud vil velsigne 

vort Äcerk iudtil den sildige Fremtid. Og ligesom en 

rug Kilde deels uopholdelig strommer fremad, og 

deels opbrusende vender tilbage i sig selv, og ncerer 

og forfrisker siue ncrrmeste Omgivelser: saaledes ville 

ogsaa vi, idet vi bestrcebe os for at opdrage vore 

Born Gud velbehageligt, tillige fole os selv qvcegede 

paa en velgjoreude Maade og fremskredne i Guds 

Velbehag. Amen. 



VI 

Om det chriftelige Huustyende. 

Forste Pnrdiken. 

Ä^aar vi, mine andcrgtige Venner! betragte det 

chriftelige Huusva'scn, saalcdes som det har ordnet sig 

blandt os: saa finde vi foruden Forældrene og Bor-

nene, om hvis indbvrdes Forhold vi af Guds Ord 

have talt med hinanden, og foruden de tilfældige 

Medlemmer, som et christeligt Huusvcrsen saa tidt for

ener med sig, deels af det umiddelbare Slægtskab, 

deels mere Fremmede, der forbundne med Forældrene 

i Liighed og Kærlighed hiclpe disse i deres Kald — 

og om disse vilde det vcere overflodigt at sige noget 

scrregent — men foruden disse finde vi ncrsten over

alt endnu audre Medlemmer af Huusvcrsenet, ogiaa 

hjelpende og tjenende, men i et mere afhcrngigt og 

underordnet Forhold. Og her moder os strar ved 

den forste Tanke paa Sagen en, jeg kunde gierne 
SchleiermacherS Prcrdikener. 9 
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sige, almindelig Klage, at nemlig dette Forhold for 

ncervcerende Tid isoer synes at vcere grebet af en eien-

dommelig Fordoervelse, idet Hnustyendet ncrsten endnu 

kun trives vel i hine simplere Kredse af Samfundet, 

hvor Uligheden mellem dette og Herskabet er ubety

deligst, og hvor den, der i Huset maa lyde, ogsaa 

tor haabe at komme i en huuslig Selvstændigheds 

Tilstand; men overalt, hvor Herre og Tjener staae 

lcenger fra hinanden, og hvor der er Sandsynlighed 

for, at en stor Deel af Livet vil hengaae i dette 

underdanige Forhold, der synes Tyendet at lide af 

en ulcegelig Skade. Denne Klage stadfæster sig hos 

os iscrr ved den ringe varighed, som disse Forhold 

have, idet Herskaberne stedse igjen söge nye Tjeneste

folk og Tyendet nyt Herskab; den stadfæster sig ved 

den levende Utilfredshed, hvormed Forholdet faa tidt 

ender, ved øvrighedens hyppige Mellemkomst i enkelte 

Tilfcelde, og ved den gjentagne, men stedse sorgjeves 

forsogte Forbedring af Lovene for denne Gjenstand i 

Almindelighed. Vistnok kan Christendommens formil

dende Kraft heller ikke her miskjendes, naar vi sam

menligne den tjenende Klasses nuværende Tilstand 

med hun hos de gamle Folkeslag, bos hvem de vare 

Livegne og Slaver, ncrsten uden Lovenes Veffyttelse, 

givne til Priis for deres Herrers Vilkaarlighed; men 
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cn sand glad Tilfredshed paa begge Sider maae vi 

dog i det Hele endnu savne i dette Forhold. Der 

fattes Hengivenhed paa begge Sider, hvorfor ogsaa 

det, der knyttes sammen med Ligegyldighed, igjen 

loses i Modbydelighed; og ligesaa ftcerkt og almin

deligt som de Tjenende klage over Haardhed og over 

Mangel paa billig Omsorg, klage ogsaa paa deres 

Side de Befalende over Mangel paa deeltagende Op

mærksomhed og over Utrostab. Dette er ikke sagt, 

som om der jo gaves Undtagelser; men idet disse 

vise, at det ogsaa blandt os kunde vcrre bedre, ssjcerpe 

de kun hine Klager, som indeholde en haard Bebrei-

delse for det christelige Huusvcrsen. Ja den, der ret 

foler dette, maa, tcrnker jeg, vcrrc saa tra>t af en saa-

dan Tilstand, at det, hvordan saa begge Parter nu 

end i rum Tid have stillet sig mod hinanden, maa 

forekomme ham at vcere den hoieste Tid, at de al

deles forfra bnrde flutte Coutract, og begynde et n»t 

Liv med hinanden. Men en saadan ny og fuldkom

men Overeenskomst kan kun hentes fra Guds Ord. 

Saa lader os da hore, hvad dette siger derom 

Ter t .  1  Cor .  7 .  20—23-

Hver blive i den Stand, som han cr kaldet 

udi. Er du kaldet som Tr^rl? det bekymre dig 



ikke; men kan du blive Fri, da voelg heller dette. 

Thi hvo som er kaldet i Herren som Troel, han 

er Herrens Frigivne; desligeste og, hvo som er 

kaldet som Fri, han er Christi Troel. Z ere 

dyre kjobte, vorder ikke Menneskers Troelle! 

Apostelen ansorer alt dette her kun erempelviis, 

for nemlig at vise, at, saa stor end den indre For

andring er hos et Menneske, der vender sig fra 

Morket til Evangeliets Lys, der dog flet ikke maae 

fremgaae saa mange ydre Forandringer deraf, som 

vel mange kunde troe. Imidlertid fljondt han kun i 

Forbigaaende taler om vor Gjenstand, saa udbreder 

han sig dog tilstrækkeligt over, hvorlunde den over

hovedet stal bedommes fra en Christens Standpunkt 

og i Hensyn til vort fcelleds Forhold til Christo. 

Men dette er jo det Forste, som vi maae söge at 

blive fuldkommen sikkre paa. Lader os altsaa noer

mere overveie, hvorledes Apostelen i de oplcrste Ord 

be t rag te r  Fo rho lde t  me l lem de  Be fa lende  og  

T jenende  i  Huse t .  

I. Forst er det ^altsaa tydeligt, at Apostelen 

ogsaa  ha r  ansee t  de t  som e t  nod  ven  d ig t  Onde .  

At han betragter det saaledes, idet han scetter sig i 

de Tjenendes Sted, det bliver umiddelbart af haus 
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Ord meget indlysende allerede derved, at han forst 

og fremmest troster dem angaaende det hele Forhold: Er 

du kaldet som Trcrl? det bekymre dig ikke, gjov dig 

ingen Sorg derover, men tillige opmuntrende og an

sporende tilfoier: Men kan du bringe det til at blive 

fri, da vcrlg heller dette, lad da ikke den gunstige 

Leilighed gaae dig forbi. Og iscrr ved de Tjenendes 

davcrrende Tilstand maatte vel ogsaa enhver domme 

saaledes, der nogenlunde var istand til at scrtte sig 

ind i en andens Tilstand. Ikke Faa af denne Klasse 

vare blot ved Magt, enten krigersk eller vel endog 

roversk, komne i Trcrldom, andre befandt sig deri 

ved deres Fodsel, idet denne sorgelige Tilstand for

plantede sig fra Modrene til Bornene; og denne 

Trcrldom gjorde dem faa ashcrngige af deres Herrers 

Luner og Äilkaarlighed, at de hos Lovene saa godt 

som slet ingen Beskyttelse fandt selv mod Herrens 

haardeste og meest uforskyldte Mishandlinger, at de 

aldeles ikke havde Raadighed over deres Krcrfter og 

deres Tid, at Herren kunde bestemme dem til enlwer 

Art af Tjeneste, og altfaa iscrr var befoiet til paa 

det noicste at foreskrive de i hans Huus Fodte deres 

Livs Vane fra Barndommen af og efter Godtbesin-

dende indskrcrnke Uddannelsen af deres Krcrfter. — 

Saaledes er det rigtignok nu paa ingen Maade meer 
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hos os. Overhovedet er Ingen i en saadan Grad 

og iscrrdeleshed ikke ved ulovlig Magt eller ved retlos 

Fodsel underkastet en anden Enkelts bydende Vilkaar-

lighed; men desuagtet er Apostelens Anskuelse des-

voerre altfor anvendelig ogsaa paa vore Dages Tje

nende. Thi vistnok nyde vore Tjenestefolk Lovenes 

meget virksomme Beskyttelse; vistnok beroer det for-

storstedelen paa deres eget Godtbefindende at stifte 

Herstab, saa tidt de ville; vistnok have de i den 

Omstændighed, at det fcedrene Huns ikke saa lcenge 

kan yde dem Virksomhed og Underholdning, indtil de 

ere istand til at indrette et eget Huusvcesen, en stcerk 

Opfordring og en Trostegrnnd ved, alt, hvad der 

kan mode dem: men hvor langt staae de desuagtet 

tilbage for dem, som for fuldkommen at lcrre og 

fremtidigen for Andre at udove en bestemt Forretning, 

forlade det fcedrene Hnus, som ikke lcrnger kan be

holde dem, uden andensteds at indgaae en saa noie 

hnuslig Forbindelse. Thi disse ere dog aldrig paa 

en saa personlig Maade bundne og underdanige, og 

derhos fore de den Bevidsthed med sig, at de befinde 

sig paa den lige Vei til, om end ei alt i den blom

strende Ungdom saa dog i de kraftigere Livsaar, at 

kunne folge Naturens Kald og danne et eget Huus-

vcefen; hvorimod netop dette kun er et fjernt Maal 



for de Tjenende, og mcgct uvift, om de ville naae 

det. En saadan Tilstand altsaa, at jeg stal tale 

paa menneskelig Viis, saa meget overladt til Tilfaldet, 

saa aldeles uden sikker Holdning, saa fjern fra de 

Fordringer, hvilke isaer i den christelige Verden ethvert 

Menneske synes at torde gjore, med saa faa Udsigter 

for Livets senere Aar, en saadan Tilstand kan knn 

ansees som et uodvendigt Onde, og vi maae onske 

enhver Medchristen, at det for ham kun maa vcrre 

en forbigaaende. 

Men hvad der maaskee ikke ftrar falder i Oi-

nene, er dette, at den Omstændighed, at trange til 

Tjenende, ogsaa for Husbond og Huftrue kun er et 

nodvendigt Onde. Thi det er vel et umiskjeudeligt 

Fortrin for de mere Velhavende at vcrlte en Mamgde 

smaa udvortes Forretninger fra sig og overdrage 

dem til Andre; men desaarfag at maatte optage 

fiere, for Huset oprindeligt fremmede Mennesker som 

Huusscrller, det er en trykkende Vyrde. Allerede den 

Stilhed, som hvert christeligt Huusva>scn isolge Skrif

tens Anviisning stal söge, hvor maa den ikke lide 

ved gjentagen Af- og Tilgang af nye Medlemmer as 

Huset, hvis afvigende Söder forstyrre den samdræg

tige No, og som kun langsomt og gradeviiS astcrgge 

de medbragte Scedvaner for at foie sig i sujets ^kik! 
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Og Bornenes christelige Opdragelse, ved hvilken det saa 

meget kommer an paa, at alt gaaer fremad i en 

ja'vn og fast Gang, hvor maa den ikke vorde for

styrrer ved fremmed Indvirkning af Saadanne, der, 

vante til noget andet, kun saare vanskeligt kunne 

bringes til at betragte og behandle, hvadsomhelst der 

forekommer i det hnnslige Liv, paa samme Maade, som 

vi. Og den Bevidsthed, som ingensinde bor forlade 

os, at nemlig Enhver i Huset har stne Svagheder, 

der ligesaavel maae boeres med Kjcerlighed, som ogsaa 

kun ved Kjcerlighed kunne helbredes, hvor megen 

grundet Bekymring maa den ikke vcrkke hos os, naar 

Huset Tid efter anden foroges med nye Lemmer, der 

ikke oprindeligt ere forbundne med det ved Kjcerlighed, 

men om hvilke vi, jo mindre deres Stilling er dem 

efter Lwske, saa meget mere bor formode, at deres 

Bestræbelse forst og fremmest blot vil kunne vcrre 

henvendt paa, vel saameget som muligt at benytte de 

Andres Svagheder til deres egen Fordeel, men selv 

saa lidt som muligt at lide derunder. Ja selv naar 

vi see hen til det umiddelbare Kald, i hvilket disse 

Husets Medlemmer ere komne, til de udvortes Tje

nester, som de skulle yde; hvor forlegne fole vi os 

ikke paa mangfoldige Maader ved at lade dem vise 

os disse, saa lcrnge vi ingen anden Folelse have, end 
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at de vises 06 for Lonnens Skyld; saa at vi forst 

definde 06 vel, naar et gemytligt Forhold danner sig, 

og naar den Maade, hvorpaa hine Tjenester udoves, 

giver 06 Borgen for, at ogsaa Kærlighed og Decltagclse 

i Husets almene Vel er i Spillet med, og vil give 

sig tilkjende. Men hvor feent kan et faadant For

hold forst befcrste sig, eftersom de og vi uden nogen-

somhelst tidligere Foreningspunkt ved Tilfceldet blive 

blcrst sammen, ja, og hvor ofte kommer det flet ikke i 

Stand! Af alle disse Grunde, — og hvormange 

kunde man ikke endnu tilfoie — er det meget na

turligt, at ogsaa de Befalende i Huset betragte og 

beklage det kun som et nodvendigt Onde, at vcrre 

omgivet af Tyende i et faadant Forhold, som, jo 

storre deres 'Antal er og jo hyppigere Skiftning ind

træder, desto vanskeligere kan antage en det christelige 

Samliv vcrrdig Skikkelse. 

Naar det derfor dog i den christelige Verden ikke 

ret vel kan finde Sted, at de Tjenende paa denne 

Maade tildeels alt fra deres Fodsel af tilhore Huus-

vcrsenet, som det paa Apostelens Tid var Tilfeltet 

hos de Folk, som han havde for Ole; saa maae vi 

saa meget mere gloede 06 over, at Antallet af vore 

tjenende HnnsscrUer er saa lidet i Sammenligning med 

Datiden, og at en stor Mcrngde Tjenstarbeider, 
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som dengang bleve ndforte af saadanne Tilhorende, 

nu blive ydet 06 af selvstendige Mennester, der blive 

fjernt fra Hnusvceseuet. Og faaledes er allerede i 

det Hele, mindre ved Nogles enkelte Bestræbelser end 

ved Verdensbegivenhedernes almindelige Gang, Apo

stelens formanende Ord blevet sandt i den videre 

Betyning, at allerede saa mange af dem i Almin

delighed ere bleven frie, som fordum maatte vcere 

Troelle. 

Skjondt imidlertid meget formindsket, nodvendigt 

bliver dette Onde endnu stedse, uundværligt for dem, 

der maae lade stg tjene, fordi de hidtil endnu ikke 

paa nogen anden Maade kunne forskaffe sig mangen 

Haandsrcekning, uundgaaeligt for dem, som tjene, 

fordi de paa ingen anden Maade i det Hele kunde 

finde deres Ophold. Men kan man vredes paa de 

Tjenende, om de stedse gjentage sig de Ord: Kan 

du blive fri, da vcelg hellere dette? eller om de med 

Lcengsel onske sig ud af en Stand, der kun kan yde 

dem saa liden Tilfredsstillelse? Kan man fortcenke 

Huusbouden i, om det forgjeves Anske, ikke at be-

hove nogen Fremmed i Husets Indre, stedse paany 

opstaaer hos ham? Kan man fortcenke begge i, om 

ofte selv den ubetydeligste Misfornoielfe er nok til at lofe 

et saa svagt Baand, og om de i Asverlingen lige-
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som söge en Erstatning for det Ubehagelige i Forhol

det overhovedet? Men at netop det, som er slemt 

deri, herved bliver endnn siemmere, og at det solgelig 

paa denne Vei, og hvis vi ikke tilsatte et ganske nyt 

Livselement, ikke kan blive væsentlig bedre med denne 

Deel af Hnusvoesenet, men at til dette skeer, ethvert 

godt og fortrinligt Forhold mellem Herskab og Tjene

stefolk knn maa ansees som et heldigt Trcrf, det er 

vel indlysende nok for Enhver. 

II. Denne nye Drivfjeder til paa en, Gud 

velbehagelig, Maade at ordne det hele Forhold, finde 

vi nu antydet i det, som de folgende Apostelens Ord 

frembyde 06, at hau nemlig anseer dette Forhold som 

en Ulighed, der skal jcrvnes. Thi ligesom det 

var en Ulighed, at den ene var Herren og den anden 

Trcrllen; saaledes er det aabenbart en Udjcrvnelie, 

naar Apostelen siger til disse: .Hvo som er kaldet i 

Herren som Trcrl, han er Herrens Frigivne,' og til 

de Forste: .Hvo som er kaldet som Fri, han er Christi 

Tra?l." Men det er en Udjcrvnelse, som bliver be

virket alene ved begges Forhold og Hensyn til Chri

stum; og netop dette er det nu, som stal meddele det 

hele Forhold et nyt og andet Liv. Og lader 06 da 

her endnu uoiere overveie dette som den anden Tee! 

af vor Betragtning. 
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Forst altsaa, hvo som er kaldet som Fri, siger 

Apostelen, — og det er den, som kan lade sig 

betjene, — han er Christi Trcrl. Men dette 

mener han ikke blot faaledes i Almindelighed, som 

man vel ved forste Viekast kunde vcere tilboielig til 

at forstaae det. At vi alle uden Forfljel, ogsaa de, 

som ere borgerlig Frie, ja selv de, som byde og be

fale i hvad Betydning det saa er, ere optagne i 

Guds Huus uden personlig Selvstændighed, uden 

nogen naturlig medfodt Ret, det vil sige, som Tje

nere, ja at vi i dette Forhold besinde os desto bedre, 

jo mere afhcrngige vi ere og forblive af vor Herre 

og Mester, det er sandt; og dette er allerede en Liig-

hed, som er bevirket, fordi vi nemlig heri aldeles 

ere lige med dem, som tjene os og ere os undergivne, 

saafremt vi nemlig paa begge Sider ere kaldte i 

Herren! men det er 'kun det Almindelige, og herved 

maae vi ikke blive staaende, hvis vi ganske ville for

staae Apostelen; nei hans Mening er, at vi ogsaa 

skulle anvende det ganske scrrligt paa dette Forhold, 

at nemlig en Huusbond ogsaa, i Henseende til de 

ham tilfaldne tjenende Huusfcrller, skal vcrre Christi 

Trcel, det vil sige, skal vide, at ogsaa han har et 

Herrens Bud at opfylde mod dem, og at han ogsaa 
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her, hvad han saa gjor, ikke stal gjore det for sig, 

men for Herren. 

Saasnart vi nn, mine Elstede! betoenke dette, 

maa da ikke dette Forhold vise sig for os i en ganffe 

ny Betydning? maa ikke den Folelse, at det er et 

nodvendigt Onde, — hvilken Folelse dog isoer kun 

opstaaer af de tusinde ydre Smaating, som i det 

daglige Liv tusiud Gange gjcntage sig, — maa den 

ikke ganste troede tilbage, saasnart vi betragte dette 

Forhold i det Hele som en Deel af vort chriftelige 

Kald? og maae vi ikke faae den Fortrostning, at 

sikkerlig det Vigtigere, som ofte deri er 06 forstyrrende, 

desto vissere vil forsvinde, jo meer vi stedse forst 

stroebe efter at opfylde vor Herres Villie? — Men 

at erkjende denne kan jo ikke vcrre vanskeligt, naar 

vi kun huste paa, at det overalt er ham om at gjore 

at frelse Sjoelene, at opsoge det Fortabte og bringe 

det Vildfarende tilbage; thi deraf folger, at han 

ogsaa i denne Hensigt isoer vil have anbetroet 06 

dem, der troede i denne hnuslige Forbindelse med 06. 

Eller hvor finder alt det Bedre i Mennesket mere 

Holdning og Ro end i det hnuslige Ltv, naar der 

kun er indrettet nogenlunde christeligt og naturligt? 

hvor bliver Kjoerlighedens Magt solt i hoiere «Nnkc 

og rigere Velsignelse, end der? Hvor bliver Sjoelei'.s 
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Ligevcegt, ved forenet Samliv af alle menneskelige 

Forskelligheder i Slcegt og Alder og ved en fuld

stændig afsluttet Tilværelse mere befordret end der? 

De altsaa, som ville slutte sig til vort Huusvoesen 

som tjenende Medlemmer, ere dog altid saadanne, 

der ere udrevne af denne velgjorende Forbindelse, og 

Herren forer dem til os, paa det vi kunne forskaffe 

dem en Erstatning for, at de ere adskilte fra deres 

Egne. De skulle igjen, skjondt paa en anden Maade, 

optages i denne gavnlige Forbindelse, og netop ved 

det Velgjorende heri bevares for hiin Adspredelse og 

Forvildelse, hvortil det enkeltstaaende Menneske saa let 

overlader sig; de skulle ogsaa berores af et scrdeligt 

og dannet Livs mildere Aand; de skulle sce Forbille

der paa christelig Levemaade og christelige Dyder; de 

skulle lcrre at gjore Forskjel mellem Verdens forvir

rede Fcerd og hvorledes det gaaer til i et Huns, 

hvor Huussaderen intet andet Valgsprog kjender end 

dette: Jeg og mit Huus, vi ville tjene Herren vor 

Gud. Og ligesom Apostelen selv giver dem det Raad, 

hvis de kunde blive frie, da heller at vcrlge dette, og 

vi ogsaa af Hjertet maae onske hver Enkelt af dem 

efter denne Provestand at indtrcede i den selvstendige 

Tilværelse i et eget Huusvoesen: saa skulle de for

beredes hertil ved dette Forhold, og i et christeligt 
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Herskabs Huus aufores til alt, hvad der cr Gud 

velbehageligt og priseligt, og hvad der vil kunne skaffe 

dem Ro og Tilfredshed i deres eget huuslige Liv. 

Naar vi, som tor og maae lade os opvarte, ftile 

mod dette christelige Maal med vore Tjenestefolk, 

naar vi let og uden stor Sorg kuu'bortfjerue flige af 

dette Forhold, hvem der desvarre fattes Sands for 

en christelig og mere paa det Indre rettet Behandling 

deraf, men ellers have Taalmodighed selv med Svag

heder og Ufuldkommenheder, og ikke ophore at virke 

paa deres Forbedriug, eftersom Herren har kaldet os 

dertil: saa maa der ufeilbarligeu ogsaa udvikle sig 

mere Heugiveuhed og Kicrrlighed i dette Forhold, end 

det desvcrrre hidtil for det meste skeer; men denne er 

det alene, hvorved alt Ulige til gjeusidig Tilfredshed 

udjcrvues. 

Thi uaar Herrerne faaledes gi'ore Begyndelsen 

med at vise sig som Christi Tjenere, da vil og saa-

meget des lettere det andet Apostelens Ord gaae i 

Opfyldelse, at den Tjenende foler sig som 

Herrens Frigivne. Dette Udtryk er kommet af 

Datidens Indretninger, da det ofte pleiede at stee, 

at man efter en Rcrkke af Aar skjenkede troe tie

nere deres Frihed; og da forst udviklede sig ct uyt, 

f t j ouue re  Fo rho ld  me l l em  den  F r i g i vne  og  hans  t o r -
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henvcerende Herre, hvori fri Kjarlighed kunde erkjen-

des og med Taknemlighed foles. Saaledes holdt 

den Frigivne sig bestandig til sin Herres Huns, og sogte 

og fandt der endnu stedse Naad og Understottelse; og 

nu forst, efterat han ikke mere var bundet ved nogen 

Magt, blev han-ret af Hjertet anfeet som en Huset 

Tilhorende, og tog hjertelig Deel i alt, hvad her til

drog sig. Naar nu Apostelen i Overensstemmelse 

hermed siger: Hvo som er kaldet i Herren som ^rcel, 

han er Herrens Frigivne: saa har han heller ikke 

derved kun ganske i Almindelighed tcrnkt paa, 

at den som foler Sjcelen fri fra Syndens Herre

domme, ikke meer kan lcegge nogen stor Vcerd paa 

den udvortes Undergivenhed; og at vi uden al For-

fljel i de borgerlige Stillinger, kun i Forhold til efter

som vi hcenge ved og folge den Herre, der vil fri-

gjore alle, ogfaa vorde frigjorte af ham saaledes, at 

han siger til os: Jeg kalder eder ikke lcengere mine 

Tjenere, men mine Venner; thi Tjeneren veed ikke, 

hvad hans Herre gjor, men I vide det. Hvo vilde 

ikke fole dette Ords Sandhed selv i denne almindelige 

Betydning, og at heri ligger den meest styrkende ^.roft 

for dem, der i Livets udvortes Ujcevnheder lide -^ab. 

Men vi ville ikke lade os noie med denne almindelige 

Betydning; thi Apostelen har ogsaa her i Scerdeles-
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hcd meent, at de, der tjene i en christelig Huushold-

nkng, netop i denne Henseende skulle anser sig for 

Herrens Frigivne. I et saadant Samfnnd skulle de 

befries for Folelsen af Tvang og Underdanighed, og, 

Troskaben og Lydigheden uskadte, vcrre sig et friere 

Forhold bevidste, thi naar en Tjenende tcrnker paa 

det, at ethvert Hnnsvcrsen er en Planteskole for den 

christelige Kirke, og en fast Borg mod alle det ydre 

Livs Forvildelser: saa maa han fole sig crret og 

hcrvet, som en Frigiven fra Trældommen, ved for

medelst sit Kald at vcrre et saadant til Hjelp. Og-

saa hos de Tjenende maa den Folelse, at deres 

Forhold kun er et nodvendigt Onde for dem, for

svinde ved denne Betragtning, og de maae ansee det 

som en Guds Gave, at det er givet dem ikke blot 

af Nodvendighed at vcrre deres Huusboud og Mad

moder undergivne, men for Samvittighedens Skyld, 

og at de kuuue elfte deres Kald som deres eget frie 

Valg. Ja, jo mere de ved deres Tjeneste sigte til 

dette christelige Maal; jo mere de komme paa det 

Rene med, hvormeget de ved deres Bidrag, skjondt 

disse for en stor Deel maaskee synes ringe, knnne bi« 

drage til at vedligeholde Rolighedens og Stilhedens 

Aand, ved hvilken et Huusvcrsen meest holder sig i 

en Gud velbehagelig Gang: desto mere vil den Kjcrr-
Schleiermachers Prædikener. 10 
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lighed, hvormed vi alle ere tilboielige til at omfatte 

dem, vi gjore vel imod, ogsaa hos dem vinde i Kraft 

mod Medlemmerne af det Huusvcesen, som de tjene. 

Jo mere da Herskaberne paa deres Side vife sig som 

Christi sande Tjenere, desto mere ville ogsaa de Tje

nende villigen foie sig i Meget, som ei kan nndgaaes, 

de ville nedstemme deres Fordringer og paa deres 

Side ogsaa vcere overbærende; og mellem begge Par

ter vil der knyttes et fromt Troskabs og Kjcerligheds 

Baand, som ikke uden Smerte kan loses, og den 

hnuslige Tilstand vil ogsaa i denne Henseende vorde 

gloedelig for alle. 

Dette, mine elskede Venner! er det nye Liv, som 

vilde opstaae i dette Forhold, hvis vi ret lagde Apo

stelens Ord paa Hjerte. Tett'e er den Maade, hvor-

paa det ifolge den Anskuelse, som denne store Lcrrer 

05 Stifter af christelige Menigheder og Familier har 

fremsat, ogsaa hos os skal forme sig; og vi maac 

vel tilstaae, at den paa det noieste stemmer overeens 

med alle Christendommens Fordringer. Thi overalt, 

hvor Christne troede sammen til en fcelleds Virksom

hed, skal den Bevidsthed, at de alle ogsaa deri tjene 

den fcelleds Herre, forbinde og besiegte dem indbyr

des; og den almindelige christelige Broderkjan-lighed 

stal omdanne sig til en for hvert enkelt Forhold pas-
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sende, eiendommelig Kærlighed. Og herved kan og« 

saa dette Forhold mellem Herstab og Tyende, der 

ellers for en ftor Deel synes et Onde, forvandle sig 

til en velsignelse. — Ingen maa her gjore den Ind

vending, at hvad her er sagt altid forudsæt

ter en vis Liighed, men at begge Parter for 

en ftor Deel i dette Forhold borgerligen ftaae saa 

langt fra hinanden, at hiint ikke er anvendeligt. Thi 

mine Elskede! i det hunslige Liv stal man jo ogsaa 

ellers for en ftor Deel glemme de borgerlige Forhold. 

Ligesom ethvert Hnnsvcrsen trykker og crngfter os, 

hvor vi selv i Forholdet mellem Forceldre og Bern 

see den Rang, som hine indtage i Borgersamfundet, 

altfor ftcrrkt at fremtråde; da vi tvertimod fordre, 

at det Guddommelige og Naturlige i dette Forhold 

stal fordunkle alt andet: saaledes maa dette netop og

saa udftrcrkke sig til alt andet inden for Husets 

Grcendser. Og om der alligevel hyppigt nok selv i 

de Hoiere finder en forkastelig og det rigtige Forhold 

forstyrrende Fortrolighed Sted mellem Herstabet og 

dets underordnede Huusfceller, hvor-ved jo ogsaa den 

borgerlige Ulighed bliver tilsidesat: stulde der da ikke 

ogsaa ligesaa godt fra et rigtigere og crdlere S»ns-

punkt af kunne opftaae et kjcrrligt Forhold, hvori 

intet afgik den sande 'Agtelse, og som fremmer begge 
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Parter i det christeligt Gode? Ikke engang de udvor

tes Tegn paa Mrbodighed udscrttes for Fare derved, 

at der mellem begge Parter hersker agtelsesfuld Kjcer-

lighed og Hengivenhed: men gid vi derimod kunde 

lcere, hvor lidt hine udvortes Tegn paa ZErbodighed 

og Underdanighed ere istand til at vedligeholde Folel-

sen af Mrefrygt, hvor denne ikke har en dybere 

Grund! Hun Ulighed stader altsaa ikke den bedre 

Tilstand, som vi onste; men den kan kun indtrcede 

for dem, hvem Apostelens Ord har en Betydning, at 

vi, hvortil vi saa end ere kaldte, stedse ere kaldede i 

Herren, det vil stge kun for dem, der have Villie til 

ogsaa at betragte Huusvcrsenet i alle dets Former 

fornemmelig som en Deel as Christi Menighed, og 

deres Plads deri som et fra ham til dem udgaaet 

Kald. Gid dette Prcrg blot ret tydeligt var paatrykt 

alle christelige Huse! Gid vi kunde tilbagekalde de Ti

der, da man i Folelsen af til det fcelleds Samliv og

saa i Fcelledsskab at maatte styrke sig ved Guds Ord, 

flittigen forsamlede alle Husets Medlemmer uden Und

tagelse til huuslig Gudstjeneste? Denne stjonne chri

stelige Indretning er vist ikke endnu forsvundet over

alt; men om vi end ikke kunne gjenoprette den, gid 

da alle forskjellige Familielemmer maatte finde Erstat

ning i vor fælleds offentlige Gudstjeneste. Velan! saa 
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lader 06 da aldrig komme sammen her i Guds Huus 

og ved Herrens Bord, nden at denne Folelse ret 

gjennemtramger os, forat den derncrst ogsaa i Livet 

mere og mere kan beherske os: at vi nemlig ere een 

Herres Menighed, Brodre i ham, som, skjondt alles 

Herre, ikke stammer sig ved at kalde os Alle Brodre 

og Venner! Gid alle de hellige Oieblikke, i hvilke vi 

inderligere forene os med Ham, ogsaa, ifolge Herrens 

eget Bnd, maae hidfore og lette 06 en hjertelig Til

nærmelse til hinanden, og gjenklingende og gjenbcr-

vendc i vor Sjcrl forekomme og forhindre alt det, 

som i det hnnslige Liv vilde forstyrre den christelige 

Kicrrligheds rene Samklang. Ta ville Herskesyge og 

Forfængelighed, kold Egenkærlighed og slavisk Oien-

tjcneri mere og mere forsvinde, og et reent Forhold 

danne sig mellem Bydende og Lydende, saaledes at 

Hver af dem paa sin Plads, den Ene som Herrens 

Trcrl, den Anden som Herrens Frigivne, udforer 

Herrens fcrlleds Gjerning, og Hver i sit Kald mere 

og mere helliges ved den, der alene kan hellige Alt. 

Amen. 
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VII 

Om det christelige Huustyende. 

Anden Prcediken. 

Äl^l'ne andcrgtige Tilhorere! Det gjelder vift om 

alle Forhold i det menneskelige Liv, at, naar Lysten 

og Kærligheden til dem ikke er noie forbundet med 

Indsigt t, hvad Guds Villie er med dem, saa ud

springer denne Kjcerlighed kun af foranderlige ^.ilboie-

ligheder, eller sandselige Tilskyndelser, og ftaaer i For

bindelse med personlige Hensyn, men at det indvortes 

Menneskes rette Gloede af dem forft kan udvikle sig, 

naar vi have gjort os det klart og tydeligt, hvorlunde 

et Livsforholds Vcerdi og Vcesen viser sig, naar det 

bliver betragtet fra den Christnes Synspuukt. Thi 

forft, naar Forskjellen mellem flygtigere og dybere rod-

fceftede Tilboieligheder og en tilsvarende hjertelig Pligt-

folelfe og Forskjellen mellem det tilsyneladende Ubety

delige, som vi glide saa let hen over, og det Store 

og Vigtige, der trykker os, forsvinder i en andcrgtig 
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Folelfe af dct hele Livs Hellighed: da forst kunne vi 

af hvert enkelt Forhold fole, hvor uundværligt det er 

i det Hele, og hvilken Fylde af Godt der kan og stal 

fremgaae deraf, saasnart Guds Villie dermed kun bli

ver opfyldt. Saalcdcs haaber jeg, skal det og!aa 

vcrre gaaet os med Forholdet mellem Tjenende og 

Befalende i det christelige Huusliv, hvorom vi nylig 

begyndte at tale. Naar vi have indfeet, hvorlunde 

der paa den ene Side rigtignok med dette Forhold er 

forbundet mangeslags, stjoudt dog uuudgaaelige og 

nodvendige, Onder, men hvorlunde paa den an

den Side dct store guddommelige Huusliv paa Jor

den, hvis Medlemmer vi alle ere, ogsaa derved kan frem

mes: faa maa vel fagtens det Ubetydelige vcrre ble

vet os vigtigt, det Ulige have jcevnet sig, og Gladen 

ved Guds Villie i dette Forhold have overveiet alt 

audet deri. Kun maae vi bemcrrke, mine (Elskede! 

at endnu ikke alt er afgjort med denne dct indvortes 

Menneskes Glaede vcd Guds Indstiftelse; thi er denne 

opvakt, og ville vi skride til Virket, da begynder forst 

Striden mellem Nauden og Kjodet. Ta rorer !lg i 

Sjcrlen mangeslags, der strider mod den guddomme

lige Villie, og forsinker vort Äa?rk; da fole vi ^ovcn 

i vore Lemmer, som Apostelen kalder dct, dcr imod 

vor Pillie endnu vil udove sin gamle Magt os.'aa 
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paa dette Gebeet, da tråder ved hvert Skridt en 

indre Modstand os paa alle Sider imode; og idet 

der tillige ndaf Hjertets modstræbende Bevægelser 

fremgaae slemme forvirrende Tanker, som i det Enkelte 

igjen fordunkle det almindelige Billede af Godt og 

Ret; saa maa der opstaae en Forlcengfel i os efter, 

at der af det indvortes Menneskes Gloede med den i 

Almindelighed erkjendte Guds Villie ogsaa maa ud

vikle sig en ordnet Indsigt i Sagens hele Sammen

hang, sorat vi, uden at daares ved vore egne ankla

gende og undskyldende Tanker, ogsaa i det Enkelte 

kunne rigtigt bedomme, hvad der er det Bedste, og 

vide, i hvilken Henseende vi iscer maa tamme vor 

egen Sjcel, hvis Guds Villie ogsaa ved os virkelig 

stal fuldbyrdes, saa at den ncrrvarende, utilfredsstil

lende Tilstand kan forvandle sig til en bedre og en 

den christelige Kirke mere vcerdig. 

Denne Forlcengsel altsaa ville vi med Hensyn 

paa det Forhold, hvorom vi alt nyligen have talt 

med hinanden, söge at tilfredsstille ved vor Betragt

ning i Dag. 
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Tert. Coloss. 3, 22. og t, 1. 

I Tjenere! voerer Eders timelige Herrer lydige i 

alle Ting, ikke med Vientjeneste, som de, der 

ville takkes Menneskene, men i Hjertets Eenfol-

dighed, frygtende Gud. — I Herrer! beviser 

Tjenerne hvad ret og billigt er, vidende, at I 

og have en Herre i Himlene. 

Ogsaa her, mine Andægtige! sammentrcrnger 

Apostelen alt det, han i dette Forhold onsker af den 

Christne, i faa simple Forskrifter, saaledes som jeg nu, 

kun med Udeladelse af det, der ikke saa noie horer 

dertil, har oplast dem. Ved forste Viekast kan det 

vel rigtignok synes, som om hermed endnu ikke blev 

hjulpet paa alt det, vi netop i dette Forhold savne. 

Imidlertid haaber jeg, det ved noermere Betragtning 

v i l  v i se  s i g ,  hvo r  a l de l es  ud tommende  d i sse  

Forskrifter ere, naar vi blot bringe dem i nar

mere Forstaaelfe med det, vi nylig allerede have over-

veiet, og naar vi blot overeensstemmende hermed og

saa stille os alle deres Folger for 5?ie. Lader os 

derfor forst see, hvorlunde de Forskrifter, som Apo

stelen her giver, samstemme med den almineligc An-

flnelse af Sagen, som han i sine nys betragtede Ord 

har opstillet, og derncrst for det Andet see, hvad 
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den naturlige Folge maa vcere deraf, hvis de For

skrifter, som han her giver, folges af et reent Hjerte. 

I. Hvad Apostelen fordrer af de Tjenende, 

er fornemmelig to Ting; de skulle paa den ene Side 

afholde sig fra al Dientjeneste, og paa den 

anden ogfaa vogte sig for alt Mismod, men 

tvertimod foretage, hvad de have at gjore, af Hjertet 

og af en reen god Villie, thi det er jo denne og intet 

a n d e t ,  d e r  g j e l d e r  f o r  G u d .  A f  d e  B e f a l e n d e  

fordrer han ligeledes to Ting; de skulle give de Tje

nende hvad ret og billigt er, og de skulle derhos 

u n d g a a e ,  o v e r a l t  a t  b o e r e  d e n  M a g t  t i l  S k u e ,  

som er forlenet dem; thi det ligger i Tanken om Her

ren i Himlen, der alene er den sande Herre, for 

hvem dog alt menneskeligt Herflab forsvinder. Begge 

Dele hcenge nu noie sammen med den Anskuelse, som 

indeholdtes i de nyligen overveiede Ord, skjondt Apo

stelen der kun forbigaaende berorte dette Forhold. 

Hovedindholdet nemlig af det, som han der siger 

om de Tjenende, var folgende: Naar Nogen er opta

get i det christelige Samfund, saa har dette, uagtet 

al broderlig Liighed, siet ingen Indflydelse paa hans 

udvortes Stand, det hindrer siet ikke, at jo enhver 

bliver i den, han voelger, eller hvortil Gud har kaldet 

ham; men ligesaa lidt hindrer det, at den, der maa 
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vel i, naar han maaskee kan blive fri, da at benytte 

den gunstige Leilighed. Heri ligger altsaa, at Ilposte-

len anseer denne Underdanigheds Tilstand, ligemeget 

om den er noget losere eller fastere, stedse kun jom en 

forbigaaende, hvorfra enhver skulde kunne gaae over 

til en Tilstand af et frit Liv i en egen Huusholdning. 

Og visselig, jo mere Christendommen forbinder os i 

broderlig Kjcerlighed, desto mindre kunne vi betragte 

nogetsomhelst Forhold af virkelig personlig Afhængig

hed, hvori een Enkelt tjener en Anden, anderledes end 

paa denne Maade: men deraf folger ogfaa, at enhver 

allerede i denne Tilstand skal forberede sig til, rette

ligen at knnne bruge sin Frihed, bvis det lykkes ham 

at forskaffe sig den. Vegge de Feil, for hvilke Apo

stelen advarer de Tjenende, ere vel altsaa aabenbart 

saadanne, ved hvilke siden den rigtige Brug af Frihe

den meest forhindres, og netop herpaa maae vi forst 

og fremmest gjore disse opmærksomme. 

Thi hvad nu for det Forste Mismodet angaaer, 

saa gad jeg sporge dem, hvad for Vinding kunne I 

vel have af een eller anden Forbedring i eders udvor

tes Tilstand, hvowed I fole eder friere og mere uai 

hcengige, hvis I ikke medbringe et glad fjerte? Ten 

Mismodige finder overalt Grund til Utilfredshed, og 
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cr i den nye Tilstand meget snart ligesaa fuld af de 

samme Klager og unyttige Onsker som i den forrige. 

Hans ftorre Selvstændighed, hans mere aidbredte Vir

kekreds kan hverken forskaffe ham selv nogen Tilfredsstil

lelse, eller give det menneskelige Samfund Aarsag til 

at gloede sig derover. Men I haabe forgi'eves at 

medbringe et glad Hjerte i en fremtidig Tilstand, 

hvis I ikke udfylde den ncrrvcerende med glad Hjerte. 

Hvis Talen kun var om deres Fordeel, som I tjene; 

saa kunde I maastee ville tage eders indsluttede Bit

terhed og eders fortrydelige Mismod i Forsvar og 

sige: „af en Huusholder fordres ikke mere, end at 

han bliver befundet tro"; og dette ville vi ikke noegte, 

at, naar man kun maaler med Lovens udvortes Maa-

lestok, der jv gives en Troskab, der skal anerkjendes, 

selv i et uvilligt og ulysteligt Gemyt, der egentlig in

tet foretager af Hjertet. Men om I end nu forme

delst denne Troskab bleve satte over meget; saa vilde 

det ikke hjelpe eder. Men et glad Hjerte har ingen 

sikker Grund, undtagen naar enhver veed at finde den 

oedle og gloedelige Side af sit Kald, og af Hjertet 

foretager, hvad han stal foretage sig. Hvor denne 

Kjerne af al Ro og Tilfredshed mangler, der maa 

ogsaa snart selv det bedste naturlige Anloeg til et glad 

Liv gaae under. Men eders ncervcerende Kald har 
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ligeledes sin crdle og glcrdelige Side; opfylde I det 

af Hjertet, saa ville I snart spore den gode Ind

flydelse deraf paa det Hnnsvcrsen, som I hore til, 

og denne Folelse er den bedste Udrustning til en an

den Stand, som Gud endnu kan have bestjcrret eder. 

Men ligesaa vist er det, at intet gjor Mennestet 

mere uvcerdigt til en friere Tilværelse, end den anden 

Feil, hvorfor Apostelen advarer de Tjenende, nemlig 

Oientjenefte. Hvad man stal forstaae ved dette 

Udtryk, vide vi vel alle. Det er det hykkelste Smigreri, 

som, hvor det bemcrrkes, i Ord og Gjerning indretter 

alt saaledes, som det behager de Befalende, og er be

redt til alt selv imod egen Overbevisning, som, endog 

i det Gebeet hvorfor den stal indestaae, ikke engang 

vover det Forfog at skaffe en bedre Mening Indgang, 

naar Herrens Villie engang er udtalt; men hvor den 

er ubemcrrket, saameget mere seer paa sin egen For-

deel og egen Bekvemmelighed, og paa Herrens Bag 

dadler og gjor Nar af, hvad den i hans Paasyu bil

liger og med tilsyneladende Iver bringer i Udforelse. 

Ved en saadan Opsorsel aabenbarer sig en fuldkom

men Mangel af Frihed. Scrt et saadant Menneske 

paa nok saa hoit et Punkt i Samfundet: saa lamge 

han har om endog kuu Een staaende over sig, kan 

han ikke vcere andet end dennes Trcrl. Den som 
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saaledes har givet Slip paa al Sandhed, hvem det 

endog ikke koster noget, ganske at fornægte sin indre 

Folelse og troede sin Overbeviisning under Fodder, 

han forer Trældommen med sig overalt, og er uduelig til at 

gjore nogensomhelst vcrrdig Brug selv af den fuldkom

neste Frihed; ja enhver Forandring af hans Stilling 

kan stedse kun have den Betydning, at han somTrcel 

gaaer fra een Haand til en anden. Ville I altsaa 

vorde flikkede til en mere selvstomdig Tilværelse, Z, som nu 

i Afhængighed snart slutte eder til dette, snart til 

hiint Huusvceseu: saa lcrrer ogsaa i denne ringere Til

stand at agte eder selv, lcerer at forbinde Troskab og 

Lydighed med den beskedne Meddelelse af eders Ind

sigter og Erfaringer i eders Dont, lcerer ikke at vcrre 

afhcengige af Synet af eders timelige Herrer, men 

folgende Samvittigheden, ved hvilken eders evige Herre 

altid taler til eder, stedse at vcrre eens, enten det saa 

er under Vie eller ude af Vie. 

Men netop de Feil, hvorved de Tjenende meest 

blive uduelige til vcerdigen at benytte en friere Tilvæ

relses Fortrin, netop disse maae ogsaa meest forhin

dre, at de i deres ncervcerende Tilstand ret kunne op

fylde Guds Villie. Derom, mine Elskede! ere vi vist 

alle overbeviiste. Der kan gives mange Feil for de 

Tjenende, som i det Enkelte synes at virke skadeligere, 
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luen ingen, der saa,neget vanskeliggjort det huuslige 

Samliv, og just derfor ogsaa ftaae Forbedringen af alt 

andet Mangelfuldt saameget i Veien, som netop denne. 

Thi jo dybere Een staaer under 06 i ydre Henseende, 

desto mindre knnne vi fole 06 vel i et noiere Forhold 

med ham, hvis han ikke forstaaer at afvinde 06 en 

vi6 Agtelse. Men dette er fuldkommen umuligt for 

Oieutjeneren, naar vi have lcrrt ham at kjende som 

saadan; men ogsaa for vi lcrre dette, lader den paa-

tra'ngende Smidighed ikke noget komme frem, der kunde 

ligne sand Agtelse. Men den, som vi af den Aarsag 

maae ringeagte, fordi vi fee, at han ikke med nogen 

Ting mener det alvorligt, at ingen Overbevisning og 

ingen Besiutuiug lader sig grundfæste H06 ham, hvor 

kunne vi ville drage ham ncrrmere til 06, eg slynge 

et Kjcrrligheds Vaand om ham? hvor kunne vi faste 

noget Slags Tillid til ham, og regne paa ham ved 

en hensigtsmcrsstg Forelse af Huusvcrsenet? — Og 

ligesaadan forholder det sig med den anden Feil. ^0 

kærligere vi ere sindede mod de Tjenende og jo omhyg

geligere for at danne vort Forhold mod dem saaledes, 

at det ogsaa kan blive dem selv til Pelsignclse, desto 

dybere maae vi fole deres Mismod, desto mere maa 

deres Fortrædelighed nedtrykke es; ved den forgjcves 

Bestræbelse at vakke en modsat Aand hos dem floves 
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vor egen Lyst og Kjcerlighed. Der gives intet mere 

Beklemmende, end det bestandige Syn af et fortroede-

ligt Menneske, hvem intet gaaer fra Hjertet, og alt-

saa heller intet til Hjerte; og i det nu herved den liv

lige Klarhed i det Hele nnndgaaeligt formorkes, op-

staaer der ligesom en Forringelse af Livet, der ikke 

opveies ved alle de gode Egenskaber, hvormed en 

Saadan iovrigt kan indgribe i Husets Bestyrelse. 

Paa denne Maade maae vi da vel give Apostelen 

Net, at dette er de Feil hos de Tjenende, som meest 

fordcerve det hele Forhold; og tillige gjore dem selv 

Overgangen til en bedre Tilstand vanskelig og fast 

umulig. 

Men hvad for det Andet de bydende i det 

hnuslige Liv angaaer, saa havde Apostelen i de ny

ligt betragtede Ord erindret dem om, at de, selv med 

den dem forlenede Magt, ikke skulde vcere andet end 

Christi Tjenere, Troelle i det aandige Hnusliv, som 

Sonnen skal regjere i Faderens Navn; men de Feil, 

for hvilke han i de i Dag oplceste Ord advarer dem, 

ere forst Partiskhed og V ilkaarlig h ed i Be

handlingen af de Tjenende, idet han siger: »beviser 

T j e n e r n e ,  h v a d  r e t  o g  b i l l i g t  e r , '  o g  d e r n c r s t  P r a 

len og Brammen med den dem forlenede Magt, 

hvilket jo mindst kan eues med den Bevidsthed, "at 
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ogsaa I have en Herre i Himlene', og hvorfor Apo

stelen endnu tydeligere og stärkere advarer paa et lig

nende Sted*), med de Ord: »lader Trudsel fare.' 

Ogsaa disse to Ting altsaa cnes mindst af alt det, 

som vi kunne gjore 06 skyldige i mod de Tjenende, 

med hun veiledende Tanke, at vi kun som Christi 

Tjenere have erholdt deu Anseelse, vi nyde i det 

huus l i ge  L i v .  Th i  hvad  nu  fo r s t  Pa r t i s kheden  

angaaer, saa fremtræder jo overalt, hvor Frelseren 

taler om Guds Huusholduiug paa Iordeu, iscer dette, 

at Herren, efterat have fordret Negussab af sine Tje

nere, ogsaa beviser dem, hvad ret og billigt er. Har 

han fordeelt sin Gjcruiug i Forhold til Anlcrg og 

Krcrfter, har han ikke ladet det mangle paa Gaver: 

saa lonner han ogsaa, eftersom han har uddeelt, og 

Tjenerne aagret med det Anbetroede. Saaledes frem

stiller han sig selv i sine Lignelser: og den som i de 

huusliqe Forhold vil betee sig som haus Tjeuer, maa 

altsaa handle ester samme Grundscrtning. Ten som 

anseer Personer og i sin Opsorsel lader sig bestemme 

af udvortes, mindre til Sagen horende Ting; den 

som overlader sig til sine Luner og lader Vilkaarlig-

hed raade, istedetsor kun atsee paa, hvorledes enhver- med 

li 
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alle sine Krcefter gaaer ind i det ham betroede Kald, 

for at glcede sig derved og derncest rose og belonne: 

den kan umuligt i sit huuslige Liv tamke paa hiin 

retfcerdige og upartiste Herre og ansee sig som kans 

Tjener. Men den som maa stye denne Tanke, ham 

fattes da ogsaa det, der under alle andre Vanskelig

heder meeft kan styrke ham til at fuldbyrde sin Her

r e s  V i l l i e .  —  M e n  h v a d  h i i n  P r a l  e n  o g  B r a m m e n  

med den huuslige Magt og Herskab angaaer, hvorle

des stal den vel enes med den Bevidsthed, som over

alt og altid flnlde ledsage os, at vi med alt, hvad 

vi have, ere Christi Tjenere, den samme Herres Tje

nere, hvis Tjenere og Frigivne ogsaa de ere, der 

tjene os. Meget vel kuune vi, mine Elskede! herpaa 

anvende, hvad Frelseren selv sagde til den, der rigtig

nok ikke i det huuslige Liv, men som hoieste borgerlig 

Vvrighed optraadte mod ham med den truende Tale: 

.veed du ikke, at jeg haver Magt til at korsfaste dig, 

.og at jeg haver Magt til at lade dig los?" Han 

svarede ham nemlig: ,dn havde aldeles ingen Magt 

.mod mig, dersom den ikke var given dig ovenfra. 

Thi disse Ord kunne selv i det huuslige Liv stedse 

minde os om, at vi, naar vi i truende Ord frem

stille vor Magt og ligesom prale dermed, ikke kunne 

have Folelsen af, at den er os betroet herovenfra. 
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vg at den horer med til det Pund, hvormed vi tit 

Herrens A5re og hans Riges Gavn skulle aagre. 

Thi den, der er sig bevidst, at al Magt stammer 

ovensra, han veed altsaa, at den kommer fra Kjcrr-

lighedens Gud, og at den altsaa ogsaa kuu for Kærlighe

dens Skyld er given, for at der i Kærlighed kan op

bygges og bedres, hvor det behoves; hvorledes sknlde 

han altsaa ved Trndsier ville vcrkke en flavift Frygt, 

som nodvendigviis udjager Kjcerligheden; hvorledes 

skulde han gjore sig til og vise sig overmodig for 

dem, der ere haus Medtjenere og Medlemmer af det 

samme Hele, for hvis Skyld ogsaa hans Pund er 

givet ham ? Men den som i det hnnslige Liv ikke hen-

forer alt til, at han er Christi Tjener, hvorledes kan 

han vel trofast opfylde Guds og siu Herres Villic? 

Det er altsaa aabeubart, at begge disse Feil hos de 

Befalende ere de storste; og ligesom de tydeligst robe 

Mangel paa den rette Gruud i Ta'ukemaaden, faale--

des gribe de ogsaa meest forstyrrende ind i det hele 

Forhold. Vi beHove kun at tcrnke os ind i de Tje

nendes  S j c r l ,  v i  behovc  kun  a t  f o res t i l l e  o s ,  a t  de  

oprigtigt og efter modent Tverloeg, om end ogsaa 

meget andet i deres Herrers Skik og Äiis i det en

kelte var dem besværligere, skulde besvare det Sporgs-

maal: om ikke dog dette er de storste Feil, «aar Her-
I i »  
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rerne vise sig partiske og vilkaarlige, og naar de give 

efter for Luner, som vcekke slavisk Frygt: de ville 

visseligen nodes til at tilstaae, at disse meest forstyrre 

Enigheden og Roligheden, at disse ere den rigeligste 

Kilde til vedvarende Utilfredshed, og meest frembringe 

Utilborlighed og Forvirring. 

Saaledes fee vi af Sammenligning af det En

kelte med det, hvorpaa i Almindelighed Alt kom

mer an, hvorlunde Apostelen ogfaa her meget viseligt 

har udvalgt det Vigtigste og meest Omfattende, hvor

paa det Meste kommer an, hvis dette Forhold ogfaa 

stal vcere ordnet efter Guds Villie; og vi tor haabe, 

at naar vi paa begge Sider vogte os for de Feil, 

som han foreholder os, vil alt andet da lettere ud-

jcrvne sig. — Og dette Haab, mener jeg, vil endnu 

befcestes hos os, naar vi 

li. ogfaa betragte, hvad den naturlige Folge 

maa blive, naar disse Apostelens Forskrifter i deres 

hele Omfang blive fulgte i de christelige Huushold-

ninger. 

Her synes det mig nu det Forste og Notwendigste, 

at jeg gjor eder opmærksomme paa, hvor noie det, 

som Apostelen siger til de Tjenende, og det, han siger 

til de Befalende, staaer i gjensidigt Forhold til hinan

den, og hvorlunde ifolge heraf hans Forskrifter gribe ind 
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i hinanden. Det forekommer mig nemlig, som om 

just disse Hovedseil stedse gjenstdigen opvakte hinan

den. Thi naar vi Befalende sporge 06 selv, hvad 

driver 06 meest til hiin besværlige Brammen med 

Magten, til hiin Frygt opvækkende Trnen^ saa ville 

vi vel eenstemmigen svare: det er de Tjenendes Mis

mod og fortrcrdne Sind. Naar disse medbringe Lyst 

og Kjcrrlighed til Gjerningen, naar deres Bestroebelfe 

efter at befordre det Heles Vel i deres Kreds og at 

virke i een Aand med dem, som lede det, er umis-

kjeudelig: hvem lunde det da falde ind at tage Folel-

sen af Overmagt med til Hjelp? Thi hvor der er 

Lyst og Kærlighed, der er Frygten overflodig, og, 

ligesom Frygten uddrives af Kærligheden, faaledes 

finder heller ikke Frygten nogen Plads, naar Kærlig

heden alt er tilstede. Men naar der dog maa stee 

noget, og Lyst og Kjcrrlighed slet ikke ville spores hos 

dem, som skulle udrette det: hvad andet er der da at 

gjore, hvis det Hele ikke stal lide, eud stedse at tage 

de tviugende Bevæggrunde til Hjelp, at indprcrge 

Magtens Billed og vcrkke Frvgt? og som det saa 

gaaer, hvad der i Begyndelsen fteer ugjerue og med 

Modbydelighed, det bliver ved aftvungen Gjentagelie 

taaleligt, ja tilstdst yder da denne Brammen med 

Magten et Slags Tilfredsstillelse. —Ligeledes naar vi 
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sporge: hvad lokker 06 meest til partisk Forkærlighed? 

saa ville vi nok til vor egen Beskæmmelse vcere nodte 

til at tilstaae, at det er Vientjeneriet, ^ hvad der

til horer, hos de Undergivne. Det griber 06 des

værre ved den svage Side, Skinnet af Hengivenhed 

og Mrbodighed er en ikke uvelkommen Ncering for 

vor Egenkærlighed, og forleder til den partiske Dom; 

thi vi tcenke ikke noksom paa, at ogsaa det maa brin

ges med i Beregning, som vi ikke see og hore; ja der 

horer en mere end almindelig Fasthed og Reenhed til, 

hvis de Befalende ikke skulle fordcerves ved de Under

givnes smigrende Aientjeneste. Derfor er i det bor

gerlige Liv os intet saa modbydeligt og forhadt, som 

netop en saadan Opforfel mod de Hoiere, fordi dens 

ulykkelige Folger overalt saa tydeligt troede os imode. 

Og ligesaadan gaaer det desvcerre ogsaa i det hnus-

lige Liv. Hvis de, der tjene os, vare eens, ubemær

kede eller i vor Ncervcerelse; hvis de ikke sogte at 

vinde os ved noget andet, end ved redeligt at ftaae Hu

set bi: da vilde heller ikke det partiske Boesen saaledes 

vcrkkes hos de Svagere blandt os, og det vilde vcerc 

lettere for Alle at bevise hvad ret og billigt var. 

Men ligesaadan, mine Dyrebare! forholder det 

sig paa den anden Side; hvor Tilboieligheden til 

Partiskhed bliver synlig hos de Befalende, der bliver 
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naturligviis ogsaa der indsmigrende Vasen vakt hos 

de Tjenende; de ville ogsaa bemcrgtige sig de Fordele, 

som Nogle fremfor Andre hoste deraf, og tcrnke ved 

sig, naar deres Herre ikke vil have det bedre, kunde 

de vel ogsaa yde ham Oientjeneste, for at faae Deel 

i det samme, som Andre; og saaledes kan lidt ester 

lidt den uskyldigste Redelighed forvandles til denne 

hykkelsse Selvsyge. Og naar de Befalende engang 

have vcennet sig til, mindre at regne paa den indvor

tes Lov og det indvendige Menneskes Gloede derved, 

uaar de troe kun ved Frygt for deres personlige An

seelse og deres Magt som Huusbonder at kunne op

retholde den faste Orden, som bor Herste i et christe

ligt Hnusvcrsen, da er det naturligt, at Lyst og lider

lighed, eftersom de dog synes slet ikke at kuune gjelde 

noget, lidt efter lidt tabe sig hos de Tjenende, og 

derimod Mismod og fortrcrdent Sind mere og mne 

tage overhaand. 

Saaledes forholder det sig, mine Elskede! og vi 

see, hvor let det er for hver Part at undskylde sig 

for sine Aeil med dei? andens Feil. De tjenende 

kuuue sige, hvis vore Herskaber ikke vare partiske og 

ikke gjorde Magten gjeldende, saa vilde vi hverken 

voere 5?ientjenere eller mismodige; og saaledes om

vendt de Befalende. Men vi see ogiaa, hoorluiuc 
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det umuligt kan blive bedre, saalsenge dette ffeer, og 

saalcenge den ene Part vil bie med at bekjoempe sine 

Feil, til den anden har aflagt sine. Men istedetfor 

paa begge Sider at vente, maa der begyndes paa 

begge Sider, og hver Part scrtte sig for, at overvinde 

den andens Onde ved det Gode paa sin Side. Da 

vil ogsaa enhver af dem komme paa det Rene med, 

at, hvis han kun selv soger det Gode og heri ikke 

lader sig vildlede, ville ogsaa de andre derved paa 

det Virksomste drives til, ogsaa paa deres Side at 

fjerne alt Forstyrrende, og holde sig ti! det, som er 

Guds Villie. 

Den anden vigtige Folge synes mig at vcere den, 

at naar vi iagttage Apostelens Forskrifter, vil der 

for dette det huuslige Livs Forhold igjen danne sig 

en almindelig Scrdvane, ved hvilken da saa meget 

lettere hver Enkelt kan ledes til det Rette. Thi den 

Folelse have vi dog vel ved alle vore Forhold, at 

selv det meest eremplariffe og fortræffelige, naar kun 

Enkelte hist og her udove det, dog kun meget lidt 

standser Fordærvelsens Strom «vg kun frembringer me

get flygtige Virkninger; men har en priisvcerdig Scrd

vane dannet sig, da ville deels den Enkeltes Feil 

mindre forstyrre det Hele, deels finder ogsaa den En

kelte lettere det rette Maal og bliver fastholdt ved de 
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bedre Erempler. Derfor fole ogsaa isoer med Hensyn 

til det her omtalte Forhold alle de, jom elste det 

Rette, netop det saa smerteligt, at al fcrlleds Indret

ning og Skik paa dette Gebeet saagodt som er for

svundet, og at knn paa den ene Side en utilstrækkelig 

Lovs dode Bogstav hersker, paa den anden den des

uden ganske ubundne Mkaarlighed, der i ethvert 

Hunsvceseu fremtræder i en anden (^kikkelje. )caar 

vi nu sporge, hvorfra hidrorer denne Mangel paa 

ligedannet Tugt og Indretning ? saa tor vi vel svare, 

netop fordi hine Feil, som ere saa hyppige, fremtråde 

i saa mangfoldige Former. Thi det Mangelfulde er 

stedse mere broget og verlende i Formen, end det 

Gode. Naar vi faste Oiet paa alt det, hvorpaa vore 

Livsindretninger beroe: saa kunde der herske langt 

mere Overensstemmelse i vore Hnnsordninger, i vor 

Folelse med Hensyn til det, der er ret og pasjeligt 

mellem Hnnsbonde og Tyende. Men netop de Feil, 

som vi ifolge Apostelens Ord have paatalt, ere iamt-

lige af- det Slags, at den Enkeltes såregne ^crien 

trcrder formeget frem og fordrer formeget Hensyn, hvor

imod Apostelens Forskrifter have til Oiemeed, at fore 

dette tilbage i dets Skranker, paadet enhver maa 

have det fslleds Samlivs Hele, og hverken sig lelv 

eller nogen anden Enkelt for Oie. Terfor have hine 
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Feil oploft den almene fcrlleds Tugt og Scedvane, 

men disse Forskrifter maae igjen hidfore den. Tcrnke 

vi os, at alle Tjenende havde indgaaet en Pagt, som 

Herrens Frigivne at skye al Aientjeneste og med glad 

Hjerte at gaae ind paa alt, hvad der er nodven-

digt og velgjorende for det Hele, og alle Befalende 

en Pagt, at bevise, hvad ret og billigt er og med 

sagtmodig Kjcerlighed at benytte deres Anseelse: saa 

vilde der snart i vort Huusvoesen vcere saamegen 

overeensftemmende Lov og from pasfelig Ordning, 

som der sommer sig for Bestanddele af det ftore gud

dommelige Huusliv; og uden paa nogen Maade at 

trcede de uundværlige borgerlige Afstande for ncer, 

vilde dog den Ulighed, der saa hyppigt fordærver 

dette Forhold, ved den lige christelige Aand saare me

get holdes i Skranker. 

Det Tredie er endelig, at ligesom alle de Feil, 

Apostelen paataler, hcenge sammen deels med Usand

hed deels med Ustadighed, saaledes bliver derimod ved 

Iagttagelsen af de apostoliske Forskrifter Sandheden 

og Aabenhjertigheden befordret, saavel hos begge Parter 

indbyrdes, som og hos hver enkelt mod sig selv, og 

kun derved kan lidt efter lidt den Sikkerhed og Til

forladelighed vende tilbage, hvis Fraværelse vi saa 

ofte smerteligt savne. Thi saalcenge endnu Een i et 
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saa noie Forhold soger at ssjule sig for den anden 

eller at skuffe ham, kan det ikke vcrre sundt og varigt. 

Forventninger blive vakte eller Forhaabuinger jmigrede, 

som siden ikke gaae i Opfyldelse, og dette avler meeft 

Kjede og driver til at forsoge, om det andetsteds 

gaaer bedre. Men vender forst Sandheden tilbage, 

har enhver en fast Grnnd og bliver han isolge Apo

stelens simple Forstrifter stedse fort tilbage til det 

samme: da forst kan Tilliden fremspire og Tilboielig-

heden udvikle sig til, hellere at holde fast paa, hvad 

man kjender, end paa det Uvisse at knytte nye For

hold. Og er forst enhver, der mener det redeligt, 

sikker paa en lcrngere Virksomhed i et saadant For

hold : saa saaer han forst Lyst til efter Evne at mage 

Alt stedse bedre og ftjonncre, og saameget mu

ligt at ndjcrvne og fjerne alt det Enkelte, der 

kunde bringe Forstyrrelse. 

Og lader os derfor nu ved Slutningen af Ta

gens Betragtning komme tilbage til det, hvorfra alle

rede den forrige gik ud, at vi nemlig ogsaa i dette for

hold fortrinligviis bor ansee os som Cbristi Frigivne 

og som vor himmelske Herres Tjenere. Det klinger 

rigtignok ikke saa stort og oplostende, som naar ^kul

ten taler til os om Guds Borns Herlighed og Zri-

hed; men hiint er et ligesaa stort og betydningsfuldt 
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Ord, og begge hore nodvendigen sammen. Hvor Talen 

er om ret at nyde vort ved Christum gjenoprettede Forhold 

til Gud, der skulle vi gjore Fordring paa alle et Barns 

Friheder og Herligheder. Men hvor det kommer 

an paa vor Gjerning i Verden, paa Guds Viinbjerg, 

som vi skulle dyrke, der trceder det frem, at Han er 

Herre og vi hans Tjenere. Men udeu denne Gud 

velbehagelige Virksomhed, den vi som Tjenere og 

Trcrlle udove, er heller ikke hiin Salighed til, hvorved 

vi som Born glcede os. Derfor er det nu ogsaa en 

viis Anordning af Gud, at intet menneskeligt Sam

fund kan bestaae, uden at Billedet af hele Menneske

nes Forhold til Gud derfra trceder os imode; og saa 

maae vi med Rette ogsaa betragte og behandle de 

Tjenendes Tilstand i det huuslige Liv som et Sind

billede paa hiint almindelige Forhold. Ere vi derhos 

stedse opfyldte af vort Forhold til Gud og Frelseren; 

glcede vi os derhos over ved Christum at vcrre befriede 

fra den eneste trykkende Trcrldom, som det opad stre

bende Sind kan fole, og fole vi, at vi netop derfor, 

enten saa Stort eller Smaat her er betroet os, ikke 

kunne vcere andet end den Herres Trcelle, der bruger 

alle sine Tjenere til at bygge Guds frie Borns Rige 

paa Jorden: da ville vi ogsaa glcede os over, at vi 

alle, uden at udvortes og borgerlige Forhold be
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grunde nogen Forstjel, kunne vcrre Uddelere af den 

guddommelige Naade og aabenbare og meddele Folel-

sen af et ved Christum frigjort Liv. Men den som 

vil dette, han vil ogsaa i alle det jordiske Livs For

hold og Stillinger holde fast ved det hoiere Stand

punkt, som den Christne aldrig stal tabe af ^>gte; 

og da vil med alt andet ogsaa dette Forhold danne 

sig saaledeö velbehageligere for Gud, som det sommer 

stg dem, der hore til een Ehrini Menigbed. 'linen. 
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VIII 

Om den christelige Gjestfrihed. 

!^/(ine andægtige Venner! Vi have i en Rcrkke af 

Betragtninger under Veiledning af den hellige Skrift 

stillet 06 der Væsentlige i det christelige Hnnsliv for 

Vie; og ligesom vi vel Alle, den Ene hist den Anden 

her, deri ere blevne opfordrede til alvorlig Eftertanken, 

saaledes haaber jeg, ville ogsaa disse Betragtninger 

have givet 06 Alle Leilighed til at prise Gud for 

den Naade, han i alle vort christelige Huuslivs For

hold har viist 06. Thi i Sandhed, naar vort Huusvcrsen 

er saaledes indrettet, som Guds Ord forlanger; naar 

hvert Forhold bliver opfattet i Troen som guddomme

lig Indstiftelse og som væsentligt bidragende til Op

dragelsen for Gnds Rige; naar netop derfor Kær

lighedens Aand herffer overalt deri, og enhver udfylder 

sin Plads i Huset, paa det han maa fortjene sin 

Plads i Guds Rige: da er en saadan Forening, 
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kan vcere det, et Guds Tempel, hvori Guds Aand 

boer; og om dem, der hore til et Huusvcrsen, som 

svarer til dette Billede, kan man med Rette forud

satte, at de ere hiuanden nok, og at de, fulde af 

den Folelse, hvor naadig Herren beviser sig mod 

dem og stedse sremmer og forberliger deres Opbyg

gelse, heller ikke kunne have nogen Trang til at 

trcede ud af deres stjenne Kreds. Men Mennesket 

stal ikke leve for sin Trang alene; og iscer ere ogsaa 

vi Christne i en egen Betydning et Folk af Brodre, 

netop for at vi ogsaa i det hnusligeLiv, paa mängc-

haande Maader amgere forbundne med hinanden, 

stnlle prise Gnd, enhver ogsaa for det, han har gjort 

mod den Anden. Ligesaa lidt altsaa som den Enkelte, 

der ogsaa af denne Grund kaldes et Guds Tempel, 

stal tillukke sig og stiule sit Lys, men lade det stinne, 

for at den i ham boende Guds Aand kan ices og 

prises, saa stal endnu mindre en ftorre Deel af Guds 

Stad, der for at stinne vidt omkring er bygget paa 

det hellige Bjerg, og mindst en saa hoit benaadet 

Deel, som et christeligt Huusvcrseu, skjule sig, men i 

Folelsen af sin Rigdom paa guddommelig Naade 

vcrre beredt til ogsaa at overrække audre denne A'aade, 

paa det Gud maa vorde forherliget. At uu cl 
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Huusvcefcu ikke aflukker sig for den ovrige Verden, at 

det i Forbigaaende optager Andre i sig og under

holder Forbindelser udenfor, det finde vi overalt, 

hvor blot den menneskelige Slcegt har hcevet sig over 

den forste Raahed, det er den Gjestfrihed, som Men

neskene i crngere og videre Kredse ove mod hinanden. 

Hvis nu dette er et almindeligt Trcrk, hvorved den 

broderlige Kjcrrlighed blandt alle Menneskehedens Folk 

og Slagter giver sig tilkjende i sit hele Omfang, og 

vi dog vide, at intet naturligt bliver undertrykt ved 

den guddommelige Naade, men alt foradlet og gjort 

aandigt; saa maa der ogsaa gives en Gjestfrihed for 

Christne, men som grundet paa den Bevidsthed, at 

ethvert christeligt Hnus er et Guds Tempel, vil boere 

et andet Prag og aabenbare det christelige Livs hoiere 

Aand. Saa lader os da ogsaa desangaaende endnu 

hore Skriften, og tage til Hjerte, hvad den siger os. 

Tert. Bedr. 13, 2. 

Glemmer ikke Gjestfrihed, thi ved den have 

Nogle, uden at vide det, herbergeret Engle. 

At den hellige Forfatter, hvem disse Ord til

hore, ogsaa vil have Gjestsriheden, der alt i den 

jodiffe og hedenske Verden gjeldte for en Dyd, opta-
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get med i det chriftelige Liv, det finder vel enhver 

selv ud af disse Ord; men deels synes heri ikke at 

vcrre udtalt noget eiendommeligt ved den chriftelige 

Gjeftfrihed, deels vil vel den Bevcrggrnnd, som Forfat

teren tilfoier, forekomme Alle fremmed og uanvendelig 

for 06, eftersom ingen af 06 kan giore ug Haab om, 

at der i Udovelsen af Gjeftfriheden skulde hcendes 

ham noget Overmenneskeligt. Men med dette Sidste 

forholdt det sig allerede dengang, da dette Brev blev 

skrevet, ligesom nu. Englene aabenbarede sig heller 

ikke mere, ja Fortællingerne om deres Aabenbarelser 

horte ogsaa knn til Sagnet fra en loengft forsvunden 

Tid, hvis Erindring riZtignok ved scrregne Foranled

ninger paa cn vis Maade blev opfrisket i den forne 

Begyndelse af Chriftendommen, men aldrig laainart 

var den chriftelige Kirke grundlagt, for ogjaa Tili

genes natnrlige Gang igien overalt indtraadte. Ten

gang allerede kunde altfaa heller Ingen mere boglla-

veligen haabe at herbergere Engle, naar han var 

gjestfri, som da overhovedet, eftersom Ercmpler as 

dette Slags selv i de hellige Boger forekomme iaa 

sjeldent, dette aldrig kunde blive en almindelig Bevæg

grund. Desaarsag er det vel tydeligt, at vi her ikke 

tor blive ftaaeude ved Bogstavet. Og uaar vl nn 

sporge, hvad vel Forfatteren har villet freminlle 
Echleiermachtrs Procdikener. ^ " 
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under dette Billede, og derhos betcruke, at Englenes 

Forretning deels bestod i at bringe guddommelige 

Belgjerninger og Benyttelser, men deels ogsaa i at 

forjcrtte og give Forbillede af Verdens kommende 

F re l se r :  saa  v i l l e  v i  v i s t  i  d isse  O rd  f i nde  den  ch r i 

s te l i ge  G jes t s r i heds  e iendomme l i ge  Boesen  

tydeligt nok betegnet. 

I. Det Forste nemlig, hvori dette tilkende

giver sig, er det, at den hellige Forfatter ved sine 

Ord for en menneskelig Scedvane og Brug, der 

ove ra l t  ha r  en  k jode l i g  Begynde l se ,  ops t i l l e r  e t  aan -

digt Maal; og det er jo Christendommens Boesen, 

at gjore alt det Kjodelige aandigt. 

Thi et aandigt Maal er vistnok antydet ved denne 

Bevertning af Engle, eftersom selv, naar de ifolge 

den hellige Skrifts Fortællinger kun viste sig for at 

forjcrtte et timeligt Gode eller advare for et timeligt 

Onde, Omgangen med guddommelige Sendebud dog 

var et aandigt Forhold, en guddommelig Naade, 

hoiere end det timelige Gode, for hvis Skyld de kom. 

Men Gjestfriheden har overalt i det menneskelige 

Samfund en kjodelig Begyndelse. Saasnart nemlig 

hiin raae Tilstand er forsvunden, i hvilken enhver 

behandles fiendtligt af den, der ikke umiddelbart horer 

til ham; saa begynder ogsaa den naturlige Mildhed 
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at udvikle sig mod dem, som ved Ulykke ere jagne 

fra Hjemmet, eller som ved såregent Kald eller indre 

Drift ere bragte til at drage ud; disse saavelsom 

hine synes at vcrre tramgende til Hjelp og forladte, 

og en saadan Medfolelse driver velsindede Mennesker 

til venlig og hjelpsom Modtagelse. Jo mere nu 

Menneskenes selssabelige Forhold udvide sig, desto mere 

forsvinder rigtignok hiin Trang; thi jo mere de For

anledninger foreges, som drive Mennesket fra dets 

Hjem, og det for siorfte Deel af Lyst til Fordeel og 

Vinding, desto mere nodvendigt bliver det at gjore 

saadanne Foranstaltninger, at den just ikke fattige 

Vandrer, selv i den storste Frastand fra sit Hjem, 

ikke blot kan tilfredsstille sine Fornodenheder, men 

ogsaa forskaffe sig Livets Behageligheder, uden at 

tage sin Tilflugt til fremmed Gavmildhed. Paa den 

Maade adskilles altsaa det, som fordum var eet 

og det samme: Velgjorenhed mod de Trængende 

og Gjestsrihed mod de. Fremmede. Men selv i alle 

senere Former af denne stdste see vi en Forbindelse 

vedligeholdt med hiin oprindelige, kjodelige Begyndelse. 

Thi der kan vel ikke vcrre mindre Tale om en ud

vortes Trang, end naar christelige Huusscrdre, der 

paa eeu eller auden Maade staae i noicre Forbindere, 

gjensidigen modtage hinanden og Tilhorende i deres 
12»' 
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Huus; og dog vil selv der ikke letteligt den legemlige 

Vederqvcegelse fattes, var det end kun for ligesom at 

bringe hiin Gjestsrihedens forste Oprindelse i Erin

dring. Og saaledes har det stedse vedblevet at vcrre i det 

Væsentlige, ffjondt til sorffjellige Tider og hos sorskjellige 

Folk i forffjellig Grad; og naar Forfatteren af vor 

Tert for den christelige Gjestfrihed, under Billedet af 

Engles Bevertelfe, opstiller os et aandigt Maal, faa 

har det dog vist ikke vceret hans Hensigt, at berove 

den hiin kjodelige Begyndelse og Jndledningspunkt. 

Thi ogsaa Englene i hine gamle Fortcellinger bleve 

bevertede hos Loth og Abraham, og netop i deres 

Taler over Borde indblandedes de hjelperige Advarsler 

og de trosteligc Forjættelser. Ja selv Frelseren sec 

vi ikke blot ved hiint Bryllup, hvor de fattedes Viin, 

at forvandle Vand til Viin, men ogsaa paa andre 

Hoitidsdage see vi ham snart bedes til Gjest af Fol

kets Overste, snart ogsaa hos Venner, hvor han da 

var Festens egentlige Midtpunkt, og stedse udviklede 

der sig en Fylde af Lcrrdom og aandig Nydelse af 

den legemlige Bevertelse. Vi fole vel ogsaa Alle, at 

hvis Nogen fordrede, at den christelige Gjestfrihed 

skulde fjerne alt det legemlige fra sig, vilde han der

ved ogsaa undergrave det aandige. Thi den Sinds

stemning vilde undertrykkes eller dcempes, af hvilken 
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den frieste og muntreste aa'ndige Nydelse i den selska

belige Samvåren alene pleier at udvikle sig. Kun 

er det Legemliges Forhold til det Aandige, ligesom 

det allerede i sig selv maa vare saare forskjclligt 

isolge Tid og Sted, ikke overalt lige priseligt; og vi 

ville ikke nagte, at man i vor Tid ogsaa isoer siger 

vort Folk paa, at i alle Gjestfriheds-Beviisninger det 

Kjodelige, mere end nodvendigt, fremtræder, og man 

klager ofte over, at det selskabelige Liv Ho6 os, mere 

end det andetsteds er Tilfalde, derved besvares. 

Men det er vel ikke let at domme i disse Sager. At 

det K jodelige til en vis Grad udbreder sig i Selska

beligheden, kan vare uret, naar det overskrider Huns-

livets Forhold, naar den store Regel for det christelige 

Liv tillige overtrådes, at enhver stal have noget at 

meddele den Trangende; men det er umuligt at sige 

noget almindeligt til at bestemme Graden, -^hi i og 

for sig synes det Rigeligere i den udvortes ^ide af 

Gjestfriheden ikke at hindre, at jo det aandige Äaal 

kan naaes, idet jo Frelseren selv var behjelpelig til 

at det kuude gaae rigeligere til der, hvor man oglaa 

bevertede ham, uden at vide hvo han var. Ogiaa 

berette Evangelisterne, hvorlunde Herren paa Steder, 

hvor det gik rigeligt til, ikke blev forhindret i at tale 

undervisende og at virke paa Gemytterne, hvem 
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Meningen af hans Tale, midt under de festlige Til

beredelser, dog ikke undgik. Og om Frelseren ved 

saadanne Leiligheder end ofte yttrede sig dadlende 

mod de Riges Gjestfrihed paa hans Tid, saa er det 

dog ikke egentlig Overflodigheden, han dadler, og 

hans Tavshed taler ligeledes for, at der desangaaende 

ikke godt kan bestemmes noget almindeligt. Den 

eneste Regel i dette Tilfalde bliver altsaa det, som 

saa tydeligt ligger i vor Tertes Ord; vi skulle vcrre 

gjestfrie, for at vi ogfaa kunne herbergere Engle. 

Al Gjestfrihed skal nemlig sigte til aandigt Sam-

qvem og aandig Nydelse, og alt det Udvortes og 

Kjodelige stal kun tjene dette Aiemeed. Overalt, 

hvor vi see, at der flet ikke tcenkes paa, om og hvor

ledes en aandig Nydelse kunde fremkaldes, der er alt 

i Forveien det eneste, en Christen vcerdige Maal for al 

Selskabelighed forfeilet, og selv de simpleste ydre An

stalter forekomme os allerede som bortodslet Kraft og 

Tid. Overalt hvor Opmærksomheden udelukkende og 

crngsteligt er henvendt paa det Adre, hvor Forfæn

geligheden lcegger an paa, at bryste sig med sogt 

Ziirlighed eller overlæsset Pragt, eller hvor der under 

en hvilkensomhelst anden Skikkelse aabenbarer sig en 

Tcenkemaade, der fornemmelig holder sig til det Kjo

delige, og ikke ene og alene betragter det som Middel 
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til et hoiere Aiemeed, og som Grundlag til en aan-

dig Meddelelse: der maa hver den, der soger det 

Aandige, sole sig crngstet og trykket; Aandens fort

satte Vevcrgelser blive standsede, og det hoiere Maal 

for al forstandig Selstabelighed maa uodvendigviis 

forfeiles. Hvo knnde ogsaa i denne Llnledning tcrnke 

paa vor Tertes Ord, uden at sige til sig selv, hvis 

ogsaa de fromme Patriarcher, som bevertede Engle, 

kun havde villet kildre Sandserne eller prunket med 

dereS Rigdom, saa vilde Herrens Engle vist enten 

flet ikke taget ind hos dem, eller ogsaa Forjættelsens 

Ord vilde vcere forstummet i deres Muud. ^ige>aa-

dan söge allerede nu alle de Bedre blandt sædelige 

Folkeslag, men endnu mere alle Christne, ion, kun 

dvcrle gierne der, hvor troende Menneskers aandige 

Velværen aabenbares og kan fremmes, alle dis,e 

söge, saavidt det kun nogenlunde kan forenes med 

deres ydre Forhold, at losrive sig fra alle laadanne 

selskabelige Kredse, i hvilke det vandige bliver uuder-

trykt af det Kjodelige. Thi hvis det allerede er en 

almindelig Folelse, at den sandselige Nydelsessyge doder 

Aaudeu, og at en Overvurdering saavel af det, ?om 

opriudeligen kun stal tilfredsstille legemlige Forneteu-

heder, som og af det, der kun som Borgen for en 

sikker velstand har Vcrrdi, forstyrrer og Hemmer den 



18^ 

aandige Meddelelse; hvis der allerede overalt bliver 

klaget over det Uglcedelige i mange, ja i de fleste ftorre sel

skabelige Sammenkomster, isoer af den Grund, at de 

blive sammenbragte mere af ydre Hensyn, end at 

man tog til Overveielse, om og hvorledes maaskee 

eet eller andet Aandigt skulde kunne troenge igjennem 

den glimrende Vrimmel: hvor meget meer maa en 

saadan Art af Selskabelighed forekomme den sande 

Christen kun som en fordreiet Efterligning af den 

sande Gjestfrihed, hvori han ikke uden Bebreidelfe kan 

deeltage. Thi omendskjondt hans aandige Liv trives 

ved enhver uskyldig Gloede: faa forudfoetter dette dog 

stedse en reen Samvittighed; men ethvert aandlost 

Drab af Tiden besmitter nodvendigviis den sande 

Christnes Samvittighed. Og om han end gierne 

svier sig efter den herskende Skik, for ikke at tabe sit 

Standpunkt i det foelleds Samliv og med dette tillige 

sin Indflydelse paa Andre: saa er det dog stedse en 

dyrebar Pligt, lidt efter lidt at lempe enhver Skik 

saaledes, at den kan stemme sammen med vort aan

dige Liv og voere dette til Fremme. Lader os saa

ledes hver i sin Kreds anvende vor hele Indfly

delse — jeg udtaler denne Opfordring i Almindelig

hed , thi der er intetsteds Mangel paa Misbrug og 

Udartning af Selskabeligheden, kun fremtroede de i 
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forstjellig Skikkelse i de forskjellige Kredse af Selska

bet, — sa åledes, at detKjodelige intetsteds herster 

alene, eller fremtræder som det Maal, hvorefter saavel 

Eens eget Livs Vard som den Evne at bidrage til 

Andres Pelbesindende bliver afmaalt. Glemmer ei 

at vare gjcstsrie, men saaledes at I ogsaa kunne 

herbergere Engle, at alt Aandeligt ogsaa let maa 

fremblomstre under Eders ^ag; og at om end hine 

Tiders Eensoldighed ikke kan gjenfodes, om hvilke 

vor Tert minder os, dog den kjodelige Side af Gjest-

friheden overalt maa blive fort tilbage til eller opret

holdt i hiint Maadehold, ved hvilken en til det Aan-

dige henvendt Sands aabenbarer sig. 

II. Ten anden Regel, som ikke mindre klart 

udtales i vor Tertes Ord, er deune, at der i d'ucit-

f r i hedcn  ska l  av les  en  Ve re l v i r kn ing  a f  

aandelig Meddelen og Modtagen; thi Hine, 

der vare saa lykkelige at hcrbergere Engle, modtoge 

dog, idet de gave, de modtoge mere, end de nogen

sinde formaaede at give, og de beholdt for deres hele 

Liv noget Stort og Uforglemmeligt tilovers. Men i 

et christeligt Huusvcrsen stal Gjest friheden begynde 

med at give og meddele, ogsaa i aandig Betydning; 

den fremgaaer af den Bevidsthed, at et ^aadanl n 

tilstrækkeligt og fuldstændigt i sig selv, den er cn Be-
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stra'belse for at aabne og meddele sig, for at ogsaa 

Andre maae kunne ose af den Fylde af aandig Sund

hed, Kraft og Ånde, som ved Guds Naade er dan

net i den, og vederqva'ge sig derved. Saaledes for

holdt det sig ogsaa med hine af Gud velsignede Mcend 

i det gamle Testamente. De aabnede deres Huus 

for de Fremmede og kappedes om at Herbergere dem, 

fordi de vel folte, hvormeget deres fromme Huusvce-

sen var forffjelligt fra de for det Meste raae, afgudifle 

og fordærvelige Mennesker, blandt hvilke de levede: 

derfor kom de hinanden i Forkjobet med at optage 

Fremmede hos sig, forat disse foruden den legemlige 

Velgjerning, som ogsaa andetsteds hos ligesaa Velha

vende kunde vcrre blevet dem tildeel, ogsaa kunde 

nyde en aandig Vederqvcegelse, idet der blev dem 

aabnet fortrolig Adgang til et Huus, der i en faa 

udmcerket Betydning var et Herrens Tempel. Og 

netop med denne Bestræbelse begynder ogsaa den chri

stelige Gjestfrihed. Pistnok leve vi ikke blandt Afguds

dyrkere og Ryggeslose, og hvormeget vi end ofte klage 

over Verdens Fordærvelse, saa staaer dog intet chri-

steligt Huusvcesen i saadan Omgivelse, som Loth i 

Sodom; tvertimod skulle vi ansee alt det, der kan 

retfcerdiggjore hine Klager, kun som Undtagelser eller 

flygtige Pletter i den christelige Verden. Dog for 
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vor Gjestfrihed behove vi Heller ingen saadan Sam

menligning, men Cnhver skal ndove den fra et aan-

digt Synspunkt i sin Kredö og efter sine For

hold, forft og fremmest mod saadanne, som flet 

ikke paa nogen anden Maade kunde skue den guddom

melige Naades Fuldstændighed, som den aabenbarer 

sig i et christeligt Huusvcrfeu, meu derucrst stal ogsaa 

enhver Familie ligeledes udove den mod andre Fami> 

lier, i Folelse af at den bor afgive noget af sin Kær

ligheds og venligheds Skat, som ingen anden i den 

Grad finder hos sig selv. Thi det er den billige 

Fortrostuing, hvoraf ethvert christeligt Huusvcrfen 

maa vcrre gjenncmtramgt, at Guds Naade paa en 

eiendommelig Maade forherliger ng i enhver; og var 

dette ikke faa, da vilde ogsaa den hele christelige Kirke 

vcrre et saare kummerligt Vcrsen. 

Det er altsaa dette, hvormed den christeligt Gjcst-

frihed overalt blandt os stal begynde. Begynder den 

anderledes, cre Munterhed og Glcrde ikke hjemme i 

Huset og stulle de forst vcrkkes og oplives ved venlige 

Gjester; er det en Trang paa kunstig Maade at 

stabe en storre Kreds, fordi den naturlige mindre in

gen Tilfredsstillelse Yder; vil man i den storre for

glemme Utilfredsheden og Bekymringen, lom i den 

huuslige stedse igjen fornyes; saa kan deraf ttke frem-
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gaae nogen af Gud velsignet Gjestfrihed, men kun et 

tomt Skin, som udarter til sandselig Overdrivelse; og 

det vilde vc?re bedre forst at holde fig rolig, og inden-

fra ved Bod at helbrede sig. Thi kun det Huus kan 

ved sin Gjestfrihed stifte Velsignelse, som, naar det 

aabner sig, kan fremvise Guds Borns himmelske Fred 

og Lyksalighed, paa det en glad Taksigelse ogsaa fra 

andre Hjerter kan opstige til Gud for det Gode, som 

boer deri, og paadet det kan vise sig, hvorlunde 

netop derved, at enhver ved sin velsignede Plads i 

Huusvcesenet er lykkelig og ivrig i den aldrig trcrttede 

Virksomhed, som den anviser ham, tillige endnu en 

Kraft udvikler sig og en Drift opstaaer til ogsaa at 

rcekke Andre et Gud velbehageligt Gloedesbcrger. 

Denne aandige Meddelelse altsaa er og maa voere 

Maalet for al christelig Gjestfrihed, hvis vi ikke ville 

komme i Fare for at henfalde til en fordærvelig sand-

felig Nydelsessyge. Men idet den hellige Forfatter 

siger, „Voerer gjestfrie, thi derved have Nogle herberge

ret Engle": faa minder han om, hvorlunde de, som 

udove Gjestfriheden, fljondt de uden Egennytte kun 

ville meddele noget Aandigt, tillige selv modtage noget 

Aandigt. Ligesom hiint er den Drist, hvoraf de be-

sjceles i det selskabelige Liv: saaledes er dette den Vel

signelse, som deraf falder tilbage paa dem selv. Vi vilde 
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jo heller ikke vcrre et Folk af Brodre, hvis dette ikke 

fulgte af sig selv, endog uden saadanne forregne guddom

melige Tilskikkelser, som Englenes Aabenbarelfcr i 

kiin Tid vare. Thi idet vi kalde hinanden Brodre, 

saa udtale vi derved en naturlig Liighed, trods alle 

personlige Forskelligheder, ikke blot dem, der opltaae 

af de menneskelige Indretninger, men ogsaa dem, der 

umiddelbart komme fra Gud, der jo fra forit har 

skabt og begavet enhver paa forssjellig Maade. Og 

ikke alene Liigheden udtale vi men ogsaa Kærligheden, 

for hvilken det vel stedse bliver saligere at give end 

at modtage, men for hvilken det ogsaa er saligt at 

modtage, isoer det Nandige, og det saaledes at begge 

Dele stedse mere og mere komme i Ligevagt, jo inder

ligere og fuldkomuere den sammensmeltende Kjcerlighed 

selv er. Naar vor Tert derfor kun kunde sige, .mange 

have herbergeret Engle': saa kommer det deraf, at det 

ikke var forundt hine gamle Fcrdre at leve blandt 

et saadant Folk af Brodre i Aanden. Blandt os kan 

og stal dette vcere almindeligt. Thi ligesom det vilde 

vcere et ondt Tegn, hvis et christeligt Huusvcrien, 

naar det aandigt aabner sig, ikke kunde give nogel 

mere og skjonnere, end det kan modtage as een Uln 

anden Enkelt: saaledes vilde det vcere et farligt og 

med hiin broderlige Liighed uforeneligt hovmod, l'vio 
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vi ikke ligesaavel, idet vi give, havde det Anffe ogsaa 

at modtage, som ogsaa den Tro, at enhver Broder i 

Herren ogsaa har en aandig Gave at tilbyde os. 

Og ville vi vide, hvad det Bedste er, som vi 

kunne modtage: saa beHove vi kun at sporge, hvad 

der hcendtes hine Patriarcher, som herbergerede Engle. 

Hos Een vakte Englen et gladeligt Haab, at et Gode 

endnu skulde vorde ham tildeel, hvilket han, ffjondt 

det var ham forjcrttet af Gud, dog ncesten allerede 

havde opgivet. Den Anden, der som Fremmed levede 

blandt en aldeles ryggeslos og vanartet Slcegt, fik 

ved de Engle, han herbergerede, i rette Tid et Advar-

selsord, at han skulde unddrage sig Samlivet med 

disje Onde, over hvem Guds Vrede snart vilde bryde 

los. Dette var rigtignok enkelte og ganske sceregne 

Tilfalde, men desuagtet gjenfinde vi i begge det Al

mindelige, som fra Tid til anden er os Alle sornodent, 

og som lettest ydes os ved Udovelsen af Gjestfrihed. 

Hvor reent og trofast end et christeligt Huusvcesen 

holder sig, Bekymringerne finde dog ogsaa her en Ind

gang, udbredte overalt snige de sig ogsaa paa een eller 

anden Maade ind i denne Helligdom. Hvis det ikke 

uetop er de jordiske og legemlige, saa gaaer det Mle-

des til, at, jo mere vort aandige Oie ffjcrrpes og vor 

Synskreds udvider sig, desto mere Godt blive vi vaer, 
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som vi endnu fole os langt fra, saa at vi mene ikke 

at kunne naae det, men at samles med vore Fcrdre, 

selv endog for vi have seet blot Begyndelsen dertil; 

og jo mere ved tiltagende Erfaring alt det Smaalige 

og Vildledende i Verden trcrder os imode, desto mere 

troe vi at maatte opgive allerede fattede og i tidligere 

Tider med Glade ncerede Forhaabninger. Mangen 

Forjættelsens Son vil ikke komme, og det bedrover os. 

Thi hvad der saa end opstaaer af opgivne Forhaab

ninger, en ligegyldig Given Slip eller en skrantende 

Lcrngsel, eller en utaalmodig Bitterhed, der smerteligt 

foremaler sig, hvad der ikke meer er at vente, — 

stedse bliver Livets glade Stemning forstyrret. Ta 

maa altsaa fra Tid til Tid et trosteligt Ord med 

guddommelig Forjættelse trcede ret midt ind i Livet; 

et mere glad stemt eller mere roligt beskuende Gemnt 

maa hcrve os, og ved en glædeligere Udsigt i Fremti

den, end vi selv kunne udfinde, lette Beknmringen, om 

end ikke ganske bortrage den. Det er dette, som den 

aandige Side af Selskabeligheden stal yde; saaledes 

stal Ligevagten gjenoprettes i den Sjcrl, hvor den var 

forstyrret, og det hendaanende Liv ved gjcnvakt Forhaab-

ning erholde et nyt Sving, saa at tillige den glade 

Fortrostning vender tilbage, og vi ligesom Abraham 

kunne bede til Gud, at han ser de Retfærdiges Skvld 
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ogsaa maatte forskaane de Ugudelige. Hvo stulde ik!e 

ofte have erfaret, at den muntre, selskabelige Samtale, 

den lette Berel af forffjelligt opvakte Gemytter heldi

gere har bevirket dette, og sikkrere truffet den beroli

gende Tone, end den alvorlige Eftertanke og den dyb

sindigste eensomme Betragtning; og hvem dette er 

vederfaret, han har huset en Guds Engel. — Men 

troenge vi ikke ligesaa meget til Advarfelsordet, som 

Engelen bragte Loth? Det vilde vcere en uretfoerdig 

Klage, hvis ogsaa vi vilde sige, at vi levede blandt 

en forvendt Slcrgt, ligesom hiin. Det var det samme 

som at miskjende Guds Nige, der er siiftet blandt os, 

hvis vi stedse vilde sukke over, at Jorden ogsaa nu ikke var 

andet end en Jammerdal. Saadanne Klager skulle 

ikke opkomme, en saadan Attring i Folel>en stal ikke 

forbittre den Christnes Liv. Men desuagtet fole vi 

nok, at Guds Riges Medlemmer og denne Verdens 

Born endnu altid leve blandede med hinanden, og at 

ikke alle, som dele Navn. og Tegn med os, ogsaa af 

Hjertet hore til de Christnes Samfund, som de be

hende sig til. Naar vi derfor uden Betcenkning 

hengive os til mangestags Mennesker, drage mange-

haande Farer sig sammen om os, og kunne pludselig 

hilde os. Ere vi selv tilgængelige for Sorgen: hvor 

let kunne da herskesyge og listige Mennesker smitte os 
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med deres mistænkelige Klogstab. Gives der Stem

ninger, i hvilke ogsaa vi ere udsatte for, at den kjo-

delige Side af Livet overdover det Aandige: hvor let 

kan det da ssee, at Mennesker, som kun söge det Jor

diske, bemægtige sig os, stedse scrtte sig fastere i vor 

Kreds, lidt efter lidt fortramge af samme dem, som 

ved Lighed i Tcrnkemaade egentlig hore til os, og 

idet de udove et fordærveligt Erempels Magt over os, 

stedse lokke os lamgere bort fra den uskyldige, Gud 

velbehagelige Mnnterhed. Denne Fare synes meest at 

opstaae af Sindets gjestfrie Tilgængelighed; men have 

vi kun stedse det Ord i Minde, at det ikke kan fattes 

den rette Gjestsrihed ogsaa stundom at hnse Engle, 

saa sinde vi netop i den ogsaa Pjelpen meest paa 

rede Haand. Thi da vil det vcrre vor faste 

Villie, at holde vor selskabelige Kreds reen, eftersom 

Guds Engle vist ikke indtrcede, hvor Synden pleics, 

men kun til Guds rene Andlinge; den Folelse vil 

aldrig forlade os, at vi ikke maae dele noget andet 

med de Lnde, end hvad der uundgaaeligt fremgaaer 

af bestemte Forhold, som vi ikke kunne beHerste eller 

omdanne, og at Adgangen til vor fortrolige Glcrdes 

Kreds ikke tilkommer dem. Men er det vor fane 

Villie at vogte os for enhver altfor noie Forbindelse 

med forforcriste Mennesker, og fra vort Selskabsliv 
Schleiermachtrs Prcrditencr. ! ! 



at fjerne det, der isoer hidlokker Saadanne; da vil 

Gud ogsaa bevare os for farlige Vildfarelser, at ikke 

maaffee en allerede uddrevet ond Aand indtrceder 

hos os, og flaaer sig til Ro i den til Glcede festligt 

smykkede Sjcrl; men naar vi stedse meest söge at 

drage de Ligesindede, der onsse at hente Lcerdom af 

og vederqvcrge sig ved det samme Gode og Skjonne, 

som vi, ind i vor Kreds, saa vil Han af disse op-

vcekke saadanne, som advare os for truende Farer, 

og da have vi til vor Frelse og vor Reduing herber-

geret Guds Engle. 

I samme Grad altsaa, mine Elskede! som hine 

Sagn ere svundne, at Engle fordum ikke sjelden kom 

ned til Menneskene og lode sig tage til Gjeste af 

dem, for at bevare og styrke dem for Himmelen, i 

samme Grad fole vi, at vi i ncrrvcrrende Tingenes 

naturlige Orden skulle vcrre hinanden Guds Engle, 

og at hans Aands Kraft derfor boer iblandt os, for 

at vi kuune vorde dette for hinanden. Ja ligesom 

Herrens Engel dengang viiste sig for Guds UMinge 

ikke blot ved den eensomme Bon og ved det smertelige 

Offer, men ogsaa medens de i magelig Rolighed sad 

uuder deres Figentrce, ventende paa venlige Gjester: 

saaledes skulle ogsaa vi troste, undervise, oplofte 

hinanden, ikke blot i Andagtens eller Sorgens hoiti-
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dclige Timer, men ogsaa i den selskabelige Roligheds 

og Glades lettere Oieblikke. Og paa hvor mang

foldig Ms kunne vi ikke dette, uden dog paa oeng-

stelig Maade at omstemme den eiendommelige Tone 

i dette Livsgebeet. Hvor I ved eders Hjertes grun

dige Glade og Tillidsfuldhed overvinde en crngstende 

Stemning hos en Anden; hvor I ved et træffende 

Ord oplose en Forvirring i Folelsen eller Tomme

kraften; hvor I ved en let men sikker Vending drage 

Spoqen bort fra det Strafværdiges Grandse, opret

holde Mnnterhedens Samfund med Livets hoiere 

Gehalt, og i den skyldfrie jordiske Nydelse holde den 

aandige Lcrngsel vaagen: der have I overalt viist 

eder som Guds Engle. L"g alt dette skal og kan 

jo i de Christnes selskabelige Liv ikke vcrre noget 

sjcldent. Lader os kun stedse meer og meer befrie 

os for de trykkende og for det Meste aldeles unyttige 

Lcrnker, som vi i denne Betragtning have paalagt 

os, for at, naar alt Fremmed og Forstyrrende er 

fjernet, de knnne leve desto gladere med hinanden, 

som hore til hinanden formedelst den ?!ands Liighed, 

der opfylder dem, og den Kjarligheds, der beijcrler 

dem: da ville vi ogsaa i vort selskabelige Liv vcrre 

ligesaa velsignede, som hine Patriarcher vare. Ta 

aabenbarer sig for Enhver et trostende eller adva-
13 ' 



196 

rende Guds Sendebud, naar han troenger dertil; og 

i Modsætning til hiin gamle Historie, hvor Menne

skenes storste Bestræbelser bleve forstyrrede derved, at 

Herren forvirrede deres Sprog og splittede dem ad, 

vil da ad denne Vei, fra Menneskenes mindre For

bindelser, fra de enkelte buuslige Kredse og hvad der 

umiddelbart pleier at knytte sig til disse, mere og 

mere udbrede sig en skion Jorstaaelse mellem blan

derne, en fri, hjelperig Omgængelse. Alle ville, 

idet de forstaae dc samme Tegn og tale det samme 

Sprog, med forenede Krcrfter arbeide paa det fcrlleds 

Pcerk, og Enhver vil, naar han kommer og gaaer, naar 

han venligt giver og modtager, i de muntre og dog 

betydningsfulde Livets Vieblikke mode sin Broder som 

Herrens Engel. Amen. 
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IX 

Om de» christelige Velgjorenhed. 

N!ine andcrgtige Tilhorere! Da jcg nyligen talcde 

med cdcr om den chrisielige Giestfrihed, bragte jeg i 

Erindring, hvorlunde Gjeslfriheden noeften overalt 

oprindeligen har beroet paa, at de, som langt fra 

deres Hjem vare drevne til fremmede Lande, i hver 

Henseende befandt sig i en hjclpelos Tilstand. I 

hine tidligere Tider altsaa var Gæstfriheden, som tog 

sig af den Landflygtige, og Velgjorenheden, !om tog 

sig af den Hjelpelose, meestendeels eet og det lamme. 

I vor Tid ere begge meget adskilte fra hinanden; 

den selskabelige Gjeftfrihed kan fra sin kjodelige Be

gyndelse ile lige til sit aandige Maal, ^elgiorenbeden 

bliver for det Meesie siaaende umiddelbart ved det 

Legemlige, og naar vi i Gjestfriheden meesi have at 

gjore med vore Ligemcend, saa gjor Velgjorenheden 

for siorstedelen saadanne Brodre til sin Gjenjtand, 
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hvilke i mange Henseender staae bag os i storre Fra

stand. Men begge disse Dyder ere selv i vor Tid 

endnu beslægtede. Thi vi fole meget vel, at saafremt 

det Legemlige dog ogsaa er uundværligt for Gjestfriheden, 

har enhver kun Ret til at voere gjestfri, saafremt han 

tillige ikke lader det fattes paa Velgjorenhed: og den 

som var velgjorende, men siet ikke gjestfri, angaaende 

ham ville vi dog tvivle, om hans Velgjorenhed var 

den rette. Og paa ligesaa naturlig Maade sremgaaer 

saavel det ene som det andet af et velordnet Huus-

vcxfens christelige Aand. Thi intet Saadant bestaaer 

nu for stg og ved stg alene: Livets Hjelpemidler fin

des kun i den almindelige Forbindelse og Omgang; 

og til jo flere Sider denne udbreder stg, jo storre 

Fylde af Eie og Gods Menneskets Herredomme over 

Jorden avler, desto storre Ulighed i Menneskenes ydre 

Tilstand opstaaer og fornyes overalt, og i denne 

Ulighed avles Velgjorenheden ganffe naturligt hos 

Alle, som endnu ville vcere nogenlunde retscerdige. 

Forholdsmæssig ringe er dog altid Antallet af dem, 

som med Hensyn til det ydre Liv ere saa heldige 

fremfor Andre, at deres Velstand synes stkkret mod 

alle de menneskelige Tings Omskiftelser; de Fleste ere 

ncesten altid saadanne, som rigtignok lettelig troe, at 

de have mindre, end der tilkommer dem, men derncrst 
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ogsaa igjcn maae tilstaae, at de have erholdt mere end 

?lndre, af hvilken vaklende Bevidsthed de netop sikkrest 

kunne slutte, at de have, hvad dem tilkommer, og at 

de leve i en lykkelig Middeltilstand. Thi der gives 

saare Mange bag dem, som ikke kunne blive den Fo-

lelse qvit, at de med Hensyn til alle Livets udvortes 

Goder ere komne tilkort. Lg maae vi ikke tilstaae, 

at der uden hun de menneskelige Tings sammeniatte 

og indviklede Tilstand, hvoraf den storste Deel af 

vore Behageligheder i Livet fremgaaer, flet ikke kunde 

finde en saa stor Forskjel Sted? at, hvis vi ikke paa 

en saa gloedelig Maade havde nok og tilovers, heller 

ikke saa mange af vore Brodre vilde have for lidt ^ 

Der altsaa, i den simple Retfærdighed, er Roden 

til den Bestræbelse efter at hjelpe og glore lige; vi 

skaffe os selv en hoiere Nydelje af den guddommelige 

Velsignelse i det Udre derved, at vi lindre den piin-

lige Folelse hos dem, som ved den samme Forgu

delse af Menneskene, hvorved vi finde os velsignede, 

for deres Part synes at vcrre forfordeelte. 

En Vclgjorcuhed paa en saadan Grundvold er 

nu vistnok ikke noget Tilfældigt; nei efterdi den beroer 

paa de uuudgaaelige Virkninger af Menneskenes fcrl« 

leds Tilstand, er den noget Væsentligt. Derfor fin

des ogsaa flere Zlnviisnmger desangaaeude i ukristen; 
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og i den chn'stelige Kirke har der fra dens forste Be

gyndelse af bestaaet gavnlige og notwendige Anord

ninger, efter hvilke den er blevet ndovet. Men den 

kan kun oves og naae sit Maal, naar der i ethvert 

christeligt Huusliv danner sig en rigtig Aand for den, 

og der ved enhver Inddeling af det Erhvervede strar 

bliver taget Hensyn til velgiorende Gjerninger. Der

for har det forekommet mig nodvendigt, til vore fore-

gaaende Betragtninger over det chn'stelige Huusvcrsen 

endnu at tilfoie disse over den chn'stelige Velgjorenhed. 

Tert. Ephes. 4, 28. 

Den, som stjal, stjcrle ikke fremdeles, men 

arbeide heller og gjore noget godt med Hin

derne, paadet han kan have at meddele dem, 

som have behov. 

De Ord, mine Elskede! som vi nu have Hort, 

klinge deels meget jcrvne, deels endogsaa raae, og 

synes at henvise til en meget ufuldkommen Tilstand i 

det christelige Samfund, der endnu gjorde faadanne 

Advarsler fornodne, hvilke vi nu i en velordnet chri-

stelig Menighed kunne erklcere for fuldkomment over-

flodige. Disse Ord gjore og faare lidt Boesen af den 

Sag, hvorpaa det kommer an, og fremhceve ingen 



201 

Bevæggrunde dertil; og saaledes synes de maaffee 

paa ingen Maade egnede til at lede vor Betragtning 

over den christelige Velgjorenhed. Men, mine Elskede! 

meget vel betcrnkt og med Hensigt har jeg, ftiondt 

der jo ikke fattes andre i vore hellige Skrifter, jnft 

valgt disfe jcrvne Ord, fordi det synes mig mindre 

nodigt med indtrcrngende og rorende Opfordringer at 

overtale eder til ^elgjorenhed. Thi faadanne behoves 

der i Sandhed ikke, eftersom I ere bevcrgelige nok i 

denne Henseende, og lctteligen give Lyd, naar Nogen 

opfordrer eder til milde Gaver, faa at ogfaa Rngtet 

om eders ^elgjorenhed er vidt ndbredt. Men des

uagtet synes jeg, det forekommer mig, som om der 

endnu var meget Urigtigt i den blandt os sædvanlige 

og herskende Art af Belgjorenhed, hvorfra vi endnu 

maae losrive os, og som om det kunde vcrre gavnligt, 

at foranledige faadanne Overveielser, ved hvilke Grun

den kunde renses, hvorpaa siden en Gud velbehagelig 

og fand christelig 'Lelgjorenhed kan trives, og dertil 

synes mig just de oplåste Ord saarc fortrinligt at 

egne sig. 

I. Jeg begynder med, under Beiledning af vor 

Tert, at bortrydde det falske Underlag, paa 

hvilket saa mangen hoit berommet Velgjoi enhed bviler. 

Thi dette er Betydningen af hine Haardt klingende 
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Ord, som maaskee kunne have vceret mange fine Oren 

til Anstod: „Den, som stjal, stjcele ikke fremdeles." Thi 

blive vi staaende ved den bogstavelige Mening, saa 

skulde der blandt Christne siet ikke mere vcere Tale 

herom; ja, selv uanseet alt, hvad Fromheden virker, 

dele vi vist alle den Folelse, at, naar det udvortes 

Liv i Selskabet alt er kommet til en vis Uddannelse, 

kunne saadanne Krænkelser af Retfærdigheden knns 

vorde begaaede af de raaeste og lumpneste Mennesker, 

som vi slet ikke have Grund til at söge i vore For

samlinger. Men, mine Elskede! lader os ikke blive 

ftaaende ved det torre Bogstav, men hnske paa det, 

som vi alt i vor Barndom have Hort som den rigtige 

Fortolkning as det gamle Bud, hvori det samme Ild

tryk forekommer, at nemlig hermed ikke blot menes 

hine udtrykkelige Krænkelser af Eiendomsretten, hvilke, 

saasnart de bevises, blive anseete med Straf af det 

borgerlige Selskab, men at derunder er indbefattet alt 

det, som kuu lader sig retfcerdiggjore ved en nndvi-

' gende og tvetydig Fortolkning af hine almindelige 

Regler, som ere Gruudstotterue for Troskab og Ret

færdighed. Enhver bevidst Forfordeling for Erempel, 

enhver Handlemaade, hvilken man, fordi den er for-

deelagtig, er bange for at underkaste sin egen og det 

Offentliges strengeste Provelse, en Erhvervsmaade, som 
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ikke er begründet i hiin sande og hoiere Lovmæssighed, 

som fordrer, at alt hvad enhver gjor for sin egen 

Fordeel, stal samstemme med det almene Vel og alle 

Enkeltes Vel, hvem dette kan angaae; alt dette er allerede 

en Afvigelse fra den strenge Retskaffenhed i Handel og 

Vandel og indbefattes under Apostelens Advarsel. 

Det synes vel sagtens ufrugtbart, mine Elskede! 

kun at opstille faadanne almindelige Udtryk i en 

Rcrkke ved Siden af hinanden; men det er ogsaa 

vanskeligt og ncrsten uendeligt, her at gaae i det (En

kelte. Imidlertid vil jeg i det Mindste berore eet og 

andet, som isa'r passer sig paa et laadant Middel

punkt af et virksomt Liv, som vor Vy er. — Skriften 

selv siger: .Gud Herren er den, som gjor den Fattige 

ved Siden af den Rige;' og hvad jaa end velme

nende Mennesker af og til have dromt og udmalet sig 

i maugehaande Former om en udvortes Ulighed blandr 

Menneskene, saa vide vi, at det er en Trom, lom 

den Hoieste ikke billiger, eftersom det mennestelige 

Samfnnd i en nogenlunde udviklet Tilstand ikke kan 

bestaae derved. Thi hvis der ogsaa i Tag ved et 

Guds linder eller en frivillig Overeenskomst mellem 

Menneskene kunde opstaae en faadan Liigbed: ,aa 

vilde allerede i Morgen Uligheden igjen indtråde, og 

det saaledes, at vi tydeligt vilde see, at Herren bavde 



204 

frembragt den, ikke alene derved at han har begavet 

den Ene fremfor den Anden med Forstand og Due

lighed til sin Dont, men ogsaa ved hiin afverlende 

Indflydelse af den ydre Natur paa de menneskelige 

Bestræbelser, hvilken vi rigtignok meer og meer, men 

aldrig ganffe faae i vor Magt, og ved hiin almene 

Sammenkjedning af de menneskelige Anliggender, hvori 

stedse det Mindre bestemmes af det Storre og det Storre 

af det Mindre paa en uberegnelig Maade. Men naar vi 

ikke kunne ncrgte, at Gud Herren paa denne Maade 

stedse paany stiller den Fattige ved Siden af den 

Rige: faa maae vi dog indsee, at det er hans Villie, 

at Kærligheden ffal formilde denne Modsætning; vi 

maae indsee, at den meest oplivende Fordeling af 

menneskelige Krcefter kun kan vcere der, hvor denne 

Modscetning holdes inden visse Grcendser, efterdi 

enhver kun under denne Betingelse kan opfylde alle 

menneskelige Pligter. Men naar den Rige ikke benyt

ter den Afhængighed af ham, hvori de Uformuende 

tidligt eller seent komme, saaledes, at disse ogsaa 

blive afhjulpne derved, men saa egennyttigen, at han 

vel selv bliver rigere og rigere, men hine synke 

dybere og dybere i Fattigdom; naar den Rige tcenker: 

Paadet jeg bestandig kan blive rigere, maae hine 

meer og meer vcere nodte til at arbeide med deres 
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Hcrnder og gjore noget Godt for mig; om de end 

ved alt Arbeid intet fortjene, hvoraf de kunne med

dele dem, som have behov, saa stal jeg nok gjore det 

godt og give de Trængende desto mere af mit eget; om de 

end tilsidst trods al Arbeidsomhed blive saa sättige, at de 

kun kuuiie bidrage lidet eller intet til Samsundets 

almindelige Fornodeuheder, saa stal jeg nok paatage 

mig desto mere sor miu Part; ja lad dem endog 

blive saa fattige, at de ikke engang meer kuune opfylde 

den Pligt at sorge for deres Vorus Opdragelse, saa 

stal jeg nok lade dem opdrage, jeg kan endogsaa be

sorge det billigere og bedre: naar den Rige tcrnker 

saaledes, da bliver Modsætningen mellem de Rige og 

Fattige paa en unaturlig Maade overspændt, og den 

Rige bestjæler den Fattige for den crdlesie Teel as 

hans Tilværelse. — Fremdeles hvormange gives der 

ikke, iscrr paa et Sted som vort, der ikke blot staae i 

Forbindelse med Enkelte, men tvertimod drive deres 

Forretning paa mangehaande Maader med Statens 

Bestyrelse og dennes enkelte Grene. Jeg troer, at 

denne Gjenstand behover kun at ncrvnes, for strar at 

bringe de lose Grundsoetninger i Erindring, som laarc 

mange, forresten ikke forkastelige Mennesker i denne 

Henseende folge. Men hvis Nogen vil besmykke den 

overdrevne Fordeel, han drager as Almeeuheden, der 
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dog stal opretholdes af alle Enkelte, ved den Betragt

ning, at det end ikke i mindste Maade mcerkes af 

nogen Enkelt, hvad han desaarsag maa gjore eller 

yde mere for det Hele: er det vel andet, end at ville 

retfærdiggjort Bedrageriet ved Hemmeligheden? og. 

skulle vi regne for intet den Utilfredshed og den 

Uorden, som derved paa mange Maader frembringes 

og nceres, om det end kun betragtes i sine ydre Folger? 

Seer I, mine Elskede! dette her og alt lignende 

horer med under det Ord: Den, lom stjal, sijcele ilke 

fremdeles! og lader mig nu ikke sporge mere, om vi 

ere saa langt hcevede over denne Formaning, lom det 

ved forste Aiekast syntes. Men lader os tage det til 

Hjerte, at Apostelen scetter denne Formaning foran 

Opfordringen til Velgjorenhed, som om han vilde sige 

til os: Forend I tcenke paa at vcrre velgjorende og 

at understotte dem, som have behov, skulle I forst 

vcere retfærdige, aflcegge enhver selv den hemmeligste 

Uretfærdighed, som netop meest skaber Trængende. 

Ja jeg kunde eud yderligere sige, han vælger de jæv

neste, torreste Ord, som slet ikke vilde kunne hores 

uden Forlegenhed og Undseelse, som om han vilde 

sige: Et Samfund, fra hvilket al Uret af det Slags 

endnu ikke er forviist, har ingen LEre men ^kam 

selv af den meest rnndhaandcde Velgjorenhed. Thi 
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hvad ere saadanne Velgjorende andet end, w>n Frel

seren siger, kalkede Grave? Rovets Hule stal smykkes 

med et glimrende Skin og oppyntes med hellige Tegn; 

og efter enhver saadan hykkelst Daad vender den 

vnde Aand tilbage med fornyet Kraft og glider sig 

over at sinde sin Bolig saa bedragerist smykket; 

Samvittigheden, saavel vor egen som den fcrlleds, 

hvilken vi kalde den offentlige Mening, stal beroliges 

og vildledes, ret som om det Onde kunde giores godt 

igjen ved den gode Gjerning! Og hvad ere dog 

scrdvanligen de meest glimrende milde Gaver i Sam

menligning med den Rigdom, der ad uret Vei er 

bleveu erhvervet? en Deel deraf, som knap er vcrrd 

at na'vne! Og en Saadan, som bar bragt Mange til 

Fattigdom eller i det Mindsie ladet dem blive i Fat

tigdom, for selv at blive saameget rigere, hvor meget 

mindre giver han ikke altid, ikke alene »folge den 

indre 'Koerdi, saafremt den Fattiges Skjerv er mere 

vcrrd end den Riges Gave, men ogsaa isolge den 

ydre Va?rdi hvor meget mindre, end de Mange 

tilsammentagne vilde have giver,, hvis Hiin knn 

havde ladet dem faae lidt mere Plads at bevcrge 

dem frit paa! 

Og her maa nu Ingen for Erempel sige: Sart 

ogsaa, at der gives Enkelte blandt cs, med hvis 
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Velgjorenhed det ikke staaer meget bedre: saa kunne 

vi ovrige dog ikke tilregne os dette, og vor Velgjo

renhed bliver al LEre vcerd! Thi det forholder sig 

ikke saaledes: det er tvertimod det christelige Livs 

Vcrsen, at ligesom al Fortjeneste er scelleds, saaledes 

ogsaa al Brode. Skulde ikke Enhver, som villigen 

fremmer velgjorende Foretagender, vare bange for at 

modtage Offere af dem, hvis Rigdom paa een eller 

anden Maade er besmittet? Skulde vi ikke i ethvert 

saadant Tilfalde med Billighed vogte os for at bringe 

ydmyge og glade Givere i Forbindelse med mistcenke-

lige Navne? Skulde vi ikke crngstes ved, til alt det, 

der trykker den Fattige, ovem'kjobet at foie den For

bandelse, der hcenger ved uretfærdigt Gods, der selv 

som Gave ikke kan trives? Za, lader os paa enhver 

Maade vcrre strenge mod al Velgjorenhed, som ikke har 

den reneste og ulasteligste Samvittighed til Grnud-

vold. Den som har gjort Uret, han aflcrgge den forst, 

for at hans Velgjorenhed ikke stal vcere besmittet af 

hans Uret. Men har han aflagt den, da vide vi 

ikke at onffe ham noget Bedre, end at han maa 

kunne sige: Og hvad jeg med Uret har erhvervet, det 

giver jeg dobbelt til de Fattige. 

II. Efterår vi altsaa ere blevne enige med hin

anden angaaende den eneste Grundvold, hvorpaa en 
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Gud velbehagelig Velgjorenhed kan bygges: saa lader 

os nu i vor Tertes Belysning ogsaa betragte den 

falske G laud 6, hvormed deu christelige Velgjo-

renhed kun altfor ofte omgives, paa det vi ret maae 

skamme os derover. Hvad siger Apostelen videre i 

vor Tert? Enhver arbeide og gjore noget Godt med 

panderne, paa det han kan have at meddele dem, 

som bave behov. Dette klinger sandelig flet ikke stort 

og prcrgtigt, flet ikke som en saa ndmcrrket Dyd eller 

Salighed, som Velgørenheden meget ofte er bleven 

fremstillet, vistnok mere til Skade end til Gavn for 

det hele christelige Liv. Thi disse Ord sige dog hver

ken mere eller mindre, end at den er det rigtige Maal 

for vort Arbeide. Saa lidt som vi nu pleie fortrin-

Ugen at rose os af det Arbeide, som vi gjore med 

vore Hcrnder, som om det var noget Stort og Her

ligt: ligesaa lidt er ogsaa det noget Stort, naar vi 

opfylde det rigtige Maal for dette Arbeide; og andet 

stal, ifolge vor Tert, Velgørenheden ikke betyde. 

Sammenhcrugen er nemlig folgende. Just fordi Mange 

formedelst uheldige Omstceudigheder, eller naar sar-

deles Ulykkestilfælde indtraffe, selv med den bedste 

Villie ikke ved deres Arbeide kunne erhverve saa meget, 

som de og Deres bruge: saa gior hver Den for lidt, 

der ikke ved Arbeid vil skaffe mere, end han iclv be« 
Schleiermach«rs Prædiken«?. I ̂ 
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hover; nei enhver skal gjore sig Umage for at tilveje

bringe meer, end han bruger, for at han kan have 

noget at meddele hine Uformuende. Og at dette knn 

er det rigtige Maal for vort Arbeide, i det Mindste 

i det menneskelige Livs Tilstand, som den allerede 

dengang var, og selv endnu bestaaer, det kan vel in

gen ncrgte. Thi naar det lykkes os ved vore Hcenders 

Arbeide at forskaffe os, hvad der horer til vort og 

vor Families eget Ophold; faa er dette rigtignok 

noermest Frugten af vor Flid; men vor Flid for-

maaer dog kun at forskaffe os dette under Forud

sætning af hiin Lethed og Tryghed i Samfcersel og 

Meddelelse, som kun bliver mulig ved vor borgerlige 

Indretning og de forskelligste offentlige Sikkerheds-

anstalter, og dette gjelder ovenikjobcr om alle Ständer 

uden Forffjel. Disse Anstalter altsaa maae vedlige

holdes, og allerede dertil maa vor Flid, hvis den ikke 

stal va?re ganske sorgjeves, frembringe mere, end vi 

selv bruge umiddelbart til os og Vore. Men naar 

man ikke modarbeider Fattigdommen, naar de Træn

gendes Antal tager Overhaand: saa vil den Sikkerhed 

i alle hine Forhold, hvorpaa det heldige Udfald af 

vor Flid beroer, snart mere eller mindre umiddelbart 

komme i Fare. Idet vi altsaa give vort Arbeide 

den Udstrækning, at vi ogsaa have noget at meddele 
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dem, der have behov: saa opfylde vi kun det rette 

Maal af vor Anstrengelse i de af Gud anordnede 

Forhold i det menneskelige Selskab, vi gjore intet 

andet, end hvad allerede Hensynet til vor egen varige 

Fordeel, efter rigtig Beregning af disse Forhold, paa

ligger os. Her er altsaa intet videre at rose i 

Særdeleshed; men hvis vi have forsomt, hvad i 

denne Henseende paaligger os, saa ere vi dovne Tje

nere, og maae frygte for den naturlige Straf. Have 

vi udrettet, hvad der paaligger os, have vi ved 

ftigeude Nod anstrengt os for i dette Tilfalde ogsaa 

at gjore mere end i Tiugenes sædvanlige Lob: saa 

bor vi holde os ydmygeligt tilbage, og om vi overoses 

med blodagtig Roes og Verommelse, maae vi i 

Saudhed sige, at vi ere unyttige Tjenere, thi vi have kun 

opfyldt det os auviiste Maal af menneskeligt Arbeide. 

Idet nu Apostelen fremstiller os Velgjorenheden 

fra dette eenfoldige og jcrvne Synspunkt, afridser ban 

os ogsaa dens Omfang saa bestemt, at vi maae til-

staae, at ligesaalidt som den er nogen scrrdcles Be-

rommelse, ligesaalidt iudslutter den nogen saadan for

trinlig Salighed og Tilfredsbed i sig, som kun ud-

mcrrket Heldige kuuue forskaffe sig den. Thi Apo

stelen forer Velgjorenheden lige tcrt ned til ^rcrud-

serne af selve Fattigdommen. Ogsaa de, som maae ar-
!,» 



212 

beide med deres Hcrnder, skulle erhverve saameget de 

kunne, ei blot for ikke selv at komme i den altid 

trykkende Stilling, at de kun ved Andres Hjelp kunne 

bestaae, men ogsaa for selv endnu at give dem noget, 

der allerede befinde sig i denne Stilling. Thi begge 

Dele ligge ncer nok ved hinanden; den der slet ikke 

mere kan meddele noget, vil meget snart selv trcenge 

til at faae. Saaledcs er da Velgørenheden fra denne 

Side betragtet, igjen ikke andet end Maalet paa vor 

Frastand fra Trangen, eftersom de rette Gjenstande 

for Äelgjorenheden ere de, der selv ikke mere kunne 

vcrre velgjorende; og altsaa kan der ikke soettes nogen 

sceregen Salighed i, at vi, medens v! lette de en

gendes Kaar, fole, at vi selv ikke ere trcengende. Ja 

trods alt Skin af Ulighed, som om i det Mindste de, 

hvis Velgørenhed kan gaae i det Store, skulde have 

en stor Lyksalighed forud, viser den noiere Betragt

ning ogsaa her en fuldkommen Liighed. Den, der under 

ugunstige Forhold er indtraadt i Livet, og fat paa 

et lavt Trin i Selskabet, men som trofast holder ved 

Apostelens Ord, og i sit Ansigts Soed erhverver saa 

meget, at han ikke blot ernoerer sig og Sine, men, 

hvilket vi ogsaa ved Vielsen foreholde alle unge A5g-

tefolk, der begynde deres christelige Huusliv med 

hinanden, ogsaa endnu har noget, om end nok saa 
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lidt, tilovers, til at rcekke dem, der maae fore deres 

Liv under endnu mere trykkende Forhold, — han kan 

vist ikke rose sig af noget stort Resultat af sine Ga

ver; de ere ikke noget, hvormed han kan glimrc for 

Verden, de ere kuu et taknemligt Veviis for, at Gud 

i det Mindste har opholdt ham paa dette Trin, og 

et gladeligt Tegn, hvorved han mindes sin trofaste, 

pliqtmcessige Anstrengelse. Den derimod, som Gud 

har velsiguet saa rigeligt, at hau synes saa godt som 

siet ikke at behove at arbeide, og altsaa ganske kan 

hengive sig til et hoiere aandigt Liv, han kan vel 

ellers have mange crdle og rene Glader forud, og 

tillige hvad Velgjorenhed angaaer, har han vel det 

forud, at hau er i Stand til at uddele faare meget: 

men det er dog med Hensyn til den siorre Kreds, 

hvori han er sat, ikke mere, end hvad hiin i sin 

mindre udretter, kun med den Forskjel at, hvad han 

uddeler, ikke er et gladeligt Tegn for ham paa hans 

Anstrengelse, efterdi han ikke uddeler, hvad hans egne, 

men hvad andres Hamder have erhvervet; han er kun 

Forraadskammeret, hvori der fra en siorre Omkreds 

samler sig det, der i fmaa Tele uddeles til dem, som 

have behov. HviS derfor en faadan Begunstiget vil 

dele hiin flittige og arbeidsomme Vclglorcndes — jeg 

vil ikke sige Lyksalighed —men Folelse af Tilfredshed: saa 
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maa han ikke blot give mere, men udrette mere end give; 

han maa paatage sig Udforelsen af velgjorende Foreta

gender, og Opsigten over den hensigtsmæssige Bestyrelse 

og Fordeling af Andres Bidrag; da forst kan han stille 

sig lige med dem, som have arbeidet for at voere i Stand 

til at kunne meddele noget, og da kan ogsaa han fole Til

fredshed til Lon for sin Moie. Men en scerdeles Lyksa

lighed finder her ligesaa lidt Sted som en sårdeles Berom-

melse, men kun paa den ene Side den vcemodige Folelse, 

at de fortrinligt Begunstigede i Samfundet kuns kunne 

vcrre dette paa Andres Bekostning, og paa den anden Side 

Trosten desangaaende, som ligger deri, naar de, der 

modtage meget, tillige rigeligt og virksomt befordre 

Fordelingen af Gaverne. 

Saa lader os da holde vor christelige Velgøren

hed fri for al forfængelig Prunk; thi af den falske 

Glands af Roes og Lyksalighed, hvormed den oste i 

en god Mening omgives, bliver der ved noermere Be

tragtning intet tilbage. Den er og bliver et Voerk af 

Noden og i en vis Henseende af Undseelsen, hvoraf 

der stal gjores saa liot Vcesen, som Sagen nogenlunde 

tillader. Men at svomme i sodlige Folelser af Gloede 

og Selvtilfredshed, naar man har vceret i Stand til 

ved milde Gaver at lindre Brodres Ned, det ville vi 

overlade dem, som endnu fattes den rette Erkjendelse 
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af, at Mennesket ligesaalidt ved Gjerninger af Nod kan 

blive retscrrdig for Gnd som ved Lovens Gjerninger, men 

kun ved Troen, af hvilken alle gode Gjerninger maae 

fremgaae. Lader os ikke forglemme, at iblandt de 

Hovedpunkter, mod hvilke Kirkens Reformatorer ret

tede deres hellige Iver, iscrrdeleshed ogsaa horte hiin 

forfængelige Verommelfe af gode Gjerninger, hvoraf 

var fremgaaet en Mcengde efter deres Omfang beun

dringsværdige Velgjorenheds Stiftelser, men hvilke, da 

der kun laae en vrang Tcenkemaade til Grund for 

dem, ogsaa kun frembragte fordærvelige Virkninger. 

Thi Menneskene vare ikke mere bange for ved egen 

Brode at synke ned til Fattigdommens laveste Trin, 

eftersom der da aabnede sig en Skat for dem, hvoraf 

de paa den bekvemmeste Maade kunde tilfredsstille 

alle deres Fornodenheder. Saaledes fremkom den 

Fattige ved Siden af den Rige ikke ester den guddom

melige Indretnings Lov, men efter den menneskelige 

Daarskabs; og noget Lignende maa stedse vcrre Fol

gen, naar der drives Pral med Velgiorenkeden, og 

den Trcrngende mcrrker, at Giverens Forfængelighed 

tilfredsstilles ved at gjore vel. Naar vi derfor gjore 

vel, stulle vi ikke udraabe det paa Gader og Strider, 

men give vor Skjerv i ydmyg Stilhed. 

IN. Og efterat vi ogsaa have fort vor Aelgjo-
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renhed tilbage til denne rette Sindsstemning, siaaer 

endnu kun tilbage for os, efter vor Tertes Anviisning 

ogfaa at advare for den falske Udovelse af den 

christelige Velgjorenhed. 

Apostelen siger nemlig: Enhver arbeide og gjore 

n o g e t  G o d t  m e d  H c e n d e r n e ,  p a a d e t  h a n  k a n  h a v e  

at meddele dem, der have behov. Mcerker vel, han 

siger ikke, for at han kan give den Troengende, men paa det 

han kan have noget at give. Give til den Fattige det 

stal den Enkelte ikke, men det stal Menigheden. Den 

der ved sin Haandtering erhverver mere, end han selv 

behover i sit Huusvcrsen, bor give det til Menigheden, 

og Menigheden uddele det. Troer ikke, at jeg paa 

en vilkaarlig konstig Maade indlcegger dette i vor 

Tert. Nei, thi dette er den oprindelige Indretning i 

den christelige Kirke, hvilken Apostelen altsaa ogfaa, 

da han ffrev, vistnok tceukte paa. Alt, hvad der var 

sammensparet og bestemt til velgjorende Brug, blev 

overleveret til Menigheden, og Menigheden valgte blandt 

paalidelige, kyndige. Mcend og Ovinder, som tillige 

noksom kunde raade over deres Tid, de fcelleds Ga

vers Uddelere. Dette var en god og smuk Indret

ning, som man ikke burde have forladt. Thi Give

ren kunde langtfra ikke faa let forfores til en fordær

velig Forfængelighed. Ligesom nemlig Mennesket ikke 
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saa let forfalder til Selvbehag, naar han sammenlig

ner sig med Loven, fordi enhver foler sig denne altfor 

dybt underordnet; men kun naar han fammmenligner 

sig med denne eller hun Enkelte og da kan sige, jeg 

takker Gud, at jeg ikke er som denne, da hehager han 

sig selv: ligeledes ophoierIngen'sig saa let formedelst det, 

han bidrager til det Hele, til Menigheden, fordi dog en

hver foler, at han ganske og aldeles skylder denne sin 

Stilling; men naar han feer de enkelte Mennesker 

vandre om sig, om hvilke han kan sige, denne har jeg 

hjulpet paa deune, hun paa hiin Maade, da ophoier 

han sig. Men dette kan aldrig stee, naar alle Gaver 

overleveres Menigheden og uddeles af deu; thi da 

gaaer det i Virkelighed, som Frelseren vil, at den hoire 

Haand ikke stal vide, hvad den venstre har gjort. 

Thi at forglemme det, som vi selv have gjort, kan 

jo Ingen befale 06, ligesom man da ogsaa mindst 

vilde knnne forglemme det, som man vilde forglemme. 

Men naar alle Gaver overleveres til Menigbeden og 

denne da fordeler dem; saa veed Iugeu, hvad der cr 

blevet af haus Gave, Ingen har gjort noget bestemt 

Udslag, som han kunde rose sig af, men alle knnne 

kun fole fcrlleds Glcrde af deres fcrlleds Vcrrk. Men 

ogsaa for Modtagerne var der paa denne Maade 

bedre sorget. Thi det er jo en meget mere piinlig 
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Folelse at takke en Enkelt for Redning og Hjclp, og 

ifolge heraf fole sig afhængig af et heldigt Sammen

træf, et hjelperigt Tilfcelde, en gunstig Sindsstemning. 

Derimod skylder Enhver allerede Menigheden desuden 

sin hele Stilling; og det kan ikke vcere trykkende for 

Nogen, ogsaa at modtage det Legemlige af de fa-ume 

forenede Krcefter, som han jo allerede takker for alt 

det Aandige. Hvorledes det nu er gaaet til, at denne 

Indretning er ophort, faa at den christelige Menig

heds Velgiorenhed endnu kun bestaaer som et mat 

Skyggebillede, der paa de fleste Steder mere er til 

for Skinnets Skyld, end at det ffulde staae i noget-

somhelft Forhold til Trangen hos de lidende Medlem

mer af Menigheden, og at derimod de Trcrngendes 

væsentlige Understottelse ganske blev afhcengig af En

keltes usammenhængende Äelgz'orenheds Attringer, det 

kunne vi her vel ikke scette ud fra hinanden, men desto let

tere overtyde os om, at det ikke er saa godt, men at dette 

ligesaa vist er en falst' Udovelfe af Äelgjorenheden, 

som det strider mod Apostelens Anviisning i Dagens 

Tert. Thi hvorledes kan den Enkelte, naar han er 

nodt til selv at anbringe sine milde Gaver, med god 

Samvittighed vcere vis paa at anvende dem rigtigt, 

da han aldrig er i Stand til at sammenligne de en

kelte Fordringer, der tilfceldigviis gjores til ham, med 



2!9 

Summen af det Onde, der overbovedet skal afhjelpes? 

Eftersom nu Ingen bar et rigtigt Maal, saa vakle 

alle meer eller mindre mellem to modsatte Feil. Den 

Ene, delenet af sine Forretninger og overvældet af 

et blodt Hjertes Folelfe, veed ingen bedre Regel end 

at tilfredsstille enhver, der moder ham, og saaledes 

bliver han let bedraget. Den Anden, vant til overalt 

at aslcrgge og fordre strengt Regnskab, gjort mistroisk 

ved krankende Erfaringer, bekjendt med deres Usand-

sandfcrrdigbed, der trcrnge til Hjelp, afviser Mangen, 

der kun med retfærdige Sukke gaaer bort, fordi han 

frygter for at misbruges af Uværdige, og gierne over

alt vilde begynde med den Værdigste. Er diint ikke 

uforstandigt og svagt, og dette ikke Haardt og foleslost? 

Men helder desuagtet ikke enhver i Mringerne af 

sin '^elgjorended fnart til den ene snart til den anden 

Sive? Og kuune vi holde det for den rigtige Utovelje 

af en christelig Pligt, hvad der noic betragtet stedse 

viser sig kun som en taalelig Feil? 

Derfor kau man ogfaa let begribe de Feil, som 

saa hyppigt sindes hos dem, der tramge til Hjelp, og 

hvorover vi bore saamange Klager. Te opstaae as 

de Hjelpendes Feil, eller blive i det Mindste nærede 

ved disse. Thi naar hine Svagheder aabenbarc sig i 

vor Velgjorcnhed, saa kan den ikke gjorc det rene 
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Indtryk af en cegte ch riste lig Dyd; LErefrygten mang

ler altsaa, der sikkrest Hemmer alle Misbrug, og paa 

den Maade ansee hine sig berettigede til, faa godt de 

kunne, til deres Fordeel at benytte de Svagheder, vi 

vise dem. Men er Sjcelen ikke mere end Legemet? 

hvis scedelige Svagheder, ja grovere Synder under

holdes og forplantes ved Velgjorenheden, bliver der 

da ikke gjort mere Skade end Gavn? Men nu ere 

disse skadelige Folger uundgaaelige, hvor det Meste i 

denne Sag beroer paa Enkeltes usammenhængende og 

uordnede Velgjorenhed; og derfor er denne altid for

kastelig, og enhver blandt os skulde gjerne give Afkald 

paa den forfængelige Gloede selv at uddele sine Ga

ver og gloede sig ved deres Frugter, paa det Velgø

renheden atter maatte blive et fcelleds Vcrrk. 

Dette er den nu rigtignok for en stor Deel, saa-

vel hos os som i andre christelige Lande og Stcrder, 

allerede igjen blevet; men jeg bor ikke tage i Betænk

ning her at udtale min Mening desangaaende, heller 

ikke dette paa den rette Maade. Ligesom man nem

lig maatte bemcerke, at der ved hiin falske Udovelse 

af Velgørenheden mere blev nceret Misbrug, end vir

kelig sat Grcendser for Trangen, og man ikke med 

Ligegyldighed kunde see paa, at trofaste og velsindede 

Medlemmer af det Hele forgjeves odsiede deres l!n-
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dnslettelser, og derimod unyttige og dovne, stolende 

herpaa, henflcrbte et nvcrrbigt Liv: saa tog endelig 

øvrigheden sig af Sagen, og Fordelingen af Velgjo-

renheden blev et Anliggende for det verdslige Regi

mente i dets forskjellige Forgreninger, ligesom det for

dum var den kirkelige Menigheds Sag. Hvis nu og 

dette vistnok er bedre end hiint: saa horer dog, hvor

for denne Forandring efter min Mening endnu ikke er 

det Punkt, hvorpaa vi skulle blive staaende; den er 

ikke neget, vi ssulde kunne rose os af, men tvertimod 

maae vi endog i flere Henseender stamme os ved den. 

Thi det er allerede stemt nok, at den gode ^illie hos 

de Enkelte, der have Leilighed til at see og kjcnde 

stjult Elendighed, bliver indskrænket i stne Meddelelser 

ved en ydre Lov, eftersom gode Lester og Forflag 

ikke saa let og utvungent lade stg forebringe hos dem, 

hvis Embede det er at uddele, naar de bestyre dette 

i Krast af en borgerlig Anseelse og Anjcrttelie af iv

righeden, som naar det er Bemyndigede af den kirke

lige Menighed, hvem enhver, der onster at staffe en 

Trcrngende Hjelp, langt lettere og hjerteligere vil 

meddele stg, Men endnu voerre er det, at ?om Sa» 

g e r n e  n u  s t a a e ,  s a a v e l  a l t  h v a d  d e r  ? e l v  a s  d c t t c  

Slags skeer i ivrighedens Navn, som alt, hvad der 

ellers horer til den offentlige Tjeneste, bliver en v'.tt-
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loftig Forretning, hvor der knn kan indrommes Til

liden lidet eller intet; men man maa holde sig de 

strengeste Former efterrettelig, den noiagtigste Beviis-

forelse maa overalt vcere mulig, alting i Forveien an-

lcrgges og forberedes til det punktligste Regnskab. 

Thi at meget Pelgjorende og Gavnligt ad denne Vei 

saare meget vanskeliggjores, ja ofte heller undlades, 

og at den hjertelige Tillid, hvilken vi som Medlemmer 

af den christelige Menighed hver iscrr gjerne skjenkede 

vor Menigheds Befuldmægtigede, og som med Guds 

Hjelp ved Erfaringen stedse vilde vorde retfærdiggjort, 

i disse den christelige Velgjorenheds Anliggender hur

tigere og fuldstcendigere vilde fore til Maalet, det 

skulde vel ingen ville ncegte. Derfor er heller ikke 

denne Forandring endnu det Nette, som vi kunne rose 

os af. Men hvorfor jeg mener, at vi endogsaa 

bor skamme os derover, er folgende. 

Jeg toenkte nemlig, at den almindelige Folelse, 

at Velgjorenheden igjen maa blive et fcrlleds Vcrrk, 

vilde strar have tager den rette Vending til at tilba-

gefore denne Sag til dens oprindelige Skikkelse i den 

christelige Küke, og Vvrigheden vilde siet ikke have 

skyndt sig med at gjore den til sin, hvis kun christelige 

Menigheder havde voeret rilstede og synlige, hvis kun 

saadanne havde kunnet fremtrcrde som friske og levende 
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Vcesener, bckjendte og beviisligen antagne for, at de 

vel ere i Stand til med Dygtighed at udfore noget 

af Vetydenhed. At nu egentligt kirkelige Menigheder-, 

det vil sige en Forening af evangeliske Christne, saa-

ledes som de ifolge Indstiftelsen skulle vcere forbundne 

med hinanden til Fremme for alt det, der ftaaer i 

Forbindelse med vor Troes og det christelige Livs 

Anliggender, at faadanne for en stor Deel, — thi de 

hcrderlige Undtagelser ere 06 vel alle bckjendte, — 

for lcrnge siden her og paa mange andre Steder ere 

saa godt som forsvundne; at det kirkelige Liv paa 

denne Maade ncrsten ganffe har kunnet vorde opslugt 

af det borgerlige hos os, ftjondt det dog paa andre 

Steder endnu blomstrer, — det mener jeg stal med 

Rette vcere en Gjenstand for vor Undseelse. 

Hvis nn dette for en Deel i det Mindste er 

en tidligere Slcrgts Vrode, saa maae vi saameget 

mere gla-de 06 over, at vi med Guds Hjelp ere kaldte 

til at udsone den. Thi der forestaaer os jo i det 

Miudste et Forsog paa igjen crngere at knytte vor 

kirkelige Forbindelse. Om kort Tid, haaber jeg, ville 

vore kirkelige Menigheders Huusfcrdre blive opfordrede 

til at forsamle sig, for af deres Midte at bestemme 

dem, hvem de helst i Forbindelse med os Lurere 

ville stjenke deres Tillid i alle kirkelige Anliggender 
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Gid man da ogsaa snart i christelig Kærlighed vilde 

tcrnke paa Fattigvcrsenet! Gid disse kirkelige Fore

ninger, naar de forst bestaae, stedse meer og meer 

maae danne sig saaledes, at ogsaa øvrigheden snart 

maa finde det hensigtsmæssigt at afgive Omsorgen 

for de Trcengende til de Hcender, hvori den i Chri

stenhedens forste Tider befandt sig. Da vilde vor 

Velgjorenhed sikkrest ikke blot blive fri for al Udyd og For

fængelighed, som saa let blander sig deri, men dens 

Udovelse ogsaa paa mange Maader bliver mere sikkret 

og lettet. Og da vilde den Omsorg at give Afkald 

paa det Overflodige i ethvert christeligt ^>uusvce>en 

vcere et desto mere helligt Anliggende, eftersom vi da 

have saameget mere at overlevere Menigheden, som 

et Kærligheds og Taknemmeligheds Offer, paadet den, 

af hvem enhver ogsaa helst modtager det legemlige, 

kan give det til den Trcengende. 

Saaledes forer da alt det, der horer til den chri>re-

lige Gudsfrygtighed i Huuslivet, os fra alle Sider 

tilbage til ethvert Huusvcesens Sammenhang med 

Menigheden. Ligesom vi saae, at en lykkelig Begyn

delse og en Gud velbehagelig Fremgang i SEgtestanden 

isoer beroede paa, at den christelige Menigheds Vel

signelse i rette fulde Maal herskede deri, og at lige

ledes ved Vornenes Opdragelse alt kom an paa, at 



de bleve dannede til Medlemmer af Herrens Menig

hed; ligesom vi saae, at Forholdene mellem alle det 

christelige Hnnsvcesens Medlemmer kun kunne beftaae 

»formorkede, naar alle ansaae sig som vor Herres 

Tralle og Frigivne: saaledes forer ogsaa dette sidste 

og ligesom yderste Punkt i det christelige Hnnsvcesen 

06 tilbage til den samme Betragtning, at der heller 

ikke i Udovelsen af den christelige Äelgjorenhed kan 

findes nogen Reenhed og Fuldkommenhed, uden i den 

levende Forbiudelse af hver Enkelt med dette Hele. 

Lader 06 altsaa her, hvor vi fremtråde som Brodre 

og Sostre i den ene Herre og Mester, her hvor hans 

Nadveres Bord med hans Samfunds hellige Tegn staaer 

oprettet blandt os, stedse paany forene os til det Maal, 

at Enhver paa sin Plads i Huusvcrseuet ikke maa leve 

for sig alene, men for den Herres Menighed, til hvis 

AIre og Glade vi alle stulle leve. Og ham, samt 

hans og vor himmelske Fader vcrre Priis og A5re 

ved haus hellige ?land. ?lmen. 












