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Lad dit Hjerte ikke forhaste sig med at frem-
fsre et Ord for Guds Aasyn; thi Gud er i 
Himmelen, og du er paa Jorden. 

Prædikeren 3, 2. 

Selv om man sit hele Liv igjennem kun 
havde vceret Apostel for eet eneste Menneske, 
saa havde man dog ikke vandret forgjceves 
paa Jorden eller vceret en unyttig Byrde 
for den. 

I.s kruxere. 
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Forord 

Skrift af Alexander Vinet trcenger ikke til at indfsres i 
den theologiske Læseverden med nogen anden Anbefaling end dets 
beromte Forfatters Navn. Hvo har fulgt den nyere Tids kirkelige 
Begivenheder og kiender ikke dette Navn? Og hvo kiender dette 
Navn, er det endog kun af Dagblades og Tidsskrifters leilig-
hedsvife Omtale, og forbinder ikke dermed Forestillingen om en 
nidkicer Kirkens Tiener, en hoitbegavet Forfatter og en adel chri-
stelig Personlighed? Et Omrids af Binets Liv og Virksomhed 
tor ventes at findes paa rette Sted foran denne med Flid og Omhu 
udarbeidede Oversættelse af hans Pastoraltheologie. Der er vel 
intet af hans Skrifter, der saaledes som den forer os ind i, hvad 
der var Middelpunktet i hans Liv og Virksomhed. Den kortfattede 
Skildring, som her meddeles, er tildeels udarbeidet efter Gelzers 
Protest. Monatsblatter 1853 og Monatsschrift fur die evang. Kirche 
der Rheinprovinz und Westphalen 1853. 

Alexander Vinet er fod 1797 i Ouchy, en Landsby i 
Waadtlandet. I sin Ungdom gik han til Akademiet i Lausanne 
sor at studere Theologie. Hans alvorlige Strcrben og ualmindelige 
Aandsgaver giorde ham snart bemcerket iblandt hans Jævnaldrende, 
og Opmærksomheden henledtes endnu mere paa ham, da han, den 
unge Student, imod Skik og Brug traadte frem af Sorgefolget 
ved en elsket Lcerers Grav og talte et Afskedsord, som fandt al
mindelig Gienklang. Hans academiske Liv faldt i et Tidspunkt, 
der i politisk Henseende var kritisk for hans Fædreland. Det over



IV 

modige Canton Bern truede Waadtlandels Selvstændighed ved 
Forscg paa at giore sit gamle Herredemine over det giceldende 
igien. De folkelige Sange, hvormed han da opmuntrede sine 
Landsmand imod „Berner-Biornen", bragte den attenaarige Nng-
lings Navn paa Unges og Gamles Laber. Han var endnu theo-
logisk Student, kun tyve Aar gammel, da han 4K17 modtog det 
hadrende Kald at gaae til Universitetet i Basel som Professor i 
fransk Sprog og Litteratur. Med alt det Tiltrækkende, denne 
Stilling havde for ham, kunde dog den alene ikke tilfredsstille 
ham. I to Aar fortsatte han sit theologiffe Eramensstudium, gik 
til Lausanne, underkastede sig den theologiffe Embedseramen og 
blev ordineret. Han giftede sig i samme Aar og efter at vare 
vendt tilbage til Basel, fortsatte ban sine Forelæsninger. Medens 
ban her udovede en stor Indflydelse paa de talrige Tilberere, som 
samlede sig om ham, var han selv i en indre Udviklingskamp. 
Det er med Rette blevet bemaiket, at Vinet kunde ikke have fnndet 
noget heldigere Sted at tilbringe sine Manddomsaar paa end Basel, 
der ikke blot er det geographiske Beroringspunct for Frankrig og 
Tydfkland, mm hvor ogsaa den tydske og franske Videnskabelighed 
og Dannelse modes paa mange Maader. Vinet forstod som Faa 
at samle Frugt af disse gunstige Vilkaar, men den store Livs
opgave, som ikke kan loses ved verdslig Viisdom og Kunst, den 
christelige Livsopgave at finde Hvile for sin Siel, var ham dog 
Hovedsagen. Opdraget i det reformeerte Kirkesamfund var han 
allerede som Barn bestemt for den geistlige Stand, og fra sine 
Foraldres Huns medtog han Velsignelsen af et christeligt Barn
domshjem. Det religiose og kirkelige Liv i hans Fadreland var 
under hiin Tids almindelige Vantro og Rationalisme i stort For
fald. Den enkelte troende Prast, som hist og her aflagde sit Vid
nesbyrd, var en Rest i Arken. Vinet havde just tiltraadt sin 
Embed. siitling i Basel, da en christelig Opvækkelse begyndte i hans 
Fadreland. Engelske Mechodister vare komne ind i Landet, og 
deres gudelige Forsamlinger vandt Tilhængere iblandt Folket. Som 
det pleier at flee, traadte Partierne skarpt op imod hverandre, og 
den overveiende Deel af Befolkningen erkiarede sig som Modstandere 
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af de Ovvakte. Den methodistiske Bevcegelse frembyd mange Een-
sidigbeder og Misgreb, tildeels en Folge af PrceUkanternes Mangel 
paa grundig chril'telig Oplysning og Besindighed. Hos Vinet, 
for hvem Christendommen rar en Hiertesag, det enkelte Menneskes 
personlige Anliggende, maarte det vel vcekke Bekymring, at isteden-
for en levende tilegnet Christendom truede et udvortes Vcrsen, en 
blot Bogstavtieneste med at gribe om sig. Man vilde derfor mis-
forstaae det Indlag i denne Strid, som han snart fandt Leiligbed 
til at give, dersom man vilde forklare det som en Tilslutning fra 
hans Side til hine Prædikanters Fremgangsmaade. Grev Lambrecht 
i Paris havde udsat en Priis for det bedste Skrift over Cnltus-
frihed. 8oeiete <Ze la morale cliretienne med Guizot i Spidsen 
tilkiendte Vinet Prisen for hans memoire en kaveur cle la lilierle 
<les eulte« (1.825). Dette Skrift var ikke en almindelig Besva
relse af en Priisopgave, ikke en Preve, han vilde aflcegge paa sin 
.videnskabelige Dygtighed. Hos Vinet fulgtes Studiet og Livet ad, 
og han efterkom kun Grev Lambrechts Opfordring, fordi han folte 
en hoiere Opfordring til at udtale sig om den Sag, der var ham 
vigtigere end alt Andet. De morke Ahnelser, der fyldte Vinet ved 
Betragtningen af de kirkelige Tilstande i hans Fadreland, forstær
kedes ved de Forholdsregler, Regieringen tog imod den religiofe 
Bevcegelfe. I Begyndelsen af Aaret 182-1 forbod Statsraadet i 
Waadtlandet alle gudelige Forsamlinger. Det var dette Skridt, 
som bevcegcde Vinet til ar skrive sin memoire, ikke for at forsvare 
den methodistiske Opfattelse af Christendommen, men for at for
svare Kirkens Frihed og Selvstændighed. Vinet anklager ikke øv
righeden, som havde den giort Brud paa de bestaaende Love; det 
givne Forbud imod Conventikler var der sra den Side Intet at 
sige imod. Men desto mere felte han sig opfordret til at vise, 
hvor meget en faadan, den verdslige Vvrigheds Magt og Myndig
hed i reent kirkelige Anliggender stred imod Kirkens og Christen
dommens Vasen, og Ndvei til Frelse saae han derfor kun i Kirkens 
fuldkomne Adskillelse fra Staten. Enhver besindig Christen vil i 
det navnte Skrift lettclig fee den ungdommelige Hafrighed og Gen
sidighed, hvormed Vinet giorde denne Fordring gjaldende og begyndte 
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den Kamp, hvori han indtil sin sidste Stund blev Forstrider. Her 
kunne vi ikke narmere gaae ind paa en Belysning af det Mis
visende i hans Theorie, og dette er saa meget mindre nodvendigt, 
som denne hos os for nylig er underkastet en grundig Provelse i 
I>r. Martensens: den danske Folkekirkes Forsatningssporgsmaal S. 28. 
Binets Hovedfeil bestaaer i, at han opstiller Kirkens Adskillelse fra 
Staten som almindeligt kirkeligt Princip, istedenfor at henvise der
til som til den sidste Tilflugt i den yderste Nod, naar Helligdommen 
kun paa denne Maade kan reddes fra ugudelige Hcender. Dog 
bor det bemcerkes, at han ikke fordiede Kirkens og Statens Ad
skillelse oieblikkelig ivcerksat; thi Alt, hvad der i Sandhed er chri-
steligt, skal seire ved Aandens Magt. De Anskuelser, han forfcegtede, 
vilde han forst anbefale for Samvittighederne, og han onflede dem 
kun indforte i Livet ved Overbevisningens Magt. Han vedblev 
som Forsatter at udvikle og begrunde sine Paastande og udgav 
Lssai sur Is conscienee og (zuolczues i6ees sur Is liberte 
l-eligieuse 1831. Han betragtede sig som en Scedemand, der ud-
stroer sin Sad saavidt, han sormaaer, og derfor kaldte han det 
Kirkeblad, han fra Aaret 1832 udgav, le Semeur. Medens 
han var i Basel, prcedikede han flittigt og udgav sine Prædikener 
deels enkelte, deels i en Samling, tiiscours 1831, som han ind
ledte med fortræffelige Bemærkninger over den christelige Prcediken. 
Denne Samling efiersulgtes siden af andre. Han prcediker Christum 
og ham korsfæstet; han troer, derfor taler han. Hans Anvendelse 
af den Hellige Skrift, hans fortrolige Kiendstab til det menneske
lige Hierte og den træffende Maade, hvorpaa han veed at tage 
Hensyn til Tid og Lejlighed, gior hans Proediken meget virksom. 
Naar den dog i sin Heelhed ikke vil tiltale os, da maa Grunden 
dertil vistnok soges i den Blanding af Afhandling og Tale, den 
frembyder. Hans Personlighed paa Prædikestolen stildrer en Di
scipel saaledes: han havde noget Mcegtigt og Inderligt i sit Fore
drag, som var ham eiendommeligt. I Begyndelsen strcebte han at 
holde igieu, men snart hcevede Tonen sig. Talen blev hurtigere, 
den klangfulde, vibrerende Stemme meddeelte Tilhorerne den hele Be
vægelse, som den vilde udtrykke, med alle dens Vereltoner, og 
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hans Bestrcebelse for at udslette s!t eget Jeg og selv at forsvinde 
bag de Sandheder, han udtalte, lod detle saa kydste, saa sande, 
saa originelle Talent desto klarere fremlyse. 

I henved 20 Aar virkede Vinet i Basel. Vi have i det 
Foregaaende ladet Theologen trcede i Forgrunden, her maae vi dog 
ogsaa omtale Lareren i Litteraturhistorien. Thi det Udkast til en fransk 
Litteraturhistorie, hvormed han ledsagede sin clire^tomatie lrancaiLe, 
henhorer til det Fortrinligste, der er skrevet om denne Gienstand, 
og erhvervede ham en Berommelse, som strakte sig ud over haus 
Fædrelands Grcendser. En samtidig udmcerket fransk Kritiker siger 
om dette Vcerk: ethvert Ord deri er vagtigt, og hans Sprog 
dnfter af vore bedste Blomster. 

Efter den Maade, hvorpaa Vinet var optraadt i Waadt-
landets kirkelige Anliggender, knnde det ikke ventes, at Regeringen 
der betragtede ham med gunstige Vine. Ikke destomindre tilbod 
den ham i Aaret 1837 Prosessuret i den praktiske Theologie ved 
Akademiet i Lausanne. Det var, kan man vel sige, en ufrivillig 
Anerkiendelse af hans udmarkede Dygtighed, som derved blev bam 
tildeel. Vinet tog med Glade imod Tilbudet, og det theologiske 
Facultet i Basel hadrede ham ved Afrejsen med Doclorvardigheden. 
Man var dengang i hans Fadreland ikke uden Haab for Kirkens 
Fremtid. Allerede i lcengere Tid var Regeringen bestiastiget med Kirke-
forfatningsfagen, og dens endelige Ordning maatte vare nar fore-
staaende. Imidlertid hengik endnu to Aar, inden man kom til et 
Resultat. Vinet har efterladt sig skionne Vidnesbyrd om sin Virk
somhed i disse Aar. De Forelæsninger, hvorefter hans Pastoral-
theologie og Homiletik ere udgivne, holdt han i dem tilligemed 
Forelæsninger over den franske Litteratur i det 17de Aarhundrede. 
Det var i disse sidste Forelæsninger a-t han paany fremdrog sin 
Undlings-Forfatter Pascal, om hvem han sagde, at med Pascal og 
Bibelen knnde han holde det ud i et Fangsel. I Basel havde 
han last over de franske Moralister og begejstret sine Tilhorere 
ved Foredragene over Pascals Han sandt nu saa meget 
mere Anledning til at vende tilbage til ham, som den tydske Spe
kulation dengang havde taget en aniichristelig Retning. I de star-. 
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keste Udtryk advarede han de Studerende imod den og lcerte, at 
den Philosophie, som vil selvstændig erkiende og ikke noies med at 
vcrre Troens Tienerinde, er en Dodssynd. Det er sagt om Vinet, 
at hans Aand var en Mand, men hans Siel en Qvinde, og den, 
som har sagt det, har virkelig gjort et Blik i hans Indre. Han 
var, som en nyere Forfatter udtrykker sig, i Slcrgt med Pascal 
ved sine Tankers Skarphed og Dybde, og i Slcegt med Fenelon 
ved sin milde, eensoldige og årlige Tro. Men, soier denne For
fatter til, der var Eet i ham, som overgik hans Fromhed og 
Genie, og det var hans Udmyghed. Det anprises oste som chri-
stelig Udmyghed at foragte al Philofophie, men i denne Slags 
Udmyghed begicerede Vinet hverken Lod eller Deel. Han kiendte 
selv af Erfaring de stridende Tanker og havde i sine forste Mand-
doms-Aar havt en svcer Kamp at besiaae for at komme til Over
bevisning. Da havde han lcert at gisre Forskiel paa den Philo
fophie, som fremgaaer af Christendommen, og den, som ikke 
sremgaaer af den. Hvad den forste angaaer, siger han, er det 
da intet Under, at den stemmer med Christendommen, og det 
skulde voere underligt, om Christendommen talte ondt om den 
(Llucle8 Lur IZ. pascal S. 326). Hans Polemik imod den 
davcerende tydske Speculation var deifor ingenlunde en almin
delig Polemik imod Philofophien. Han glemte aldrig, at med 
Hiertet troer man til Retfærdighed, men han vidste ogsaa, at 
for mangen Sogende gaaer Veien til Troen giennem Tcenkning. 
Derfor gior han Pascals Ord til sine: De, hvilke Gud har givet 
Religionen ved Hiertets Fpielse, ere lyksalige ved deres safte Over
bevisning. Men dem, som ikke have have den, kunne vi ikke 
forskaffe den uden ved tcenkende Betragtning, idet vi da vente, at 
Gud selv vil indprente den i Hjertet. Thi uden dette nytter Troen 
ikke til Frelse. 

Omsider var man fardig med den kirkelige Forfatningslov; 
den udkom 183!). Kirken stilledes i et fuldkomment Afhængig
hedsforhold til Staten, og Statsraadet tog ikke i Betænkning at 
decretere, at den helvetiske Confession var afskaffet. Under faadanne 
Omstændigheder var Vinet visselig i sin gode Ret, da han tillige
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med tre andre Geistlige nedlagde sit Embede som Geistlig i Natio
nalkirken. At flere Prcester ikke allerede dengang fulgte hans 
Erempel, maa forklares af, at de endnu bestandig ncerede det 
Haab, at Regeringen knnde bevcrges til at forandre de givne 
Bestemmelser. Vinet vedblev i sit Embede ved Akademiet cg 
prcedikede som tilforn. Sit Vidnesbyrd imod Regeringen aflagde 
ban i sit beromte Vcerk: Lssai sur la manifestation reli-
Zieuse et sur la separation <le l^ZIise et lZe I'^tat, 
1842. Uveiret trak stcerkere sammen og naaede sin Styrke 
i Februarrevolutionen i Lausanne 184.5. De Radicale kom ganske 
til Magten, og det var ikke blot Kirken, men alle aandelige Interesser, 
mod hvilke de stormede lss. De vilde ikke mere vide af noget 
Nationalakademie. Ned med Pietisterne, ned med Religionen, var 
deres Losen. Mange af Studenterne og flere Professorer sorlode 
Staden. Vinet ansaae det for sin Pligt at blive. De gudelige 
Forsamlinger dreves fra hinanden, og det forbedes alle Praster 
under Fortabelse af deres Indkomster at fungere udenfor Kirken. 
I Mai nedlagde Vinet sit theologiske Prosessur. Da den nye 
Statsforfatning skulde sorelcrgges Folket til Antagelse, befalede Re
geringen Prcesterne at oplåse en politisk Proclamation fra Prædike
stolen. To og fyrgetyve Prcester vagrede sig derved og beraabte 
sig paa Loven af 1832, som ogsaa berettigede dem til deres 
Vagring. Regieringen lagde Sag an imod dem, og skiondt de 
frikiendtes baade for den borgerlige og kirkelige Domftoel, suspen
derede den dem alligevel. Ester indgiven Protest traadte nu 1)3 
Prcester ud af Nationalkirken, og en fri Kirke constitueiede sig, 
der under Ledelse af de udtraadte Geistlige holdt deres Gudstieneste 
omkring i Husene, en Gudstieneste, der i flere Henseender mindede 
om Menigheden i den apostoliske Tid. Vinet, som endnu holdt 
Forelæsninger over den franfle Litteratur, afsattes tilligemed 7 
andre Professorer. Han havde erklcrret sig som Medlem af den 
frie Kirke, og hans Affattelse motiveredes ved, at han bavde deel-
taget i gudelige Forsamlinger udensor den offentlige Gudstieneste. 
Flere af de afsatte Professorer fortsatte deres Forelcesninger i et 
privat Locale, og Vinet modtog indstcendigc Opfordringer fra de 
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Studerende om at holde sin i Lectionscataloget anmaldte Forelæs
ning over den homiletiske Bebandling af Joh. 14—17. I en 
Nakke af Aar havde han varet lidende af Underlivsbesvarligheder, 
og han var paa den Tid meget haslig syg. Han var senge
liggende, men han stod op og begyndte den 24de December 
1846 sin sorste Forelasning. Studenterne, skriver En af hans 
Tilherere, vare i en egen, alvorlig, hoitidelig Stemning, som om 
de allerede vidste, at de skulde hore de sidste Ord as en saa dyre
bar Mund. Forholdene, hvori man befandt sig, Binets nylige 
Affattelse, de religiose Forfølgelser i Landet, ja selv det dunkle, 
smalle Varelse, hvori Forelæsningerne holdtes — Alt spandte Op
mærksomheden hoiere. Hvergang Vinet kom hiem fra Forelæsningen, 
maarte han strar gaae tilsengs. Saaledes vedblev han indtil den 
28de Januar 1817, da Lidelserne ikke mere tillode ham at forlade 
Sengen. Han bar dem med Taalmodighed og Bon, indtil D/?den 
endte dem den 4de Mai 1847. To af hans Venner, som besogte 
ham i hans sidste Smertens Dage. spurgte, om de ikke kunde 
glade ham med Noget. Han svarede: beder sor mig! Og da 
de derpaa spurgte, hvorom de fluide bede, sagde han: beder 
om Begyndelsesgrundene, Bod, Syndernes Forladelse, Hellig-
giorelse! 

Binets Pastoraltbeologie ridsendes nu til danske Lasere. Han 
har ikke selv bearbeidct den til Udgivelse; den er trykt efter de 
Forelasninger, han holdt i Lausanne. I systematisk Henseende 
kan der vare Meget at bemarke imod den. Vinet tager intet 
Hensyn til de Resultater, som ere vundne sor den praetifle Theo-
logies videnskabelige Behandling, men flutter sig i Anlag og Frem
stilling ganske til den aldre Pastoraltheologie. Men der er fuld 
Erstatning sor dens systematiske Mangler i dens rige Indhold. 
„Den Plan, som jeg solger", beinarker Vinet selv, „er maaflee 
ikke den bedste; men man kan finde sig i enhver Inddeling af 
Stoffet, naar den blot ikke udelukker noget Vasentligt og ikke 
indeholder noget Urigtigt. Jeg drager flere eoncentriike Kredse om 
Prastcns Siel; den er mit Centrum og mit Udgangspunkt. Jeg 



XI 

giver Forskrifter forst for Pi cestens reent individuelle og indre Liv, 
et sceregent og ejendommeligt Liv, ved hvilket alle hans andre 
Tilvcerelseskredse ere bestemte. Jeg gaaer derncest over til hans 
sociale og navnlig hans huuslige Liv, idet jeg bestandig betragter 
ham som Prcest. Endelig kommer jeg til hans egentlige pastorale 
Liv, i hvilket jeg stielner mellem Pastoren, Liturgen og Prædi
kanten." Prcestens Siel er hans Centrum — det er dette, der 
giver hans Pastoraltheologie dens Ejendommelighed og Betydning. 
Hvad Vinet j sin gejstlige Virksomhed for alle Ting bestrcrbte 
sig for at vare: Sielesorger, det er han ogfaa som Prcestelcerer, 
og det Moment af den practiske Theologie, der hos ham frem
træder i sin fulde Reenhed og Styrke, det er Prcestens Personlighed 
i Forhold til det kirkelige Embede. Derfor kommer os ogfaa 
allevegne deri den Opvcekkelsens Aand imode, som hvilede over 
Vinet og til saa stor Velsignelse meddeelte sig til Enhver, som 
vilde lcere af ham. I hans Formaninger og Opmuntringer vil 
enhver redelig Ordets Tiener finde en velgiorende Sieleforg og 
hore det Ord, han faa oste trcenger til snart i ligegyldige og 
snart i bekymrede Timer. Og til Den, der bereder sig til Em
bedets Gierning, taler Vinet som en Fader i Christo. Hvor 
rige paa Oplysning og Bestyrkelse ere ikke de Betragtninger, han 
anstiller om den rette Kaldelse! Hans Udvikling af de kirkelige 
Functioners Vegreb hviler i stn inderste Grund paa den Hellige 
Skrift, og derfor kan det konfessionelle Prceg, den boerer, ligesaa-
lidet som det Hensyn, den nu og da tager til Kirkeordningen og 
de kirkelige Tilstande i hans Fcedreland, ikke giore den mindre 
lcererig og anvendelig for os. Afsnittet om den specielle Siele-
sorg er udfort med en Forkicerlighed for dets Gienstand, som 
det var at vente af Vinet. Den, som selv over Sieleforgerens 
Gierning, vil ikke lcere det at kiende uden atter og atter at vende 
tilbage til den Fylde as chnstelig Livserfaiing og dybe Indblik i 
Menneskehjertet, der her findes forenede med Kicrrligheden, som vil 
skiule Syndernes Mangfoldighed. At vcrre Prcest med Liv og 
Siel, det var del, som Vinet vilde lcrgge sine Tilhorerere vaa 
Hiertet, og det var han selv. Hans store, adle Personlighed, som 
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i hans Pastoraltheologie allevegne tråder os imode, minder os 
om de Ord, som Kirkefaderen Augnstin henvendte til sine Til
horere: Hvad vil jeg? Hvad onffer jeg? Hvortil lever jeg? Hvad 
er nut Livs Formaal uden Dette, at vi maae leve med hver
andre i Christi Samfund. 

I. H. paulli. 
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Indledning. 

§ 1. Pastoralteologiens Begreb. — Hvad forftaaes der 
ved en evangelist Prcrst? — Proestens Ideal. 

^!^i have paa et andet Sted fastsat Begrebet af den prac
tiske Theologie. Den er Kunsten, der afloser Videnskaben, 
eller Videnskaben, der oploser sig i Knnst. Det er den Kunst, 
at bringe de Kundskaber, som man har erhvervet sig paa de 
tre andre, reent videnskabelige Gebeter af Theologien, til 
nyttig Anvendelse i det geistlige Embede. Det synes altsaa, 
a t  v i  m e g e t  p a s s e n d e  v i l d e  k u n n e  a n v e n d e  N a v n e t  P a s t o r a l -
theologie paa den Samling af Regler og Forskrifter, som 
vi have tillagt Navnet prac tisk Theologie. Men ihvorvel 
Pastorens eller Sjcelesorgere ns og det pastorale Embedes 
Begreb er det Fremherskende og Gjennemgribende i alle 
Dele af den practiske Theologie, saa kan man dog ogsaa af
sondre det herfra og betragte det for sig som et moralsk 
Element, der ikke blot er tilstede i hver enkelt Deel af den 
practiske Theologie, men som ogsaa, udenfor Katechetiken og 
Homiletiken*), udgjor et Gebeet for sig, en scrrlig Gjenstand 

Vi kunde endnu tilfoie Lilurgiken; men da vi kun ganske lsseligt kunne 
behandle denne Deel, saa ville vi medtage den i vor Forelasning om 
Pastoralteologien eller den pastorale Klogflab. Hvad Ankeretten angaaer, 
da er dens Opgave at anstille en Sammenligning mellem de forfljellige 

1 
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for Studium. Pastoralteologien vilde saaledes komme til at 
behandle alle de Pligter og alle de forskjellige Arter af Virk
somhed, hvortil Sjcelesorgeren er kaldet, foruden den offent
lige Prcrdiken og Katechisation. 

Benævnelserne: Prcestens Pligter og den pasto
rale Klogskab ere ufuldstændige. De fremstille Sagen 
altfor meget nnder Synspunktet af Kunst eller Praxis; men 
dette Synspunkt bor ikke vcrre det udelukkende: den specula-
tive Side har ogsaa sin Berettigelse; Handlingen er Speeu-
lationens Endemaal; men af hvad Natur deune Handling 
end moune vcere, saa er dcn ikke tilstrækkelig forberedt, hvis 
man udelukkende har havt den for Die. Studiet maa v^rre 
uegennyttigt. Vi bor ikke studere Theorien af det evangeliske 
Præsteembede, blot for at vi kunne vide, hvad vi have at 
gjore; vi bor ogsaa studere den som Noget, der foreligger, 
og som det er vor Pligt at kjende. Den, der ikke har be
tragtet de Ting, der henhore til hans Fag, uden under 
Synspunktet af den ham givne Virksomhed, han vil aldrig 
kunne handle med Frihed, Indsigt og Grundighed. Dette 
er en af Grundene, hvorfor denne Forelcesning har faaet 
d e n  T i t e l :  T h e o r i e n  a f  d e t  e v a n g e l i s k e  P r æ s t e 
e m b e d e .  

Der er maaskee ikke engang nogen virkelig Forskjel til
stede. Kalechetiken og Homiletiken ere maaskee ifolge deres 
Vasen integrerende Dele af Pastoralteologien. Men da disse 
Dele have et saa stort Omfang, krceve en saa noiagtig Ud-

kirkelige Lovgivninger og kirkelige Forfatninger, og i denne Betydning er 
den en Videnskab; men dcn bliver til en Kunst, og folgelig en Deel af 
den pracliske Theologie, forsaavidt som den practiff veileder Sjaleforgeren 
til at efterleve og udfere de kirkelige Love i del Samfund, hvortil hail 
horer. Det Lidet, som vi ville sige herom, vil passende kunne finde sis 

Ulads i denne Forelæsning. 
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vikling, og hvis de skulde behandles i deres hele Udstrækning 
vilde indtage en nforholdsmcrssig stor Plads i en Forelæsning 
over Pastoralteologien, saa ndsondre vi dem for at kunne 
stndere dem i Ro og Mag. — Vi ville vogte os for at troe, 
at hvad der er det Væsentlige i enhver enkelt af disse Kate
gorier, fremstiller en Heelhed eller endogsaa blot en Realitet; 
Realiteten er kun tilstede i Foreningen af disse tre Former: 
Cultus, Prcediken og Katechese. Prusten har som Prcest paa 
eengaug alle disse Embeder; uden dem vilde han ikke vcere 
Prcest. Dette maa ikke forstaaes saaledes, som om disse tre 
Embedsgjerninger ikke skulde kunne skjelnes ja endog adskilles 
fra hinanden, kun at det ikke skeer paa nogen udelukkende 
Maade, det vil sige, saaledes, at den, som udover den ene. 
ikke st'ulde kunne udove deu anden; thi de forudfcette og inde
holde gjensidig hinanden. 

Imidlertid kan man dog paavise det Tidspunkt, da 
Ideen om denne Eenhed er frembrudt: den stammer fra Chri
stendommen. Ingen af de andre Religioner har fattet eller 
udfort den. 

I det gamle Testamente er Prcrstens Embede forskjelligt 
fra Prophetens. Denne Sondring stemmer med det gamle 
Testamente, ligesom Foreningen stemmer med det nye. De 
to Systemer ere betegnede ved disse to Kjendsgjerninger. 
Den fuldkomne Eenhed af Form og Idee var endnu ikke 
tilstede og kunde ikke komme uden med Aandelighedens og 
Frihedens Lov. — Paa den ene Side stod Bogstavet, som 
ihjel>laaer; paa den anden Side Aanden, som levendegjor, 
hver paa sin fvrskjeliige Grnnd. Den guddommelige Sty
relse, der skulde forbinde dem til et Hele, skulde ogsaa forene 
Prcrsten og Propheten i eet og samme Menneske. 

Den celdste christelige Kirke frembyder i denne Henseende 
et Phcenomen, der stemmer overeens med dens hele Bestyrelse, 

i* 



som ikke pludselig forkastede alle Theoeratiets Traditioner. 
Den deler Præsteembedet i flere sorfljellige Embeder. Man 
seer ikke, at alle Kirkens Tjenere befattede sig med det Samme, 
eller at de alle befattede sig med Alt. Saadanne Steder 
som Eph. 4, 11 og 1 Cor. 12, 28 knnde lede os til at an
tage, at denne Fordeling afArbeidet*) formelig var paabndt 
af Kirkens Hoved; men hvad enten dette nu forholder sig 
saaledes, eller man ikke bor see mere deri end en Styrelse af 
Forsynet, eller Uddelingen af de overordentlige Naadegaver 

forklarer os Tingen, saa er der Intet, som be
viser, at denne Adskillelse, hvorom det forovrigt er meget 
vanskeligt at gjore sig en klar Forestilling, bor vedligeholdes 
som en uforanderlig Indstiftelse. For at fornye den maatte 
i ethvert Fald Charismerne forst gjenoplives. 

Saameget er klart, at Mcrnd, hvis Embedsforretninger 
ikke berettigede dem til at bcere det prcestelige Navn i 
den Betydning, som vi nu forbinde med dette Ord, dog bleve 
betragtede som Prcrster. Der gaves Di aeoner, som havde 
d e t  H v e r v  a t  t j e n e  v e d  B o r d e n e ;  d e r  g a v e s  P r e s b y t e  r e  
(hvorfra Ordet men ikke Begrebet Prcest har sin Oprin
delse), som ikke underviste; men det fremgaaer tydeligt af 
1 Tim. 5, 17*), at de iblandt dem, som underviste, indtoge 
den overste Plads og betragtedes som de Fornemste, forsaa-

") Der er Intet, som noder os til at troe, at denne Fordeling af Arbeidet 
har havt en udelukkende Charakteer. Vi see (Ap. G. 6, 10), at Diaconen 
Slephanus (V. var Pradikant eller Prophet. Ritus og Ordet ere 
adskilte hos Apostelen Paulus (1 Cor, 1, 17): „Christus sendte mig ikke 
for at dobe." Der er forovrigt ellers aldrig Tale om Ritus. Enten er 
den altsaa Religionen uvedkommende, hvilket ikke kan antages, eller og-
saa tilkommer den ikke udelukkende nogen enkelt Klasse as Embedsmand. 

Heraf folger imidlertid ikke, at Alle udforte den. 

„De Wldste, som ere gode Forstandere, stal man holde dobbelt SEre vard; 

mecst dem, som arbeide i Tale og Lårdom." 
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vidt som Ordet udgjor det store Redskab for og den vcesent-
lige Charakteer af den evangeliske Frelsesforanstaltning; det 
er i Virkeligheden denne Klasse af Presbytere, som Prce-
ftens eller Pastorens Navn til Slutningen udelukkende er 
bleven tillagt, og denne Klasse har i sig optaget alle de 
andre Klassers Forretninger, saa at den nu alene udgjor 
den cbristelige Kirkes Prcesteembede. 

Det evangeliske Prcesteembede er vcesentligt et Ordets 
Embede; alle de andre Embeder forholde sig tjenende til 
dette. De ere blot sorskjellige Maader at tale og forkynde 
Guds Ord paa. Christendommen er et Ord, en guddommelig 
Tanke, der er bestemt til at blive en menneskelig Tanke. 
Tanken og Ordet ere altsaa uadskillelige; Tanken er et indre 
Ord, og i de gamle Sprog betegnes begge Begreber med 
det samme Udtryk (/o/oc). — Den store Omvæltning, som 
vi bencrvne med Christi og Evangeliets Komme, har ikke af
skaffet Cultus og Symbolet, men den har aandeliggjort dem, 
bcagt dem ncermere til Tanken, og derved ogsaa til Ordet.— 
Prcesten er et Menneske, som taler Guds Ord; han gjentager 
det ikke. Oldtidens Prcest var Slave; men den evangeliske 
Prcest scrtter sig i et frit Forhold til Gud. Og da der, 
efter den beklagelige og unaturlige Udelukkelse af Lcegfolk, 
ikke lamgere gives Kirketjenere, af hvilke Nogle have det Em
bede at uddele Almisser, Andre at tage vare paa Lcerdommen, 
o. s. v-, saa forener Prcesten alle disse Embeder, fordi han 
allerede i sceregen Betydning var Kirkens Tjener. 

Som den, der saaledes er Arving til alle de sorskjellige 
Embeder, har Prcesten isolge det hele Indbegreb af sine kirkelige 
E m b e d s g j e r n i n g e r  o g  s i n  V i r k s o m b e d  a n t a g e t  N a v n e t  P a s t o r .  
Det fortjener at bemcrrkes, at iblandt alle de Navne, som i det 
nye Testamente bruges om Prcesten, forekommer dette sjeldnest*). 

I Eph. 4, n er Paslor eensbetydende med Larer. 
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Hvad forstaaes der ved Ordet Pastor? Svaret herpaa 
ligger i selve Navnet: han er Hyrde; han ncrrer Sjcrlene 
med et Ord, som ikke er hans eget (ligesom Faarehyrden 
ncerer sine Faar med Grces, som han ikke selv har ladet 
fremvoxe); men han foder dem ved Hjcrlp af sit eget Ord, 
som gjengiver og tillemper det guddommelige Ord efter den 
forskjellige Trang, og efter Omstændighederne kan fremtrcrde 
som et Belcerelsens, et Vejledningens, et Formaningens, et 
Revselsens, et Opmuntringens og et Trsstens Ord. 

Ordet er altsaa det Middel, han bruger; men det er 
itke Alt: Hyrdeembedet maa opfattes som et faderligt Em
bede, og Prcesten bor efter Jesu Christi Forbillede vise Deel-
tagelse for alle siu Menigheds Interesser og Medfolelse med 
al dens Elendighed. Han maa paa eengang vcrre Fattig
forstander, Fredsdommer og Skolelcrrer. 

Dette er i vor Kirke Begrebet af Pastoren, Efter den 
katholske Kirkes Opfattelse maa det Vcesentlige i dette Be
greb soges i noget ganske Andet. Det kunde isolge deu men
neskelige Naturs Syndighed ikke vcere Andet, end at den 
christelige Kirke lige sra sin smste Begyndelse maatte sole en 
Fristelse til at gjore et Tilbageskridt. Det er Noget, hvortil 
vi Alle have et naturligt Hang: ingen Tilboielighed er van
skeligere at udrydde, eud den, at ville vende tilbage til Det, 
som Gnd har afskaffet. Allerede Chrysostomos betragter 
Forvaltningen af Sacramentet som Hovedsagen ved det præstelige 
Embede*). Det var en Tilbagegang til den gamle Lov, og 
det er et af de fsrste Spor til den overdrevne Vigtighed, som den 
katholske Kirke senere har tillagt denne Deel af Prcrstens For
retninger**). 

Det stjonne Sled i Bogcn cis s.icoi-^otio lib.Ill. c>i V. — ske Anhanget 
Anmarkning I. 

„Die Vorstellung einer iibermenschlichen Wurde des geistlichen Standet', 
s c h o n  i m  d r i t t e n  J a h r h u n d e r t . "  —  C y p r i a  n s  B r i e f e .  
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Iblandt de Levninger fra Iodedommen, hvorpaa Katho-
l i c i s m e n  e r  s a a  r i g ,  i n d t a g e r  d e n  v i r k e l i g e  N c e r v c e r e l s e  
vistnok en fremragende Plads. Gud er virkelig tilstede i 
den katholske ligesaavel som i den levitiske Cnltns, Jeg be
tænker mig ikke pcm at sige, at det, seet fra den christelige 
Aandeligheds Standpunkt, netop er denne Lighed, som for
dommer Katholicismen. „Dersom vi have kjendt Christnm 
efter Kjodet, kjende vi ham dog nn ikke mere saaledes." 
(2 Cor. 5, 16), 

Derved fores vi ogsaa tilbage til Kastevcesenet, idet 
Nitns kunne udfores af et hvilketsomhelst Individ, saa at 
Personligheden aldeles ikke kommer i Betragtning. I de 
religiose Samfund, hvor det katholske Begreb af Prcrsten er 
fremherskende, gjcelder Individualiteten Intet, men Standen 
desto mere. 

For os er Prcrsten vcesentlig Ordets Tjener; ifolge 
vor Betragtningsmaade er det saa langt fra, at Ordet bliver 
til en Nitns, at det tvertimod er Nitns, som bliver til Ord; 
vi holde fast ved den apostoliske Anskuelse, der henforer det 
evangeliske Vcerk til Ordets Incarnation, og vi sinde ikke, at 
Erasmus bar brugt for stcrrke Udtryk, naar han siger: 
^ O i k d v l u s  e o i i e m n i U m - :  L s t a n k i s ,  s s i ' p t M e m  l o ^ v v n s ,  

L v d u x i t  t ^ u i n l u i u i i l  D ^ u s ,  p v r  i ^ i l i u i i l  l o c z v v n s ,  
reduxit cives e> 

Dette prcestelige Embede, som hovedsagelig er moralsk, 
efterdi Ordet udgjor dets Vccsen, tillader ikke Ordet at for
stenes i en bestemt Form eller at gaae over til at blive en 
Ritus. Det vil udove en fri, aandelig Indvirkning paa 
S j c e l e n e .  D e t  e r  f r e m f o r  A l t  o g  v c e s e n t l i g  e n  K r a f t .  

Djcrvelen, som talede igjennem Slangen, har forfort Menneskeslægten. 
Gud, som har talel til os ved Tonnen, har fort de forvildede Faar til-
tiibage. I^celesiiistes IU». Z. 
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Endskjondt den katholske Kirke synes at tilstaae Prcesten storre 
Myndighed og storre Indflydelse, saa har den dog i Virke
ligheden indskrcenket det pastorale Embede, idet den har stereo
typeret de forste Former, hvorunder det blev ndovet*), og idet 
den har foreskrevet som Ritus, hvad der i ethvert enkelt Til-
fcrlde burde indgives af den christelige Kjcerlighed og den 
christelige Viisdom, alt efter Trang og Omstændigheder. 
Paa den ene Side er der et virkeligt Bibliothek, paa 
den anden et malet Bibliothek af Trce. Begge Religions
samfund have Troesbekjendelsen; men i det ene Samfund er 
det en Bekjendelse med Hjertet, i det andet en befalet Be-
kjendelse, der, eftersom den hverken er moralsk eller sand. er 
uden al Betydning. Det er Katholicismens Vildfarelse; men 
man maa vogte sig for at fremhcrve den altfor stcrrkt: idet 
Katholicismen har Korset, kjender den ogsaa Evangeliets 
aandelige Natur. Forovrigt har der iblandt Katholikerne 
reist sig heftige Indsigelser imod den eensidige Overvcrgt af 
Ritus, navnlig fra I an se nisterne, som lagde overordentlig 
megen Vcegt paa Prædikenen, idet de betragtede den som det 
storste og forfærdeligste Mysterium*). Dette forer os langt 
bort fra Augustinns, som ikke kjender noget andet for
færdeligt Mysterium end Eucharistien. Man troer ikke, at 
der er noget Mysterium i deuue Indvirkning, som den ene 
Sjcrl udover paa den anden ved Ordet, fordi det er noget 
Scedvanligt; som om det, der er sædvanligt, ikke ofte var 
meget mysteriost og uudgrundeligt. Det samme Ord udover 
en hoist forskjellig Virkning paa de forskjellige Mennesker. 
Meget beroer vistnok her paa den Enkeltes Charakteer; men 
hvoraf kommer det, at en varm Prcedikant tidt ikke frem-

Den har gi'.'tt enhver af den pastorale Kjarligheds Indskydelser en saft og 
asflullel Form. 

*°) Sce Citaiet as Saint-Cyran, i Anhanget, Anniarkning II.  
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bringer nogen Virkning, medens en mat Prcrdikant oste ester
lader ^sig dybe Spor i Sjcrlene? Hvormange ere der ikke, 
^om forblive fsleslsse ved en Prcedikants Tale, medens de 
heftigt bevcrges ved en andens! Hvor tidt afhcrnger det ikke 
af et eneste Ord, om den Sjcel, der horer os, skal blive om
vendt! Den guddommelige Styrelse, der bevirker, at een 
Sjcrl, een eneste Sjcel bliver greben midt i en heel Skare, 
der forbliver kold, er den ikke et af de storste Mysterier? 
Visselig, Prcrdiken er et Mysterium, ja det dybeste af alle, 
et Mysterium, der i sig indeslutter mange andre. I Grunden 
er det Gud, som prcediker, og Mennesket er kun hans 
Redskab. 

Formen for det præstelige Embede er altsaa Ordet. 
Formaalet for det præstelige Embede er, at samle de ndvalgte 
Sjcrle nnder Iesn Ehristi Tugt og at fcrngsle dem til hans 
Lydighed; det er, at fornye, udbrede og grnndlcegge Guds 
Rige paa Jorden. 

For at give dette Begreb mere Fylde ved at fee det 
fra forskjellige Sider, ville vi med Burnet*) samle de for-
stjellige Navne, som anvendes i det nye Testamente om . 
Evangeliets Tjenere. Og allerforst ville vi da gjore den Be
mærkning, at i den kirkelige som i den politiske Sphcere have 
alle Benccvnelser paa Embeder og Vcrrdigheder oprindelig en 
ganste anden Smag og Kraft, end naar den lange Brng har 
givet dem Hcrvd og med det Samme berovet dem deres 
Friskhed. Det gaaer med dem som med Egennavne, der i 
Begyndelsen have vcrret sande Egenskabsord, men senere ere 
blevne til blot vilkaarlige Betegnelser. Naar en virkelig ny 
Institution opstaaer, da betegne Embedsnavnene Pligter 
Tilboieligheder, Forhaabninger, det er Sjcclen, som har givet 

L u  I - n o t ,  ^  c i i s c o u i - s k Z  o s  t l , e  p a s t o i a l  c g r e ,  P a g .  - 4 4 .  
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dem Navn; og det Navn, som den har udfundet, betegnede 
ikke saameget en fast begrcrndset Magt, en lovlig Myndighed 
som snarere en Dyd, der skulde ndoves, eller en Tanke, der 
skulde virkeliggjores. Alle saude Navne ere Beskaffenhedsord, 
som i Tidens Lob blive til Hovedord. 

1 .  D i a c o n  b e t y d e r  T j e n e r ,  d o g  m e d  e t B i b e g r e b  a f  
Frihed. Ordet Diacon har ligesom alle de Navne, der 
knytte sig til en Institution, havt den Skjcrbne at betegne, 
ikke Det, som Tingen bnrde vcrre, ikke Tingens Ideal, men 
derimod hvad den er bleven til, hvad den paa en vis Tid 
og under visse Omstændigheder tilfcrldigviis har vcrret, altsaa 
snarere en enkelt Form af Tingen end denne selv; den ideale 
Betydning trceder tilbage for den historiske Betydning, og 
Historien bliver Ideens Lov. — Ordet Diacon har antaget 
en sccregen Betydning; men fra Begyndelsen af var den al
mindelig, og Ordet betegnede uden Forfljel enhver Prcrst eller 
enhver Evangeliets Tjener: „Hvo er da Paulus? og hvo er 
Apollos? uden Tjenere ved hvilke I bleve Troende, 
og det, eftersom Herren haver givet Enhver." (I Cor. 3, 5). 
— „Vi give ikke i nogen Ting Austod, paa det Tjenesten 

skal ikke blive lastet". (2 Cor. 6, 3.) „Hvis Tjener 
jeg er bleven ifolge den Guds Naades Gave, 

som mig er given efter hans vcrldige Kraft." (Eph. 3, 7). 
„Jesus Christus agtede mig at vcrre tro og satte mig til 
Embedet (1 Tim. 1, !2i. — „Evangeliet, hvis 
Tjener (Qttxoioc) jeg Panlus er bleven" (Col. 1, 23). 
I den sceregne og sildigere Betydning forekommer det i 
1 Tim. 3, 8: „Desligeste bor det Menighedens Tjenere at 
vcere cerbare"; 1 Tim. 3, 121 „En Menighedens Tjener bor 
vcrre een Ovindes Mand"; og Rom. 16, li „Jeg befaler 
Eder Phoebe, vor Soster, Tjenerinde ved Menigheden i 
Kenchece." 
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Vi overraskes ved at see Bencevnelsen Diacon anvendt 
som en scrregen Titel, idet en scrregen Institution har til
egnet sig dette Navn; men i den forste Rcrkke af de anforte 
Skriftsteder har det ligesaalidt nogen sceregen Betydning, som 
Ordet (Slave, Tjener) i Phillipp 1, 1: „Paulus og 
Timothens, Iesn Christi Tjenere." — Og hvad er nu Grun
den til, at Medlemmerne af Geistligheden ikke antoge Navnet 

og deres Embede Navnet medens dog en
kelte Medlemmer af denne Geistlighed antoge Diaconens og 
deres Embede Diaconatets Navn? 

2. Presbyter (Wldste). — „De Wldste, som ere 
gode Forstandere, skal man holde dobbelt Wre vccrd .. 
(1 Tim. 5, 17). — „De sendte det til de Wldste ved Bar-
uabce Haand." (Ap. G. 11, 39). — Ap. G. 15, pgssim. — 
„Fra Miletus seudte han til Ephesus og lod kalde til sig 
Menighedens Wldste." (Ap G. 20, 17). — „Derfor efter
lod jeg Dig i Creta, at Du skulde indscette Wldste i hver 
Stad." (Tit. 1, 5). — „Er Nogeu iblandt Eder syg, han 
kalde til sig de Wldste af Menigheden " (Iac. 5, 14). 

3 .  B i s k o p ,  —  h a r  s a m m e  B e t y d u i u g  s o m  W l d s t e  i  
T i t . 1, 5 — 7: „At du skulde iudscrtte Wldste ... Det bor 
en Biskop at vaere ustraffelig;" — og i Ap. G. 20, 17—28: 
Paulus lader kalde til sig Menighedens Wldste i Ephesus 
og anbefaler dem Menigheden, iblandt hvilken den Helligaand 
h a r  s a t  d e m  s o m  T i l s y u s m c e n d .  —  S e e  o g s a a P h i l i p  1 , 1 :  
„ P a u l u s  o g  T i m o t h e u s  t i l  F o r s t a u d e r u e  o g  H j c e l p e r n e  
0. s v."; og 1 Tim. 3, 2: „Det bor en Biskop at vcrre 
ustraffelig." 

Dette forhindrer imidlertid ikke, at der jo gjerne kan 
have vcrret Biskopper, der forte Opsigt med andre Biskopper, 
og saa at sige havde Tilsyn med Tilsynsmandene: „Antag 
ikke noget Klagemaal mod Nogen af de Wldste nden efter 2 
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eller tre Vidner;" (i Tim. 5, 19). — og Tit. 1, 5, som oven
for er anfort. Men det var ikke en Institution; det var en 
Forholdsregel. 

-  4 .  A p o s t l e r  e l l e r  U d s e n d i n g e .  —  „ H v a d  v o r e  
B r o d re angaaer, da ere de Menighedernes Apostler, Christi 
LEre (2 Cor. 8, 23). 

Vist er det imidlertid, at dette Navn -5«^ bru
ges om Jesu Christi umiddelbare Sendebud f. Ex. i Ap. G. 
2, 421 „De holdt sig varagtige til Apostlenes Under-
viisning." 

Det er ikke vor Hensigt at bestemme det Arbeide eller 
den saregne Forretning, som hvert enkelt af disse Navne be
tegner^). Vi troe, at Navnene Wldste og Biskop betegne 
Menighedernes Forstandere, hvad enten de udelukkende be
skæftigede sig hermed, eller de tillige havde det Hverv at 
undervise, en Forretning, der var knyttet til en Naadegave, 
som ikke synes at have udovet uogen Indflydelse med Hensyn 
til Valget af Wldste eller Biskopper, eftersom intet af 
disse Ord forekommer i de beromte Steder Eph. 4, 11 og 
1 Cor. 12, 28 30; og hvad Navnet Diacon angaaer, da 
har det baade en langt almindeligere og langt speciellere Be
tydning end de to andre Ord, idet det deels betegner ethvert 
Slags Arbeide i Evangeliets Tjeneste, deels en ganske sotr
egen Forretning i Kirken. — Uden at opholde os ved at 
fljelne mellem de forskjellige Former af det præstelige Em
bede, have vi blot til Hensigt, ved Hjalp af Navnene, at 
fremhcrve de Trcrk, som ere fcrlles for dem alle. Det, som 
ndgjsr det Charakteristiske ved det evangeliske Præsteembede, 
uden Hensyn til den bestemte Virkekreds, som ncrrmest er det 

See Neander, Geschichte der Apostel l .  Pag. 34—47; og V u 11 i e in i n,  
Zloeuis cles Ltneliens pendant les Irois pieinieis siedes, Uag. 178 

og flgd. 
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anoiist. Naar vi altsaa her Holde os til de egentlige Udtryk 
o g  e n d n u  i k k e  i n d l a d e  o s  p a a  d e  b i l l e d l i g e ,  s a a  f i n d e  v i ,  a t  
d e  t r e  o v e n o m t a l t e  O r d  e r e  U d t r y k  f o r  d e n  f r i v i l l i g e  T j e 
nestes. Myndighedens (i eet Tilfcrlde grnndet paa Al
deren) og Tilsynets Idee. — Men det er sandsynligt, at 
de billedlige Udtryk ville lcere os Mere; thi deres Bestem
melse er just at trcrnge ind til Ideens inderste Kjerne, hvor
hen det egentlige Udtryk ikke kan naae. Vi ville derfor 
anfore de billedlige Udtryk, som uimodsigeligt fornd for alle 
andre brngtes om Evangeliets Tjenere. 

1 .  H y r d e  e r  i k k e ,  s o m  m a n  s k u l d e  t r v e ,  e e n s b e t y d e n d e  
med Wldste, men derimod med Laerer (Eph. 4, 11). — 
Vi have allerede tidligere bemcrrket, at Embedet som Wldste 
eller Forstander ikke forekommer i den hoitidelige Opregning 
af Embeder eller Naadegaver som for er bleven 
omtalt. — Forovrigt er Eph. 4, 11 det eneste Sted, hvor 
Navnet Hyrde udtrykkelig bliver brugt om Evangeliets Tje
nere; men indireete kan det dog siges at vcrre brugt om dem, 
n a a r  J e s u s  C h r i s t u s  k a l d e s  v o r e  S j c e l e s  H y r d e  o g  T i l 
synsmand (1 Pet. 2, 25), og naar Jesus Christus siger 
t i l  S i m o n :  „ V o g t  m i n e  F a a r . "  ( J o h .  2 1 ,  1 6  - 1 7 ) .  

Ordet Hyrde, taget i billedlig Forstand, sindes allerede 
i det Gamle Testamente; men der bruges det i Flceug om 
Propheter og Ovrighedspersouer*). Efter den theokratiske 
Anskuelse skulde iovrigt Statens Tjenere vcrre Guds Tjenere, 
ligesaavel som Guds Tjenere sknlde vccre Statens Tjenere. 
Det skulde vccre to Former for det samme Embede. — Inud-

— „Der mangler ikke Megel i, at Religionen og den 
borgerlige Retfardighed staae paa samme Trin i Staten, og al Dvrighcds-
embedet helliger Menneskene ligesaavel som Præstestanden." (>.!» IZ > ue i e, 
I.es dai'-ieieres, i det Kapitel, der har til Overskrift: De c>uelczues 
us^es), See Lurnet, /V ^iscvuise vi tke pastors! care, I)ag. 45. 
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lertid vilde Ezechiel 34 pnssini fortræffeligt kunne anvendes 
Paa en Hyrde i Ordets nuvcerende Betydning. 

2 .  H n u s  h o l d  e r .  —  „ S a a l e d e s  a g t e  h v e r t  M e n n e s k e  
os som Christi Tjenere og Huns holdere over Gnds Hem
meligheder. I Ovrigt udkrceves af Huusholoere, at de maae 
findes troe." (1 Cor. 4, 1—2). 

3 .  S e n d e  b n d .  „ V i  e r e  S e n d e b u d  i  C h r i s t i  S t e d . "  
(2 Cor. 5, 19—20). 

4 .  E u g e l .  „ D e  s y v  S t j e r u e r  e r e  d e  s y v  M e n i g h e d e r s  
Eugle." (Joh. Aab. 1, 20). 

5 .  V e i l e d e r .  „ L y d e r  E d e r s  V e i l e d e r e . "  ( H e b r - 1 3 ,  1 7 ) .  
6 .  B y g i n e s t e r .  „ J e g  l a g d e  G r u n d v o l d e n  s o m  e n  v i i s  

Bygmester." (1 Cor. 3, 10), 
7 .  M e d a r b e i d e r .  V i  e r e  G u d s  M e d a r b e i d e r e ;  I  

ere Guds Ager, Guds Bygning." (1 Cor. 3, 9). — „En 
Hnnsbonde ndgik at leie Arbeidere til sin Viingaard." (Matth. 
20, 1). — „Hosten en stor, men Arbeiderne faa; beder der
for Hostens Herre, at han ndsender Arbeidere i sin Hsst." 
(Math. 9, 37-38). — „Jeg plantede, Apollos vandede, men 
Gud gav Vcext." (1 Cor. 3, 6). 

8 .  S t r i d s m a n d .  „ E p a p h r o d i t n s ,  m i n  M e d s t r i d e r "  
(Philipp. 2, 25). — „Lid du Ondt som en god Jesu Christi 
Stridsmand." (2 Tim. 2, 3). 

Fsrst og fremmest maae vi lcrgge Manke til, at iblandt 
alle de Benævnelser, ved hvilke man kan vente at see Reli
gionens Tjener betegnet eller charakteriseret, er der knn een 
eneste, som mangler i det Nye Testamente, nemlig Benæv
nelsen Prcest (pistil), ihvorvel det er det christelige Ord 
Presbyter, hvoraf Ordet Prcest er bleven dannet. I de 
Religioner, som forvente den sande og ypperste Prast, kan 
der vane Prcrster; den Religion, som har modtaget ham og 
troer paa ham, kan ingen have. Der er Ingen Prast, fordi 
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Alle ere Prccster; og det er mcrrkeligt nok, at dette Ord aldrig 
anvendes i Evangeliet uden om de Christne i Almindelighed. 
— See 1 Pet. 2, 9: „I ere en udvalgt Slcegt, et kongeligt 
Prcestedom *)", Opfyldelsen af Propheten Csaias's Spaadom 
61. 6: „I skulle kaldes Herrens Prcester; man skal kalde 
Eder vor Guds Tjenere." 

Man har vccret nodsaget til at skabe et Offer og til 
stadig at gjentage det ene, eengang fuldbragte Offer, for at 
kunne optage denne det gamle Prcestedommes Tanke, der var 
gaaet tilgrunde i Iesn Christi evige Ipperstepra'stedomme. 

Men hvad er da Prccsten for os, som ikke antage den 
virkelige Ncrrvcerelse, og som desnden vide, at de overordent
lige Naadegaver ere ophorte? Han er en Christen, men en 
Christen, hvis hellige Virksomhed bestaaer i at fore Andre 
til Christendommen og at befcrste dem, som allerede ere 
Christne. Han gjor det Samme, som alle Christne ved given 
Leilighed og paa en scrregen Maade bor gjore, kun med den 
Forskjel, at det er hans sædvanlige Gjerning. Han gjsr det 
med en Grad af Myndighed, der staaer i Forhold til den 
Indsigt og Duelighed, som man maa sorndscrtte hos et 
Menneske, der udelukkende har helliget sig til denne Virk
somhed. Men han er ikke i Besiddelse af nogen scrregen 
Aabenbaring. Naar han forkynder Gnds Viisdom som et 
Mysterium (l Cor. 2, 7), uaar han erklcrrer sig for Huns-
holder over Guds Hemmeligheder (1 Cor. 4, 1), faa udgiver 
han sig ikke for at vcere mere inspireret end den Ringeste 
iblandt de Troende. Han er Forvalter, Huusholder over en 
fcrlles Eiendom; han tager ikke, som Jesus Christus, af sit 
(5get (Joh. 16, 15), men af Det, der tilhorer Alle. Hvis 

— See Ne ånders, Geschichte der Apostel, I. 
162-163. 
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ban, i Overensstemmelse med Apostelen Paulus's Ord, 
finder det rigtigt, at de Troende lyde ham som deres aan-
delige Veileder (Hebr. 13, 17), saa forstaaer han det dog 
paa en saadan Maade, at de Adlydende beholde deres fulde Frihed 
og deres fnlde Ansvarligbed. Han afviser enhver Tanke om at 
ville herske over Herrens Arv. (1 Pet. 5, 3. Sammenlign hermed 
2 Cor. 1, 24: „Ikke at vi ville herske over Eders Tro"). 
Han opstiller endogsaa den Christnes Individualitet og Uaf
hængighed som Modscetning til Afgudsdyrkerens slaviske Let
troenhed i „I vide, at I vare Hedninger og hendroges til de 
stumme Afguder, som man drog Eder." (1 Cor. 12>, 2). 

Begrebet af Tjeneste*) er det meest Fremtrædende i 
alle de Titler, som de give sig selv, og i den Myndighed, 
som de tillcrgge sig; de afvise enhver Tanke om egen Magt
fuldkommenhed: „Hvo er Paulus, og hvo er Apollos, uden 
Tjenere? (1 Cor. 3, 5). — Og lccg Mcrrke til, at disse 
Veiledere, disse Sendebud kalde sig Tjenere, ikke blot sor 
Gud, men ogsaa for de Troende. „Naar de sige- Saaledes 
agte hvert Meuueske os som Christi Tjenere", (1 Cor. 4, 1) 
saa sige de ogsaa: „Os derimod at vcere Eders Tjenere for 
Iefu Skyld" (2 Cor. 4, 5). — „Vcere sig Paulns eller 
Apollos eller Kephas alle Ting ere Eders; men I ere 
Christi, men Christus Guds""). (1 Cor. 3, 22). 

Saml alle de Titler og alle de Navne, som brnges i 
Evangeliet om Kirkens Tjenere; du vil ikke siude eet eueste. 

er et Navn, som oftere findes ibrugt om Apostlene (Rom. 1, 1; 
Gal. 1 ,  i ;  P h i l .  I ,  1  ;  C o l .  4 ,  1 2 ;  2  T i m .  2 ,  2 4 ;  T i t .  1 ,  1 ;  J a c .  1 , 1 ;  
2 Pet. 1, 1 ; Jud. 1). 

Hensyn til den hurtige Udbredelse af det modsalte Princip, det vil 
sige, Principet om Kraftens personlige Myndighed, see Schwartz Kate-
chetik Pag. II —12. Kort efter den apostoliske Tidsalder seer man alle
rede Begyndelsen til Klerus cg Hierarchie. (Anmarkning III. An
hanget). 
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som overskrider Grcrndserne af dette Begreb: en Mand, der 
tjener Menneskeheden i dens hoieste Interesser af Kjcrrlighed 
til Gud. Alt er helhjertet i denne Institution, der ikke vil 
have anden Magt end Overbevisningens, ikke har andet 
Maal end Sandhedens Herredomme, og ikke vil udmcrrke sig 
uden ved en mere ubetinget Opoffrelse. 

Imidlertid, selv om vi sammenlægge alle disse Navne, 
alle disse Billeder og alle disse Skriftsteder, saa ville vi dog 
iike udbringe det hele Indbegreb af Præsteembedets Bestand
dele, eller Prcrstens Ideal. — Vi behove et Forbillede, et 
Monster, en Personisieation af enhver Idee. Hvor sknlle vi 
soge dette Forbillede? Hvis Nogen overhovedet har vcrret 
Forbillede for Mennesket, saa har han med det Samme vcrret 
det for Prcrsten; thi det er umuligt andet, end at Prcrsten 
maa vcrre tilstede i det ideale Menneske; det er umuligt 
andet, end at Den, i hvem den menneskelige Natur stnlde vcrre 
f r e m s t i l l e t  i  s i n  h e l e  F u l d k o m m e n h e d ,  m a a  h a v e  v c e r e t  S j æ l e 
h y r d e  ( P a s t o r ) .  

Det uye Meuueske, den anden Adam har knn vcrret 
dette ved Kjcrrligheden; den forste Gjenstand for Kjcrrligheden 
er den udsdelige Deel af Mennesket; det er altsaa mod Men
neskets Sjcrl, at hans Kjcrrlighed maa have yttret sig; og da 
man ikke kan gjore vel imod en Sjcrl nden ved at gjenfode 
den, og den ikke kan gjenfodes uden ved Sandheden, saa maa 
det fuldkomne og forbilledlige Menneske nodvendigviis have 
havt det Embede, at meddele Sandheden, at ncrre Sjcclen 
med Sandheden, at fore den til de fkjonne Grcrsgange og 
til de stillerindende Vande: med eet Ord, han maa have 
v c r r e t  S j c r l e h y r d e .  

Derfor har han ogsaa sagt: „Jeg er den gode Hyrde". 
(Joh. 10, 11). Fremdeles: „Menneskens Son er ikke 
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kommen for at lade sig tjene, men at tjene"*). Math. 
20, 28). 

Hans umiddelbare Disciple have ligeledes kaldt ham: 
„vore Sjcrles Hyrde og Tilsynsmand." (1 Pet. 2, 25). 

Han har selv givet den meest ophoiede Forklaring af det 
Ord Hyrde, naar han siger: „Den gode Hyrde scrtter sit 
Liv til for Faarene." (Joh. 10, II). — sHer er Billedet 
ntilstrcrkkeligt, thi det ligger ikke i Begrebet af en Hyrde at 
scette Livet til for Faarene^. 

Og som han har talet, saaledes har han handlet. — 
Han venter ikke paa, at Faaret skal komme til ham, men 
han lober efter det; han vandrer om fra Sted til Sted. 
(Johannes den Dober lod dem komme til sig i Drkenen). 

Og endelig bliver han fra Hyrde til Lam, trceder i 
Lammenes Sted og bliver offret: Haner: „Detslagtede Lam" 
(Aab. 13, 8). 

Denne guddommelige Sjælehyrde, der for at bruge et 
Udtiyk af deu hellige Bernhard, burde vcrre Hyrde for 
alle Kloderne uuder Himmelen, og som har fornedret sig til 
at vcere det for Menneskeslægten, han har med sin bekym-
ringsfnlde Kjcerlighed omfattet alle Menneskeslægtens Inter
esser, og under sit Ophold her paa Jorden beviist den store 
Velgjerninger, baade saadanne, som den paaskjonner, og saa-
danne, som den ikke paaskjonner. 

Endelig, thi dette Trcrk have vi villet gjemme tilsidst, 
har han med velberaad Hu, uden uogeu udvortes Nodvendighed 

„8ummus  eec le s igs te s  ve i  I^ i l ius ,  c>u i  e s t  imki^o  l>bs t i lu t i88 ima,  

c>ui  v i i  tus  e t  8k>pient ig  ^en i lo i i8  e s t  ke te ing ,  per  Hvem v i sum 

es t  kumAn-e  ^ent i s  I - i i^ i i - i  c>u ic !c i l i i< i  I i ono ium moi t s l ium xener i  

c l i i ik  dec ieve i -At ,  uu l lo  g l i t ,  co^nomine  mJAni t i ce i i t ius  s i^n ikc izn-

t i u s v e  d e n v t k l t u i  i n  L - i e r i s  I ^ i t t e r i s ,  k j u n m  c j u u m  c l i c i t u r  v e r l i u m  

s ive  s ermo k)  e  i ."  I !  i  »  smus .  Lce ie s i»8 ter  ! ib .  I .  
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(i alt det Ovrige have Omstændighederne samvirket med hans 
Villie) paa en sindbilledlig Maade betegnet Aanden i det 
prcestelige Embede, idet han vadskede sine Disciples Fodder; 
og for at Betydningen af dette Sindbillede tkke sknlde vcere 
nklar, saa har han selv givet Forklaringen deraf. (Joh. 13, 
5 ... 14, 15, 16). Naar, som han selv siger ved denne 
Leilighed, „en Tjener ikke er storre end hans Herre", saa have 
vi jo her fundet Sjælehyrdens Idee. Vi sknlle vcere 
Tjenere; men Tjenestens Begreb, taget i sin fnlde Udstrcrkning, 
indeslutter ogsaa Offerets Begreb. Prcesten er et uafladeligt 
Offer; han bor vcere det. — Man kuude sige: enhver Christen 
er jo allerede et Offer; og denne Bencevnelse udsiger altsaa 
ikke noget Nyt med Hensyn til Prcesten. — Denne Ind
vending stadfæster netop vor Paastand; thi naar enhver 
Christen er et Offer, saa maa en Prcrst, hvis hele Kalds-
virk>omhed er christelig, vcere det i endnu hoiere Grad. 

Vi ville nu med faa Ord gjore' Anvendelsen heraf. 
Prcesten er altsaa intet Andet end En, som paa Embedsvegne 
uddeler Guds Ord. Det er et Menneske, som opoffrer sig til 
at bryde Sandhedens Brod for den store Mcrngde. Det er 
et Menneske, som indvier sig til sine Medmenneskers Frelse, 
idet han hjcrlper dem til at tilegne sig vor Herres, Iesn 
Christi Forlosningsvcrrk*), forsaavidt som Gud har besluttet 
at frelse Menneskene ved Prcedikenens Daarlighed (1 Cor. 1, 
2!). Ligesom Jesus Christns er bleven udsendt af Gud, saa-
ledes er ban ndsendt af Iesns Christns. Han udforer af 
Taknemmelighed Alt, hvad Jesus Christns har udfort af 
lutter Kjcerlighed"*). Han gjenfremstiller hele Iesn Christi 

„Gud forligte i Christo Verden med fig selv, og oprettede Forligelsens 
Ord iblandt os." (2 Cor. 5, 19). 

„Til de Helliges fuldkomne Beredelse, til Christi Legemes Opbyggelse." 
(Eph. 4, 12). 

2" 



20 

Virksomhed, med Undtagelse af hans Fortjeneste. Med Hen
syn til' de ham paahvilende Pligter er han hverken Mere 
eller Mindre end sin Herre og Mester. Han udforer under 
Beskyttelse af den guddommelige Barmhjertighed alt Det, 
som Jesus Christus har udfort under Vccgten af den gud
dommelige Vrede. Han fortscetter Iesn Christi Ord, hans 
Virksomhed og hans Lydighed. 

L o v s a n g .  
O! Du Wrens Konge og Smertens Menneske! Enhver 

som har elsket Dig, har lidt; Enhver som elsker Dig, er villig 
til at lide. Han er ganske og aldeles indviet til Herlighed 
og til Smerte. 

Selv i Drsmme lider man for Din Skyld; faaledes 
led den Dommers Hustru, der overgav Dig til Bsdlerne, 
skjondt hun ikke kjendte Dig. Hvo som elsker Dig lidt eller 
groeder over Dig, er han kun paa din Vei, saa tvinger man 
ham, ligesom Simon fra Cyrene, til at bare dit Korses 
tunge Byrde. 

Man forbander dem, som velsigne Dig; Menneskene 
udelukke dem fra det almindelige Samfund; og paa dette 
Menneskeslægtens Udlcendighedssted ere de i dobbelt Henseende 
landflygtige. 

Alle De, som have elsket Dig, have lidt; men alle De, 
der have lidt for Din Skyld, have netop elsket Dig destomere. 
Smerten knytter til Dig, ligesom Glceden knytter til Verden. 

Smerten beruser ligesom en cedel Viin dem, som Du ind
byder til dit hemmelighedsfulde Maaltid, og den aflokker 
deres sonderrevne Hjerte Tilbedelsens og Kjcrrlighedens Lov
sange. 

Vel Den, der ligesom Simon fra Cyrene bnkker sig for 
at tage sin Deel af det Kors, som Du bcerer! Vel Den, der 
er villig til at udstaae paa sit Legeme det, som fattes, det. 
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som indtil Verdens Ende vil fattes i dine Lidelser, for dit 
Legeme, som er Menigheden! (Col. 1, 24). 

Vel den trofaste Sjcrlehyrde, som i sit Kjod fortfcetter 
dit Offer og din Strid! Medens han strider og sukker, seer 
jeg ham i Aanden hvilende ved din Barm, ligesom ved hiint 
sidste ssrgelige Maaltid den Discipel, som Dn elskede. 

Medens Kjcrrligheden bcerer ham, stsvet og blodig, fra 
Sted til Sted og fra Lidelse til Lidelse, hviler han, uden at 
Verden aner det, ved din Barm, i et herligt Tilflugtssted, og 
nyder i Taushed Ssdmen af dine Ord. 

Vel den trofaste Sjcrlehyrde! Hans Kjcerlighed mang
foldiggør hans Offre, og hvert Offer forsger igjen hans 
Kjcerlighed; Kjcrrligheden, som er Sjcrlen i hans Virksomhed, 
udgjor tillige dens hoieste Lon. 

Vel den trofaste Sjcrlehyrde! Hvad hver Christen vilde 
onske at vcere, det har han opnaaet. Dette Kors, som Enhver 
maa boie sig under, det bcerer han stadigt. Denne Jesus, 
fra hvem Verden uophorlig strcrber at bortvende vort Blik, 
denne Iesns ndgjsr selv hans Verden og Gjenstanden for 
hans stadige Betragtning. 

Vel ham, ja trefold vel ham, saafremt al hans Attraa 
gaaer nd paa at fvie nogle Stemmer til de Saliges Har
monis og at forblive skjult midt nnder den almindelige Glcrde, 
medens han i sit Hjerte bevarer sin Herres og Faders usyn
lige Blik og evige Velbehag! 

§ 2. Nodvendigheden af det evangeliske Præsteembede. 

Det er af Vigtighed for Candidaterne til det hellige 
Prcrsteembede at vide, om dette Embede er nodvendigt. 

Ved forste Diekast synes denne Undersogelse at vcere tem
melig overflodig. Kjendsgjerningerne ere komne Beviserne i For-
kjobet; vi ere overbeviste af Instinct. Imidlertid har man dog 
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opkastet det Sporgsmaal (og et heelt christeligt Samfund, 
nemlig Ovcekerne*), har besvaret det benægtende), om det er 
nodvendigt, at der gives en stregen Stand, som helliger sig 
til Forvaltningen af Gudsdyrkelsen og til Religionsundervis
ningen. At en saadan Institution sees at vcere saa godt som 
almiudelig, kunde maaskee i Manges Dine vcrre et tilstrcekke-
ligt Beviis paa dens Nodvendighed. Herved tilveiebringes 
iinidlertid kun en meget stcerk Formodning; men Sporgsmalet 
krccver ligefuldt sin Besvarelse. 

Vi ville give et dobbelt Svar herpaa, et, som passer 
paa alle med det kirkelige Embede beslcrgtede Forhold, og et 
andet, som kun er beregnet paa det kirkelige Embede. 

I. 1. Ethvert vigtigt Embede, som har Hensyn til en af 
Samfundets Hovedfornodenheder, til et ef Livets væsentlige 
Elementer, krcrver scrregne Mcend, som udelukkende opoffre 
sig til dette Embede^). 

2. Ethvert Samfund sorudscrtter uodveudigviis For-
staudere eller en Bestyrelse. Denne Bestyrelse kan bestaae af 
een eneste Slags Personer eller af flere; den kan vcrre mere 
eller mindre overensstemmende med Fornuften, mere eller 
mindre fuldkommen, ligemeget; Principet staaer dog fast, og 
et Samfund nden Bestyrelse, et Samsund, der har Love, men 
Iugen til at haandhcrve eller reprcrsentere dem, er maastee 
endnu mere ufatteligt end en Bestyrelse nden Love til at be-
grcrndse og lede dens Virksomhed. 

Selv hos Qvcekerne gives der dog Enkelte, som ere beklcedte med en vis 

prastelig Myndighed. 
Fra denne Regel gjor Edsvorneretten ingen Undtagelse. Den ude
lukker ikke Dommerembedet. Den er blot el Udtryk for en Jdee (som Re
ligionen gjengiver under andre Former), nemlig den: at et Samfund kun 
beskikker såregne Mand til saadanne Forretninger, som ikke Alle kunne sore-
staae, og at Overdragelsen af en Fuldmagt horer op der, hvor Fuldmagt-

giverne ere sig selv nok. 
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II. 1. Det kirkelige Embede kan i Almindelighed ikke 
blive bragt til nogenlunde Fuldkommenhed, uden ved Mcrnd, 
som udelukkende hellige sig til det, og der gives mange Ting, 
som i Almindelighed ikke kuune udfores uden ved saadanne 
Mcend. 

2. Paa en Tid, da Religionen, dyrket af Videnskaben, 
selv er bleven til en Videnskab; da den paa mangfoldige 
Maader er traadt i Forhold til det offentlige og private Liv 
og derved har paataget sig at gaae ind paa en Mcengde 
Enkeltheder, vilde det kirkelige Embede vanskeligt knnne be
styres forsvarligt af en Mand, som ikke udelukkende var Pra'st. 

3. Der er i den præstelige Virksomhed en Grcendse, ved 
hvilken Enhver eller ialtfald den store Fleerhed vil blive 
staaeude, hvis ikke en bestemt Pligt noder dem til at over
skride den; Enhver vil kun paatage sig det, som er ham be-
leiligt, og Mange ville maaskee endogsaa troe at have gjort 
for Meget ved at gaae faavidt. Naar der knn er Een, som 
skal afgjore en Sag, da lcegger han sin hele Samvittighed 
deri; naar der er Fyrgetyve, faa lcegger Enhver knn en fyrge-
tyvende Deel af sin Samvittighed deri. Mener man, at man 
ikke bcerer det fulde Ansvar, saa er der Fare sor, at kun 
Lidet eller slet Intet vil blive udrettet. Det kirkelige Embede 
vilde altsaa kun blive bestyret paa en overfladisk, uregel
mæssig og afbrudt Maade, hvis det ikke til enhver Tid kunde 
gjore Regning paa bestemte Mcends ndeelte Virksomhed. 

Begeistringen for Guds Riges Fremme og Troen paa 
et almindeligt Prcrstedomme var vistnok ikke mindre dengang, 
da den Helligaand i Antiochien sagde til en Forsamling af 
Propheter og Lcerere, som allerede vare kaldede og udvalgte 
af deui „Udtager mig Barnabas og Saulns til den Gjer-
ning, hvortil jeg haver kaldet dem." (Ap. G. 1Z, 2.) 

Man vil maaskee indvende, at det ikke gaaer an at 
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slutte fra den nnvarende Tilstand til den, som vilde ind
tråde, hvis de Troende ikke knnde valte det almindelige Pra-
stedommes Byrde over paa saregne beskikkede Pruster. Vi 
troe, at det, hvorpaa de allerforst vilde tanke, vilde vare at 
udnavne Praster. Thi naar man siger, at den almindelige 
Iver vilde vare stsrre, hvis dcr ikke gaves saregne beskik
kede Mand, saa paastaae vi, at denne Iver, selv om den 
var nok saa stor, dog ikke vilde kunne tilfredsstille alle de 
Fornodenheder, for hvis Skyld det prcrstelige Embede netop 
er indstiftet, og at den derfor vilde bevcege de Christne til 
at gjore det, som man nu troer, at Ligegyldighed og Ladhed 
driver dem til, nemlig til at skabe et scereget kirkeligt Em
bede, der kunde sikkre dem Tilfredsstillelsen af de Fornoden-
heder, som de ikke selv magte at tilfredsstille. Jo storre 
Iveren er, desto mindre vil man finde sig i, at de store Ind-
teresfer forsommes af Mangel paa Mand til at varetage dem. 

H n f f e l * )  b e t r a g t e r  E v a n g e l i e t s  T j e n e r e  s o m  F o r v a r e r e  o g  
Vogtere af det Livsprincip, der er nedlagt i Evangeliet. Chri
stendommen er vafemligt et Liv, som forplantes; men hvis der 
ikke gives udvalgte Mand, fom forplante det*"), hvis denne 
Forplantelse af Livet bliver overladt til Livet selv, da vil det 
snart ophore; udeu det prastelige Embede vilde, efter Hnfsels 
Mening, Christendommen ikke have varet to Aarhundreder. 

Dette er maaskee sagt altfor afgjort og ubetinget. Men 
man kan ikke med Grund sige, at de, der mene, at et Darks 
Varighed er afhangig af visse Midler, derved skulde lagge 
for Dageu, at de selv tvivle om dets Sandhed og indre 
Kraft, Intet kan udrettes uden ved Hjalp af Midler; og 

« )  H u f f e l :  W e f t n  u n d  B c r u f  d e s  e v a n g c l i s c h  -  c h r i s t l i c h e n  G e i s t l i c h e n  ( I .  
Pag. 28. Tredie Udgave). 

Lt  lzu«s i  curso ie s ,  v i t s i  I smp»6 l>  »r^unt .  

I ^ u c i e t i u s :  d o  i c i u m  n g t u r a  I I ,  7 8 .  
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naar det er Institutioen selv, som staber sig sine Midler, 
naar den henter dem ud cif sig selv og vcelger dem i Over
ensstemmelse med sit eget Vcrsen, saa kan man ikke sige. at 
den selv staaer paa svage Fsdder, fordi den betjener sig af 
Midler. En saadan Dom vilde snarere vcere berettiget, hvis 
den ikke betjente sig deraf. Naar den til det prcrstelige Em
bede anvender sine bedste Krcrster, den bedste Deel af sit 
Vccsen, for at ndbrede sig, mon den da ikke vil voxe og 
tiltage? 

Der er Ingen, som tvivler om, at Kirkens Liv fornd-
scetter og kraver et fortsat Vidnesbyrd, en uafbrudt Overle
vering; og dette Vidnesbyrd, denne Overlevering maa v«re 
betrygget. Men Kirken vilde svigte sig selv, hvis den kun 
sorgede sor at betrygge den uafbrudte Vedligeholdelse, og ikke 
tillige den relative Fuldkommenhed af dette Vidnesbyrd og 
denne Overlevering. (Rom. 10, 14. 15.) 

H e r d e r * )  f o r s v a r e r  I n s t i t u t i o n e n ,  m e n  a n t a g e r ,  a t  d e n  
maaskee kuu turde have midlertidig Betydning. — Vi for
lange ikke Mere: lader os beholde den, saalcrnge den er nod-
vendig, og lader os ikke opgive den, fsrend den er bleven 
overflodig. Vi ere overbeviste om, at denne Tid aldrig vil 
komme. 

§ 3. Indstiftelsen af det evangeliske Præsteembede. 

Vi have nu betragtet den Nodvendighed, der ligger i 
Sagens egen Natur. Men gives der ikke ogsaa en Nodven
dighed af en anden Art, en ndtrykkelig Forpligtelse; med 
andre Ord, har det evangeliske Præsteembede en canonisk eller 
guddommelig Indstiftelse? 

Har Christns selv eller hans Apostle i hans Navn for

* )  H e r d e r ,  P r o v i n c i a l b l a t t c r  I I I .  B i n d  X  a f  h a n s  t h  e  o l o  g i s k e  V  a r 
ker. Pag. 33^-3^1. 
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ordnet, at Kirken til enhver Tid og under alle Omstændig
heder sknlde have såregne Mcend med det Hverv at forestaae 
Gudsdyrkelsen og veilede Sjcelene? Strengt taget kan dette 
ikke siges. Jesus Christus har overhovedet kun gjort meget 
faa Indstiftelser; meu han bar givet Impulsen til desto flere. 
Det er hans Kors og ikke hans Indstiftelser, som scrtte 
Skilsmisse imellem den gamle og den nye Verden. Med 
Hensyn til den videre Udvikling stolede han paa den Hellig-
aaiid, der sknlde komme. Han har mere afskaffet det Gamle 
ved Evangeliets iboende Kraft end Paa nogen formelig Maade. 
Han foretrak Aandens umærkelige, men nfeilbare Indvirkning 
for Bogstavets mindre sikkre og mere haandgribelige Indvirk
ning. Hans Nige er et aandeligt Rige. Hans Disciple have 
indseet dette: de have aldrig skyndt sig med at afskaffe og 
nedrive. Ja det fornndtes dem ikke engang altid strax i 
Begyndelsen at see, hvad der af den gamle Oconomie var 
foreneligt med den nye. Gud havde ikke strax givet dem 
den fulde Indsigt, men han havde skjcrnket dem et Lys, som 
lidt efter lidt skulde sorjage Morket. Christendommens hele 
Udvikling er foregaaet paa denne Maade, og vi knnne endnn 
forvente en heel ny Opdagelsernes Verden. Denne Evange
liets fremskridende Gang iagttager man sorovrigt knn med 
Hensyn til de mindre væsentlige Pnnkter; thi hvad Lceren 
angaaer, da have Apostlene lige fra Begyndelsen af vcrret 
enige og have sagt Alt. — Dette gjcclder derimod ikke om 
Institutionerne: efterhaanden som der gav sig en Trang til-
kjende, har man sogt at afhjcelpe den. 

Iefns Christus kaldte nogle Mcend af sit Folk til sig, 
betroede dem et LErinde og et Hverv, som lignede hans eget, 
og sagde til dem (tildem og ikke til Andre): „Ligesom Faderen 
haver udsendt mig, saa sender og jeg Eder." (Joh. 20, 21). 

Apostelen Paulus erklcerer, at Jesus Christus „har be
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flikket Nogle til Apostler, Nogle til Propheter, Nogle til 
E v a n g e l i s t e r ,  N o g l e  t i l  H y r d e r  o g  L u r e r e "  ( E p h .  4 ,  1 1 ) . —  
Her fremtrcrder Jesus Christus som Kirkens Forsyn, som Vei 
viser for sine forste Udsendinge; Kirkens Organisation og Be
styrelse henfores til ham; og ester Apostelen Pauli Ord er 
det klart, at han har villet, at denne Kirke skulde have sår
egne beskikkede Tjenere. 

Ligesom Apostlene ere blevne udsendte, saaledes udsende 
de igjen Andre. Det kirkelige Embede fortscrttes af sig selv, 
uden at det er bleven formelig indstiftet een Gang for alle. 

Men for det Forste har Iefns Christus sagt til sine 
Apostle: „Gaaer bort i al Verden og prcrdiker Evangelium 
for al Skabningen", (Marc. 16, 15) og da de, til hvem han 
umiddelbart heuvendte sig, kun kunde paabegynde Udfsrelsen 
af en Befaling, hvis fulde Efterlevelse kroevede Aarhundreder, 
saa bar han ikke alene havt dem for Die, men ogfaa deres 
Efterfolgere; han er gaaet ud fra den Forudsætning, at de 
vilde saae Efterfolgere, og derved har han altsaa stiltiende 
indstiftet det kirkelige Embede. — Medmindre man vil paa-
staae, at Fortsættelsen af Vcerket ikke behovede saadanne be
skikkede Mcrnd, som Begyndelsen havde krcevet. 

Dette forer os til vor anden Betragtning. Hvis nemlig 
de Omstændigheder, hvorunder Jesus Christus har meddeelt 
Apostelmyndigheden, ikke væsentligt have forandret sig, saa 
gjcrlder hans Befaling for alle Tider og har samme Gyl
dighed som en formelig Indstiftelse. 

Thi naar man ikke, under fuldkommen lige Omstændig
heder, fortsætter det, som han selv har grnndlagt, saa er det 

B r i d g e s  g j o r  o p m a r k s o m  p a a  d e n  s t o r a r t e d e  O p f a t t e l s e  a f  I n s t i t u t i o n e n ,  
fom lcegger sig fvr Dagen i disse Ord (Ike cln'istjgn ininisti ̂  >). 5). — 
See Calvins Fortolkning af dette Sted. (6te Bind Pag. ^9 af Ber
linerudgaven 1834). 
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paa en Maade det Samme som at afsige Fordommelsesdom 
over hvad der blev grundlagt i Begyndelsen, der aldrig burde 
have fuudet Sted, dersom det ikke altid skulde vedblive. 

Man har indvendt, at Prcrsten bor vcere den Helligaands 
Tolk, og at som Folge heraf Aanden, der er udgydt over alle 
Christne, vil, bvergang der er Trang tilstede, opvcekke de for-
nodne Prcrster og fremmane Ordet i det rette Dieblik. Denne 
Anskuelse hyldes af Veuuernes Selskab. Af et rigtigt 
Princip have de udledet eu falsk Følgeslutning; thi det scrr-
egne Præsteembede binder jo ikke den Helligaand og forhindrer 
den jo ikke i at blcefe, hvorhen den vil. 

Man maa ved alle de Midler, som ftaae i Menneskets 
Magt, bestrcebe sig for, at det kirkelige Embede beklcrdes af 
Mcrnd, i hvilke den Helligaand taler. Hvis der da alligevel 
skulde siudes enkelte Uvcerdige iblandt dem, saa maa man 
vistnok beklage det, men man maa troste sig med, at det 
Samme vil knnne finde Sted i de Kirker, hvor Alle have 
Ret til at tale og, for at gjore dette, vente paa, at den 
Helligaand skal drive dem dertil. Var det dog ikke mnligt, 
at de kunde skuffe sig selv? Og kunde det ikke tcenkes, at 
de, som have Lethed ved at udtrykke sig, vilde tale for at 
gjore sig felv gjaldende? Faren vil endogsaa vcrre storre 
end hos os; thi disse Prcrdikanter, som ikke ved omhyggelige 
Studier ere blevne forberedte, ville frembyde fcerre Garantier. 

Man har sagt, at der ikke kan gives noget kirkeligt Em
bede, fordi der ikke gives nogen Kirke, og at Kirken er umulig 
vaa denne Jord. Dette er sandt, hvis man taler om Kirkens 
Ideal: det har aldrig nogensinde vceret virkeliggjort, ikke en
gang paa Apostlenes Tid. Men nu som dengang trcenge de 
Christne til at hore Guds Ord prcedike, for deri at soge 
Trost og Styrke; de tramge til at bede i Forening og til at 
takke Gud i Forening, og hertil behoves en Prcrst, en Guds 
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Tjener, som kan legge Ordet paa deres Lcrber, og som nnder 
den Helligaands Paavirkning kan komme deres Svaghed til 

HMp. 
I ethvert Fald vilde det da vcrre nodvendigt at have 

Missionerer; thi i vore Tider kunne vi gjentage Apostelen 
Panli Ord: „Hvorledes sknlle de vel paakalde den, paa 
hvem de ikke have troet? men hvorledes sknlle de troe 
paa den, om hvem de ikke have hort? men hvorledes sknlle 
de hore, uden der er Nogen, som prcrdiker? men hvorledes 
skal Nogen prcrdike, dersom de ikke blive udsendte? (Rom. 10, 
14—15). 

Men alle de Tjenere, som Iesns Christns havde givet 
den celdste Kirke, vare ikke Missionerer i den scrregne Be
tydning, som vi forbinde med dette Ord; mange af dem 
vare virkelige Sjelesorgere og sorgede i denne Egenskab for 
alle de Fornodenheder, som nn og til alle Tider ville findes. 
Og desuden, ere ikke alle Sjcrlesorgere for en vcrsentlig Deel 
ogsaa Missionerer? Findes der ikke midt i deres Menig
heder og rundt omkring dem Sjcrle, som man maa opsoge, 
ligesom man i tusinde Miles Afstand opsoger Hedninger og 
Afgudsdyrkere? Ophorer Omvendelsesvcerket nogensinde? Er 
det ikke altid Pligt at udkaste Garnet baade ncer og fjern? 
Ere altsaa ikke de Omstændigheder, der i Begyndelsen lagde 
Grunden til det prestelige Embede, endnn i vore Dage til
stede, og foreskrive de ikke de samme Forholdsregler? Og vilde 
det ikke vcrre det Samme som at fcrlde en misbilligende Dom 
om Jesus Ehristus selv, naar man ikke i hans Navn vil 
handle saaledes, som han selv vilde handle, hvis han endnu 
var midt iblandt os? 

Vi ville endnu gjore den Bemcrrkning, at Alt, hvad der 
nu kau anfores for Afskaffelsen af det prcrstelige Embede, det 
Samme vilde dengang kunne vcrre gjort gjceldende imod dets 
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Indstiftelse. Man knnde have sagt, at enhver troende Christen 
er Prcrst, hvilket er fuldkomment sandt; at ingen Troende 
bor mene sig fritaget for den Pligt „at forkynde hans Dyder, 
som kaldte ham fra Morket til sit benndringsvcerdige Lys", 
(1 Pet. 2, 9) hvilket ogsaa er sandt; at det christelige Liv 
cr en Prcrdiken, at Tro avler Tro o. s. v,, Scetninger, som 
allesammen ere fuldkommen sande; men ved Siden af disse 
kan man opstille andre ligesaa sande, paa hvilke Nodvendig-
heden af det evangeliske Præsteembede nu som dengang grun
der sig. 

Sluttelig ville vi gjore den Bemcrrknig, at Apostlene 
aldrig have omtalt det præstelige Cmbede paa en saadan 
Maade, at man derved kunde ledes til den Antagelse, at de 
betragtede det som en tilfceldig, forbigaaende Kjendsgjerning 
eller som en midlertidig Foranstaltning. 

Vor Mening angaaende dette Sporgsmaal er altsaa med 
f a a  O r d  f o l g e n d e :  a t  n a a r  m a n  v i l d e  a f s k a f f e  O r d e t  I n d 
stiftelse, da vilde man kun borttage et Ord; thi har Jesus 
Christus end ikke formeligt og, saa at sige, ved et offentligt 
Patent indstiftet det prcestelige Embede, saa er det dog utvivl
somt, at han har villet det. Det er ikke at gaae udenfor 
Sandheden, det er ikke Overdrivelse, naar man siger, at det 
præstelige Embede har en guddommelig Indstiftelse. 

§ 4. Begrunder det prcestelige Embede en Stand 
i Kirken? 

Der har reist sig en Discussion angaaende dette Sporgs-
m a a l :  o m  d e t  p r c e s t e l i g e  E m b e d e  e r  e n  s c r r e g e n  S t a n d .  

Efter at det forrige Sporgsmaal har modtaget sin Be
svarelse, kunde dette syues overflodigt; thi disse to Sporgs
maal falde i Grunden sammen. Da det imidlertid er en 
Kjendsgjerning, at Theologer, som ere enige om det prcestelige 
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Embedes guddommelige Indstiftelse, ncrre modsatte Anskuelser 
om dette Punkt, saa vil det uok kuune fortjene en ncermere 
Undersogelse. 

Hvis det prcestelige Embede, det vil sige. Indvielsen af 
enkelte Mccnd til at lede de kirkelige Anliggender, er bleven 
indstiftet, saa danne disse Mcrnd, der ere hcevede nd af Massen, 
nodvendigviis en Stand, idetmindste i een Betydning. Naar 
der ikkedestomindre er Discnssion herom, saa kan denne kun 
angaae den snevrere eller videre Betydning, i hvilken Ordet 
Stand kan opfattes. Thi de Stridende ere enige om at 
anerkjende Indstiftelsen. 

V i s t  e r  d e t ,  a t  O r d e t  S t a n d  k a n  h o s  d e  f o r s k j e l l i g e  
Mennesker opvcekke hoist forskjellige Forestillinger. Nogle 
tcenke ncrrmest paa en lev i tisk Stamme, en prcestelig 
Kaste, som lever afsondret i det religiose Samfilnd, som ude
lukkende er i Besiddelse af visse Myndigheder, som snarere 
er Forudsætning for end Affodning af Samfundet, som be
stå aer ved sig selv, som er sat over Menighederne ved en 
anthentisk guddommelig Indstiftelse eller as Forsynet, kortsagt, 
som er legitim i den Betydning, de politiske Partier for
binde med dette Udtryk. 

Andre, som i en vis Betydning knnde vcrre tilboielige 
til at anerkjende det prcestelige Embede som Stand, fordi de 
indromme, at det er en guddommelig Indstiftelse, vcegre sig 
dog ved i Geistligheden at see en Stand, saafremt alle de 
nys omtalte Forestillinger nodvendigviis sknlle forbindes med 
dette Ord. Efter deres Anskuelse danner det prcestelige Em
bede vel en scrregen Klasse af Personer, en Slags Embeds-
mcend, hvormed Iesns Christns har villet, at hans Kirke 
altid skulde vcere forsynet; men den Omstændighed, at de 
have de samme Embedsforretninger kan i deres Dine lige-
faalidt hcrve Geistligheden til en sceregen Stand, som Kapi-
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tains- eller Officiersgraden danner en Stand af alle en Ar-
mees 5^apitainer eller Ofsieierer, der jo i Virkeligheden ikke 
ere Andet end Soldater af en hoiere Rang. Prcesterne ere 
i deres Dine den cbristelige Armees Officierer, knn med den 
væsentlige Forskjel, at Enhver kan blive Offieier, naar han har 
Lyst, forsaavidt han kan finde Soldater, der ere villige til at 
anerkjende ham som saadan og til at lade sig lede af ham 

Enhver af disse Ansknelser har igjen forskjellige Grader 
og Nnancer. Storstedelen af dem, der forsvare den ene eller 
anden Anskuelse, ledes mindre af en begrundet Overbeviisning 
end af en Vane eller er en Tilboielighed; oprindeligt var det 
ikke saameget to forskjellige Systemer, som snarere to forskjel
lige Aandsretninger; men naar Omstændighederne have for
anlediget disse to Aandsretninger til at aabenbare sig og til 
at tra'de hinanden nnder Dine, saa ere de blevne nodte til 
at ndtale sig; og Vane paa den ene Side og Tilboielighed 
paa den anden ere blevne til formelige Systemer, der have 
maattet gjore Rede for deres Grundvold, som maaskee forst 
bag efter blev opdaget. 

De, som antage, at Geistligheden ndgjor en Stand, 
knytte sig til den forbigangne Tid; de Andre stotte sig til 
Speeulationen. Paa Reformationens Tid gav man sig ikke 
af med at opstille Systemer: man levede et frisk og fyldigt 
Liv, og Form og Methode vcerdigede man knn liden Op
mærksomhed. Senerehen indtraadte der et Diebliks Hvile: 
Geistligheden dannede paa enkelte Steder en Stand. I vore 
Dage er det nodvendigt at trcrffe en Afgjorelse; Katholicis-
men tvinger os dertil; vi maae crrligt og oprigtigt vcere 
Protestanter. Vi have beholdt mange katholske Lapper; nu 
maae vi bestemme os til at ifore os en ny Klcrdning. 

Iblandt dem, der i den senere Tid ere optraadte som de 
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meest fremragende Forkcempere for det andet System, maae 
v i  n a v n l i g  f r e m h c e v e  N e a n d e r .  

N e a n d e r * )  h e n l e d e r  O p m æ r k s o m h e d e n  p a a  d e n  T e n d e n t s ,  
der allerede tidlig gjorde sig gjceldende i Kirken, til at be
tragte Prcesterne som en Kaste. — Han minder om den Mod
stand, som Clemens (-j- 217) og Tertnllian (1- 245) 
gjorde imod denne Tilbagevenden til Iodedommen. Disse 
Fcedre fremhævede (og heri slntter Neander sig til dem) det 
almindelige Prcestedsmmes Idee i Overensstemmelse med 
1 Pet. 2, 9 og Aab. 1, 6. Neander og hans Autoriteter 
anerkjende ikke den præstelige Institution, uden forsaavidt det 
kan vcere en nyttig Deling af Arbejdet**). — See Ap. G. 
6, 4. Indsættelsen af Diaconer. 

H a r m s  s v a r e r  h e r t i l ,  a t  A p o s t e l e n  P e t e r s  U d t r y k  e r e  
billedlige, og at det jodiske Folk er bleven bencrvnet paa 
samme Maade, uagtet det havde Prcester: „I skal blive mig 
et præsteligt Kongerige og et helligt Folk." (2 Mos. 19, 6). 

Men det er at gaae fra den ene Aderlighed til den anden 
med Beviser, hvoraf det ene ikke omswder Noget, og det andet 
ikke stadfcrster Noget. Thi Ideen om det almindelige Prceste-
domme strider ikke imod Ideen om det sceregne Prcestedvmme, 
og Harms har Gruud til i saa Henseende at anfore 2 Mos. 
19, 6; og Paa den anden Side kan det sceregne Prcestedvmme 
ligesaa lidt ophceve det almindelige. 

Til Stotte for begge disse Sandheder forekommer det 
mig passende at gjore den Bemcerkning, at de, som i Bibelen 

* )  N e a n d e r .  D e n k w u r d i g k e i t e n  I ,  6 ^  —  6 9  o g  1 7 9 .  —  G e s c h i c h t e  d e r  

Apostel I, 162. — See ogsaa Schwartz Kalechetik Pag. 11. See An-
hangel Anmarkning III. og IV. 

N e a n d e r .  A l l g e m e i n e  G e s c h i c h t e  d e r  c h r i s t l i c h e n  R e l i g i o n  u n d  K i r c h e  
I, 182. Anmarkning V i Anhanget indeholder en Oversattrlse af dette 
Stykke. See ogsaa Rettig, Die freie protestantische Kirche Pag. 87. 
Pastoraltheologie II. Pag. 7. 
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have talt om det almindelige Prcrstedomme, selv vare beklcrdte 
med den scrregne præstelige Vcrrdighed og hcevdede denne 
ligeoverfor dem, de henvendte sig til; i deres Tanker ude
lukkede disse to Prcestedommer ingenlunde hinanden. 

Forovrigt er det ganske vist, at i den nyeOconomie er det al
mindelige Prcrstedomme i een Henseende det eneste virkelige, ikke 
som om det skulde have udelukket det andet, men fordi det andet, 
nemlig det egentlig saakaldte Prcrstedomme, ikke lamgere bestaaer i 
denne nye Oconomie; Ingen er scrrlig Prcrst, og Enhver er 
det, og det destomere, jo inderligere han har knyttet sig til 
Hovedet, som er Jesus Christus. — Kun Ordets Tjeneste er 
nn tilbage; og den er paa eengang almindelig og stregen.— 
Og hvad denne angaaer, da gjentage vi vor forrige Bemærk
ning: de inspirerede Mcend, svm have anerkjendt denne Tje
neste som almindelig, undlode ikke at ndsve den paa en scrr-
egen Maade; det kan solgelia ikke have vceret deres Mening 
at ophcrve nogen af disse Tjenester. 

De have ogsoa anerkjendt, at den troende Christen umid
delbart undervises af Gud, og at han altsaa har sin Over-
hyrde i Himmelen; de have lagt megen Vcrgt paa dette 
umiddelbare Forhold, hvori enhver Troende staaer til Ham, 
der paa eengang er Troens Gjenstand og Ophav, dens Be
gynder og Fuldender*). Dette er i Virkeligheden den saude 

'') „De flulle ikke lare Hver sin Naste, og Hver sin Broder og sige: kjcnd 
Herren; thi de skulle alle kjende mig. fra den Lille iblandt dem indtil den 
Store iblandt, dem." (Hebr. 8, 11). — „Dette haver jeg skrevet Eder 
om dem, som Eder forfere. Og den Salvelse, som I annammede 
af ham, bliver i Eder, og I have ikke behov, at Nogen skal lare Eder; 
men denne Salvelse larer Eder Alt." li Joh. 2, 26—27). — „De flulle 
alle vare oplarte af Gud. Hver da, som herer af Faderen og larer, kom'-
mer til mig." (Joh. 6, 45). — „Alle dine Bern flulle vare larte af Her
ren" (Es. 54, 13). - See desuden Luc. 9, 50; 4 Mos. 11, 29; Joh. 

3, 27. 



35 

Religions Vcrsen, den Aand, som bor besjcrle Faderens sande 
Tilbedere, den sande Beskaffenhed af en Gudsdyrkelse, i hvilken 
Gud aabenbarer sig som Fader; og vi sinde ogsaa, allerede 
nnder den gamle Pagt, tydelige Spor af denne Tanke. (Ierem. 
31, 3l -34). — Men disse samme Mcrnd, som prcrdikede 
den Troendes umiddelbare Samfnnd med Gud, og som ikke 
udgave sig for Midlere istedetfor eller ved Siden af den 
eneste Midler, udovede ikkedestomindre Ordets Embede, hvis 
Gjenstand og hoieste Maal netop er at tilvejebringe denne 
umiddelbare Forbindelse. Have disse Mcrnd nu modsagt sig 
selv? Paa ingen Maade. Det gaaer altsaa hverken an at 
opstille det almindelige Prcrstedomme som Modscetning til det 
scrregne, eller det scrregne som Modscrtning til det alminde
lige; men da de ere af samme Natnr, da de ikke i nogen 
vcrsentlig Henseende afvige fra hinanden, da det ene ikke er 
i Besiddelse af nogen Kraft eller noget Lys, som er ncrgtet 
det andet, saa nodes man til med Neander at anerkjende, 
at det scrregne Prcrstedomme knn bestaaer i Krast af Prin-
cipet om Arbeidets Deling og i Kraft af de Grunde, som 
tidligere ere blevne anforte. At opsoge Grunden til en In
stitution, at efterspore den Idee, der har givet den dens Til-
vcrrelse, er ikke det Samme, som at bestride Institutionens 
Gyldighed eller at frigjore sig fra Hans Myndighed, der har 
grundlagt den. 

Den sande Besvarelse af dette Sporgsmaal vil finde sin 
Grccndse, paa den ene Side (nemlig paa den Side, som vil 
gjennemfore en skarp Adskillelse) i de ovenfor citerede Ord 
(1 Pet. 2, 9: „I ere et kongeligt Prcrstedom," og Aab. 1, 6); 
paa den anden Side (nemlig Sammenblandingens) i folgende 
Ord af Apostlen Paulus: „Paulus, beskikket til at forkynde 
Guds Evangelium." (Rom. 1, 1). 

Der gives altsaa ikke nogen prcrstelig Stand nden i Ve-
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tydningen af en Klasse af Mennesker, som ere nnndvcrrlige 
i Kirken, og som fordeles imellem og stilles i Spidsen for 
de enkelte Kirker som et levende Centrum for disse „til de 
Helliges fuldkomne Beredelfe, til Embedets Forvaltning, til 
Christi Legemes Opbyggelse" (Eph. 4, 12). 

Deuue Stand vilde kun kuune blive til en Kaste i et 
af solgeude Tilfcelde: 

1. I det Tilfcelde, at den hvilede paa Arveligheds-
principet, som i den mosaiske Religion, eller paa Overdra-
gelsesprincipet, som i den romerske Kirke. Det forste finder 
nu ikke Sted, og som Protestanter maae vi bekæmpe det 
andet. Overdragelsen i deu romerske Kirke staaer og falder 
med Troen paa den virkelige Ncervcerelses Mysterium og paa 
deu ufeilbare Fortolkuiug; borttag disse to Dogmer, indskrænk 
Prcrsten til simpelthen at vcere Leder af en Gudsdyrkelse uden 
noget Mysterium og til simpelthen at vcere Forkynder af et 
Ord, som den Helligaand kan forklare enhver Anden ligesaa 
godt som ham selv, hvilken fornuftgyldig og psychologisk 
Gruudvold bliver der da tilbage for Successionen? — Og 
omvendt, naar man antager Dogmet om Snccessioneu, saa 
er man nodt til at ssge dets Begrundelse og dets egentlige 
Kjcerne i et af de foromtalte Dogmer eller i dem begge. 

En blot historisk eller legal Gruudvold er aldrlg til
strækkelig til at bevare en Institution; denne kan kun bestaae 
ved siu iudre Fornuftmcessighed; hvis man indskrcenker Over
dragelsen af de kirkelige Myndigheder til en blot historisk 
Grundvold, saa vil man, selv om denne er nok saa fast, dog 
berove disse enhver gyldig Tilvcerelsesgrnnd og ethvert Middel 
til at vedligeholde sig. — I vore nationale protestautiske 
Kirker blive vore Prcester indviede af Prcrster, og dette er 
fnldkommen rigtigt; men dette forhindrer ikke, at man jo ved 
at gaae tilbage i Tiden kan komme til Mcrnd, som selv havde 
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indviet sig; heraf foiger altsaa, at alle Andre have den samme 
uomtvistelige Ret. 

2. I det Tilfcelde, at Prcesten ikke var Vorger i dette 
Ords fulde Udstrcckning. Nu kan det vistnok hist og her 
vcere Tilfcrldet, at de borgerlige Institutioner indskrcenke hans 
Egenskab som Borger; men denne Indskrænkning falder ikke 
ham til Last og er ikke begrnndet i nogen af den præstelige 
Institutions Elementer. — Anderledes stiller Sagen sig med 
Hensyn til den romersk-katkolske Prcrst; thi han kan ikke vcere 
Borger uden at forncegte sin prcestelige Charakteer. Hvad 
angaaer den forfatningsmæssige Andeel i Statsmagten, som 
i visse Lande er bleven tillagt hans Stand, da er dette 
Noget, som er heelt forskjelligt fra den Enkeltes borgerlige 
Brugbarhed; det er Kirken eller Geistligheden, som har 
trcengt sig ind paa de borgerlige Anliggenders Enemcrrker. 

3. I det Tilfcelde, at dens Embedsgjerninger ude
lukkende vare den forbeholdte. Nu kan vistnok et Samfund 
komme overeens om som Samfund at henvende sig til en 
enkelt Mand eller en enkelt Stand; men afseet herfra maae 
det prcestelige Embedes Forretninger knnne udoves af troende 
Lcegmcend. 

Det prcestelige Embede danner altsaa ikke nogen Kaste. 
Det danner ikke engang nogen Korporation uden reent til
fældigt. Dette Tilfcrlde er vistnok meget hyppigt; men det 
er og bliver dog Tilfcelde. Det ligger ikke i det præstelige 
Embedes Pcesen at skaffe sig Tilvcvrelse som Korporation. 

Resultatet af det ovenfor Udviklede bliver altsaa folgende: 
Det prcestelige Embede er en nnder visse Betingelser foretagen 
Indvielse af enkelte Medlemmer af den kristelige Meni-ghed 
til fortrinsviis, men ikke med Udelukkelse af nogen Anden, at 
beskjcrftige sig med Ledelsen af den offentlige Gudsdyrkelse og 
Sjcelejorgen. Det folger iovrigt af sig selv, at et religiost 
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Samfund kan tage den Bestemmelse, at de festlige Sammen
komster udelukkende skulde forestaaes af disse udvalgte Mcend, 
som man kalder Proester eller Sjcelesorgere. 

Det synes ikke at vcere vanskiligt at hcevde dette Stand
punkt midt imellem de to ovenfor betegnede Grcrndser. Hvis 
en af disse Anskuelser udelukkende kom i Besiddelse af Herre-
dsminet, da vilde det knn kunne skee paa den evangeliske 
Sandheds Bekostning. Men Saameget er vist, at man ikke 
kunde opgive den ene af Delene uden tillige at miste den 
anden. Noget Valg vil her ikke vcrre muligt. Man maa 
enten beholde begge Dele eller opgive dem begge. 

Denne Undersogelse er ikke unyttig. Det er sandt, at 
Angreb og Forsvar gaae jcevnsides, uden nogensinde at mode 
hinanden, idet uemlig hvert Parti paastaaer, hvad det andet 
ikke bencegter, og bekcemper, hvad det andet er langt fra at 
forsvare. Men denne Discnssion, som i en anden Tid ikke 
vilde have fnndet Sted, betegner Aandsretninger, som man 
ikke bor vcrre uvidende om; og den leder os desnden til en 
klar og bestemt Opfattelse af vor Stilling i Kirken og i 
Samfundet. 

Disse Aandsretninger ere forsvrigt ganske besynderlige; ' 
de indeholde en Selvmodsigelse. Man gjor alt Muligt, for 
at vi skulle blive til en Kaste, og det uetop af Frygt for, at 
vi skulle blive det. Man indseer ikke, at det ligger i en Kor
porations Natur at grunde siu Magt uetop paa sin Ude
lukkelse, og at deu ledes til at oversee dem, som den ikke tor 
betragte som sine Lige. Ved denne Frygt for Korporations-
aand frembringer man den netop eller styrker den idet-
mindste. 

Geistligheden selv staaer tvivlraadig imellem Erindringen 
om sin gamle Myndighed og Folelsen af sin nuvcerende 
Stilling. 
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Den gjenoplivede Interesse for Religionens Anliggender, 
som, om den end ikke endnu er trcengt ned i Massen, dog 
har grebet et ikke ringe Antal Individer, bidrager ganske 
naturligt til at skaffe Geistligheden storre Indflydelse; men 
denne samme Interesse bidrager ogsaa til at stille Lcegfolk 
paa lige Fod med de Geistlige, og udsletter mere eller mindre 
Grcendsen imellem dem. 

Denne Stilling bor navnlig lcere os een Ting, nemlig 
at holde fast ved eller vende tilbage til de af Evangeliet an
viste Grcendser. Hvilke disse Grcendser ere, have vi ovenfor 
antydet. 

Altsaa, i enhver Kirke, som er organiseret i Overens
stemmelse med Jesn Christi Ord og Aand, vil der sindes 
Prcester, som undertiden danne en sluttet Korporation, men 
aldrig udgjore en Kaste; det vil sige: som i Alt, hvad der 
ikke udelukkende angaaer deres Embedspligter, henhore uuder 
samme Kategori, som alle andre Borgere og Christne, og som 
ikke ere i Besiddelse af nogen uafhcmdelig Myndighed, uden 
forsaavidt Hensyn til god Orden har tillagt dem denne, og 
da knn i et saadant Omfang, som dette Hensyn krcever. 

§ 3. Bpperlighedcn af det evangeliske Prcrfteembede. 

Da det prcrstelige Embede altsaa er nodvendigr for Chri
stendommen, ja har samme Nodvendighed som Christendommen 
selv, og desuden er indstiftet af Jesus Christus, eller i alt 
Fald er efter hans Villie, saa maa det nodvendigviis, som 
A p o s t e l e n  P a u l u s  s i g e r  ( 1  T i m .  3 ,  1 )  v c r r e  e n  g o d  G j e r -
n i n g .  

Vi ville ikkedestomindre betragte det i og for sig og 
antyde de vcefentlige Egenskaber, som kuune bcrve det i vore 
Dine. 

Betragte vi altsaa forst Sagen fra et verdsligt Stand
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punkt, da er Kunsten at regjere Aanderne den ypperste af alle 
Kunster (srs esl, nrlium i-eAiiuen gnimai'um), og omend-
skjondt ogsaa Andre end Prccsten ndove denne Kunst og nd
ove den med Held, saa er det dog vist, at naar det lykkes 
ham at ndrette Noget, da skeer det paa en langt grnndigere 
og mere afgjorende Maade paa Grnnd af Beskaffenheden af 
de Bevæggrunde, som han anvender. Han vcckker eller styr
ker i Mennesket de Tanker, som sknlle bestemme og beherske 
hele haus Liv. 

Betragter man Sagen fra et hoiere Synspunkt, saa foler 
man, at det er et stort og herligt Kald, som er givet Prcesten, 
nemlig at skulle vedligeholde Troen paa det Usynlige og Evige 
i de menneskelige Sjcele, som denne Verdens Lyster og Be-
gjcrringer bestandig strcebe efter at drage til sig, og at vcere 
Aandens og Evighedens Mand midt imellem Menneskene. 

For Den, der navnlig har de sociale Interesser for Die, 
er Prcrsten det fornemste Redskab for Civilisationen, forsaa-
vidtsom han i fortrinlig Grad virker for den almindelige 
Scrdelighedstilstands Forbedring. Som den, der. saavidt det 
staaer til ham, udbreder og styrker de saude Grundsætninger 
for Livets Forelse, som den, der leder Samvittighederne og 
formaner til Fred og Velvillie er han Repræsentanten for 
den hoieste Selskabelighed. Som Folkets religiose Opdrager 
kan han ikke vcere ligegyldig for dets intellectnelle Dannelse; 
han virker for dennes Udbredelse; han fremtrceder overalt ikke 
alene som Kirkens, men ogsaa som Almueskolens Forstander, 
og saaledes er Evangeliets Tjener ogsaa i denne Henseende 
Civilisationens Tjener*). Propheten og Middelalderens Prcrst 

*) Alt Dette finder navnlig sin Anvendelse paa den chnstelige Prast; thi 
udenfor Christendommen er Prcesten ofte, navnlig i vore Dage, Repræsen
tant for det antisociale og anarkiske Element, en Morkels Tjener; men selv 
i de falske Religioner var det oprindeligt ikke saaledes. Hvormegen Legn 
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have, ligesom i vore Dage Missionærerne iblandt de vilde 
Folkeslag, aabenlyst vceret Samfundets Styrere. Ethvert 
Samfund var i sin Oprindelse mere eller mindre theokratisk. 
I den Tid havde man ikke Die for de ncermest virkende Aar-
sager, man henforte Alt umiddelbart til den sidste oprindelige 
Grund. Senerehen gjorde man sig ikke den Umage at stige 
saa hoit op. Det Samme gjcelder med Hensyn til Sam
fundets Ledning. Religionens umiddelbare Magt over Sam
fundet horer op, og det er fra nu af kun middelbart, ved sin 
storre eller mindre Indflydelse, at Religionen styrer den bor
gerlige Samfundsorden. Prcrstens Stilling bliver naturlig-
viis herved eu anden. Samfundet auerkjender ham ikke lon
gere som sit Overhoved. Men det kan ikke vcrre Andet, end 
at de betydningsfuldeste og hoitideligste Dieblikke i det offent
lige og det private Liv maa tilhore Religionen og derved 
ogsaa ham; det kan ikke vcere Andet, end at mange 
og store Interesser nodvendigviis maae blive ham be
troede, og at Menneskesjælens dybeste Grnnd maa blive 
nnderlagt hans Indflydelse gjennem den religiose Trang, der 
er den stcerkeste af alle. Der indfinder sig altid beleilige Die
blikke, i hvilke han kan virke, og midt imellem alle de Inter
esser, som ere ham betroede, trcenger Religionen ind i Folge 
med ham. Hvor de religiose Institutioner ere svage, hvor 
Kirken ikke lamgere har sin Betydning, der bliver knn Prcesten 
tilbage; det er ham, man udelukkende har for Die. Det 
gaaer med Prcrsten ligesom med Sabbaten. Lykkelig Den, 
for hvem enhver Dag er en Sabbat; lykkelig den Tid, da 

der end kan have indblandet sig i de religiose Sagn, saa har der dog altid 
varet nogen Sandhed tilstede, og Civilisationen finder sin Regning derved. 
Den religiose Trang er en adel Trang; den har overalt varet Samfundets 
Vugge. 
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Vigtigheden af det præstelige Embede vil tage af, fordi alle 
Chriftne ere Prcrster. 

Hans Liv er ikke', som de fleste Menneskers, nedfcrnket i 
hverdagslige Sysler, men har et hoitideligt Prcrg. Hans 
Embedsforretninger knytte sig til det menneskelige Livs Grund
vold og Rodder. Hans Kald bringer ham kun i Beroring 
med hvad der er alvorligt og gribende. Fodselen, LEgteskabet 
og Doden, disse store Hvilepuneter i det menneskelige Liv, 
tilhore ham. 

Hans Liv er et Liv fuldt af Opoffrelse; uden denne 
vilde det mangle enhver Betydning. Hans Lobebane er 
et vedvarende Offer, i hvilket han drager Alt med sig, hvad 
der tilhorer ham. Hans Familie er indviet; den til
horer det prcestelige Embede og er deelagtig i alle dets 
Savn. Ligesom Iesns ikke er kommen til Verden for 
at lade sig tjene, men for selv at tjene, saaledes er det 
ogsaa Prcestens Kald; og dette er hans LEre: „at tjene Gud 
er at herske." Han soger Guds LEre umiddelbart; han soger 
den ogsaa ved at tjene sine Medmennesker; thi naar man af 
Kjcerlighed til Gnd tjener Menneskene, saa tjener man ogsaa 
Gud. Prcesten er en velvillig og deeltagende Mand. Dette 
sole Alle: Enhver, selv det naturlige Menneske, forlanger af 
en Prccst, at han skal vccre menneskekærlig; Enhver vil be
brejde ham Haardhed, Gjerrighed, Ligegyldighed, Mangel paa 
Godhjertethed. Alt Dette er ejendommeligt for Christendom
men. Hos de ikkechristelige Nationer, ja selv hos Ioderne 
har Prusten ingenlunde dette Prceg; stundom betragtes han 
endogsaa som et frygteligt og ondskabsfuldt Vcrsen. Men nn 
troer selv det mindst troende Menneske, at Christendommen 
er Godhedens Religion. En Prcrst er et Menneske, til hvem 
Gud har sagti „Troster, troster mit Folk." Han er imellem 
Menneskene Repræsentant for en Barmhjertighedens Tanke, 
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og han repræsenterer den ved at overfore den i sit eget Liv. 
At hjcelpe, det er hans Embede, det er hans Liv. 

Endelig kan det prcrstelige Embede, idetmindste i den 
protestantiske Kirke, i det Hoieste vcere Maal men ikke Ud
gangspunkt for nogen LErgjerrighed. Et mageligere Embede, 
en behageligere Egn er det Eneste, som adskiller den ene 
Prcest fra den anden. Det er en god Ting at see sin Wr-
gjerrighed paa en bestemt Maade standset og sine Dnsker paa 
en bydende Maade begrcrndsede. Mennesket bliver knn alt
for meget plaget af sine Dnsker; han er ligesom en Febersyg, 
der ikke veed, til hvilken Side han skal vende sig; det eneste 
Middel til at berolige ham er, at lukke Doren for disse 
Dnsker. — En Prcest er ikke mere afsluttet i sit Embede end 
en Anden i sit Fag, og han kan tilfredsstille hiin Trang til 
Udvikling, som er en af vor Naturs væsentlige Egenskaber. 
Men hvad der adskiller ham fra alle Andre, det er, at naar 
han forst engang er bleven Prcest, da er han Alt, hvad han 
udvortes kan blive; han har valgt sin Stilling, og i den 
maa han forblive. 

Vi ville nu betragte Sageu fra den christelige Troes 
Standpunkt. Det prcestelige Embedes Vcrrdighed og Apper-
lighed vil fremgaae: 

l. Af Upperligheden af den Lcrre, som han prcediker 
Den er „en Viisdom blandt de Fuldkomne", (l Cor. 2, 6), 
det vil sige eu Viisdom, som gjor Menneskene saa fuldkomne 
som de kuuue blive; Deu er ikke et Skin af Sandheden eller 
en Deel af Sandheden, men den virkelige og fulde Sandhed. 
Intet Kald kan vnre storre end dette. Den, som i Henseende 
til en eller anden enkelt Gjenstand var i Besiddelse af den 
ufeilbare Sandhed, vilde allerede vcere en betydelig Person
lighed. Da Jesus Ehristus staaer for Pilatus, scrtter hau 
sin kongelige Vcerdighed i Forbindelse med det Vidnesbyrd 
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om Sandheden, som han har aflagt. Her gjcelder det vir
kelig Sandheden selv, den hoieste Sandhed, den Sandhed, 
lom forklarer Livet og udover en bestemmende Indflydelse 
paa det, den Sandhed, som har Hensyn til Forholdet mellem 
Gud og Mennesket. Hvilket Kald kan vcrre storre end at 
forkynde denne Sandhed? Og dette er jo netop Prcestens 
Kald. 

2. Deraf at denne Lcere er en guddommelig Aaben-
baring; Guds Ord er ham betroet (Rom. 3, 2). „Hvad 
intet Die har seet, og intet Dre har hort, og ikke er op
kommet i noget Menneskes Hjerte, hvad Gud har beredt dem, 
som ham elske." (1 Cor. 2, 9). Prcrsten er altsaa Guds 
umiddelbare Sendebud. „Hvo som annammer Eder, annam
mer mig, og hvo mig annammer, annammer den, som haver 
udsendt mig." (Math. 10, 40 >. 

3. Deraf at Prcrsten „er Guds Medarbeider", (1 Cor. 
3, 9) idet Gud deler Ansvaret med ham, gaaer i Borgen 
for ham, og lover at arbeide for ham og med ham. 

4. Deraf at han forkynder og tilbyder Frelse. Hvis 
det prcestelige Embede var et Fordommelsens Embede, hvis 
Prcrsten paa Gnds Vegne kun forkyndte Loven, saa vilde 
han opfylde sin Pligt med Frygt og Bceven; og hans 
Kald vilde dog alligevel vcrre et herligt Kald. Men da 
Gud nu har sat sin LEre i at tilgive, saa har han ogsaa 
begavet Tilgivelsens Embede med LEre. Derfor er det, at 
Apostelen Paulus, idet han taler om de to Oeonomier og 
de to Præsteembeder, siger: „Gnd har ogsaa gjort os dygtige 
til at vcrre den nye Pagts Tjenere, ikke Bogstavens, men 
Aandens; thi Bogstaven ihjelstaaer, men Aanden levendegjor. 
Men dersom den dodbringende Bogstavs Tjeneste, indgraven 
i Stene, skeete i Herlighed, saa at Israels Bom ikke kunde 
betragte Mose Ansigt, formedelst hans Ansigts Herlighed, 
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som dog skulde forsvinde: bvi flnlde da ikke Aandens Tjeneste 
end mere vcere i Herlighed? Thi dersom Fordommelsens 
Tjeneste var i Herlighed, er meget mere Retfcerdiggjorelsens 
Tjeneste overflodig i Herlighed. Ja det, som havde Herlighed, 
var i denne Henseende end ikke herligt imod den overvættes 
Herlighed." (2 Cor, 3, 6-10). — Det er iovrigt ind
lysende, at, da den guddommelige Barmhjertigheds Herlighed 
bestaaer as to uadskillelige Ting, nemlig Barmhjertigheden 
selv og de Retscerdighedeus Frugter, som den frembringer, 
saa udgjore disse to Momenter ogsaa det cbristelige Præste
embede. Dette synes Propheten Esaias at have havt for 
Die, naar han siger: „Hvor deilige ere Dens Fodder, som 
bcerer godt Budskab paa Bjergene, som lader hore om Fred, 
som bcerer godt Bndskab om det Gode, som lader hore 
o m  S a l i g h e d ,  s o m  s i g e r  t i l  Z i o n :  D i n  G u d  e r  K o n g e . "  
(Es. 52, 7). 

Disse tvende Bestanddele af det prcestelige Embede frem-
trcede i den Myndighed, som blev givet Apostlene, og efter 
d e m  a l l e  c h r i s t e l i g e  P r c r s t e r ,  n e m l i g  M a g t e n  t i l  a t  l o  s e  
og binde. (Math. 18, 18). Prcesten kan ikke binde uden 
at lose, og lose uden at binde. Han binder, naar han med 
stcerke Lcenker og mystiske Baand fcengfler Samvittigheden ti 
den fuldkomne Lov; han loser, naar han frigjor os fra Lovens 
Bogstav, naar han forkynder Trældommens Ophor og Guds 
Tilgivelse. Disse tveude Ting ere ligesom tvende Polerj, der 
staae i gjensidig Vexelvirkning med hinanden. 

Vistnok er Prcesten en Dodsen s Lugt for Den, for 
hvem han ikke er en Livsens Lugt; „Hovedhjornestenen er 
ogsaa en Anstodssteen og en Forargelsens Klippe"; Pet. 
2, 7) og Fordommelsen, der rammer Den, som har hort ham, 
uden at troe, vil blive desto storre; dette er en nodvendig 
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Folge af det Embedes Natur, som han udover; men det for
mindsker ikke dets AMrlighed. 

Kortsagt, lader os overfore hele Christendommens Ipper-
lighed paa det præstelige Embede; lader os tilskrive det alle 
Christendommens Velgjerninger, efterdi det udbreder og for
planter dem; eller, om man vil, lader os anlcegge Christen
dommens egen Mperlighed som Maalestok paa dettes, saa 
ville vi tilstrækkelig have betegnet det*). 

§ 6. Vanskeligheder og Fordele ved det evangeliske 
Præsteembede. 

Efterat vi saaledes have godtgjort Mperligheden af det 
evangeliske Prcesteembede, kan det synes overslodigt at anstille 
en Sammenligning imellem de Fordele og Misligheder, som 
dette Kald eller denne Stand kan frembyde for dem, der ind
vie sig dertil. Men omendskjondt Enhver, der foler og er-
kjender denne det prcestelige Embedes Apperlighed, med det 
Samme har afgjort hele dette Sporgsmaal, og omendskjondt 
Den, der ikke foler og erkjender den, maa betragte Sporgs-
maalet om Fordelene og Mislighederne ved en Stand, han 
dog ikke bor vcrlge, som Noget, der ikke engang kan have 
Nysgjerrighedens Interesse for ham, saa troer jeg dog ikke 
at burde stille mig paa et saa ubetinget Standpunkt, men at 
burde betragte dette andet Sporgsmaal som aldeles uafhæn
gigt af det forste. 

Vi ville begynde med Vanskelighederne, Besværlighederne 
og Farerne. 

Der er en stor Forskjel imellem at see det prcestelige 
Embede i Afstand og ncerved, og det er vigtigt at see det 

*) See Erasmus, om det prastelige Embedes Vcerdighed. (Anhanget An-
markning VI). 
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narved. Naar man betragter det i Afstand, saa er det ikke 
muligt at faae noget virkeligt Begreb om dets Byrder; imid
lertid maa man dog see at skaffe sig en almindelig Forestilling 
derom: „Hvo iblandt Eder, som vil bygge et Taarn, sidder 
ikke forst og beregner Bekostningen, om han haver, hvad der 
horer til at fnldfore det med?" ,(Luc. 14, 28—30). Vistnok 
maa man, hvad det end skal koste, vare en Christen, og af 
denne Nodveudighed slutter jeg, at Bekostningen ikke kan 
vcere for stor for Nogen; men det at vare Prast kan ikke 
tråde istedetfor at vcrre Christen; det er Noget, som kommer 
til og udgjsr en Tilvaxt, og det er denne Tilvaxt, som 
man maa tage med i sin Beregning. Vi maae see, om Be
kostningen er for stor for os. Derved ville vi undgaae piin-
lige og nedslaaende Overraskelser. 

Der gives to Maader at anstille denne Prove paa. Den 
forste er at scette sig noie ind i alle vanskelige Stillinger, 
overordentlige Tilstande og farefulde Tilfalde. Hvis der er 
noget Tragisk i enhver Christens Liv, saa er dette i endnu 
hoiere Grad Tilfaldet med Prastens, som er Christen i for
trinlig Betydning. Den anden Maade er at overveie de al
mindelige Tilfalde. Forskjellen ligger ikke i disse Tilfaldes 
Natnr, men i deres Hyppighed. 

De overordentlige Tilfalde kaldes saaledes, fordi de for
medelst Guds Godhed kun indtraffe sjeldent; men det kan 
ikke vcere overflodigt at omtale dem. Der gives Tidsrum, 
hvor „de, som bygge Mnren, med den ene Haand gjore 
Gjerningen og med den anden holde Vaaben." (Nehem. 4,17), 
Maaskee er dette netop Tilfaldet i vore Dage, Forovrigt er 
det ikke det Ioinefaldende, der gjor en Tid til almindelig 
eller overordentlig; i Grunden ere Tiderne mere eller mindre 
hvad vi selv gjore dem til. De kunne alle vare oploftende, 
ligesom vi paa den anden Side kunne gjore de meest over-
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ordentlige Tider prosaiske. Det prcrstelige Embede er i en
hver Tid overordentligt. Der gives en heltemcessig Maade 
at opfatte det paa, og det er den eneste sande. Det prceste-
lige Embede er et Opoffrelsens Embede, og for ikke at tage 
en Ting for en anden, saa maa man hceve det prcestelige 
Embede op til sin fulde Hoide og see det i de vanskeligste 
Dieblikke. Vi selv ere kun altfor tilboielige til at stige nedad, 
og hvad kan altfaa vcere mere vdelcrggende end at soge sit 
Ideal i den halve Hoide, istedetfor at soge det paa Toppen? 
For altsaa ikke at forblive staaende paa et altfor lavt Stand
punkt, saa maa man opstille de allersjeldneste Tilfcrlde som sit 
Ideal og sporge sig selv, om man er beredt til at overtage 
Missionærernes Embede blandt vilde Folkeflag, Martyrernes 
Embede. Man maa strax fra Begyndelsen af forudsatte det 
ncesten Umnlige, ellers har man ikke noget Begreb om det 
prcrstelige Embede. I hvilken Stilling man end udover det 
prcrstelige Embede, saa er det dog altid det samme; Intet 
kan forandre det, hverken gunstige eller ugunstige Tider. For 
et Dieblik kan Gud forunde os en gunstig Stilling; men det 
prcrstelige Embede forer os stundom ind i de farefuldeste 
Stilliuger; det er altid en fuldstcendig Hengivelse af Sjcel og 
Legeme i Kirkens Tjeneste. Man bor altsaa stille sig de 
storste Vanskeligheder for Die, ikke blot for nnder almindelige 
Omstændigheder at kunne bevare en ophoiet Anskuelse af sit 
Embede, men ogsaa fordi det, som synes os umuligt, ikke er det. 

Kirkeus Historie bestaaer af en nafbrudt Afvexliug af 
Strid og Fred, og disse Epoker komme uforudfeete. De meest 
indgribende Omvceltninger blive ikke altid bebndede ved sikkre 
Forvarsler, navnlig ikke lcenge iforveien; Himmelen er den 
ene Dag klar, og den ncrste Dag bryder Uveiret los, og der 
er Intet, som kan forudsige os, uaar disse stormfulde Tider 
ville komme; det er ligesom paa Noahs Tid: „De aade. 
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drak, toge til Wgte, bleve bortgiftede, indtil den Dag, da 
Noe gik ind i Arken, og Syndfloden kom og odelagde Alle." 
(Math. 24, 38. 39; Lnc. 17, 27). Vor Tidsalder scrtter 
megen Tillid til Institutioner og deres Styrke, og de have 
ganske vist en betydelig Magt; men Kloerne komme dog snart 
frem, og midt i Civilisationen forbliver den menneskelige Na
tur altid i den vilde Tilstand; den bliver kun nogenlunde 
holdt i Tomme af Samfundet. Der gives Lidenskaber i det 
menneskelige Hjerte, som kun slumre, og trods den Rolig
hed, som Samsundets Institutioner forskaffe, kan man dog 
aldrig vcere ganske sikker for Hadet mod Evangeliet, et Had, 
som altid lever i Hjerterne, og som fremtræder desto stcer-
kere, jo storre Fremgang Christendommen har- Man maa 
altsaa betragte Revolutioner og Forfolgelser som noget Sand
synligt, ligesaavel som man betragter naturlige Landeplager 
som sandsynlige. Stormene ville fremfor Alt bryde los over 
Christendommen: den maa nodvendigviis tildrage fig det storste 
Had og den storste Kjcerlighed; dens normale Tilstand er 
hverken ubetinget Strid eller ubetiuget Fred. Den trcenger 
egentlig ikke til Fred; Gud skjcenker den undertiden fredelige 
Tider for at styrke den; men en lang Rolighed vilde kunne 
vcere odelceggende for den; den behover Strid og Uveir. 

Enhver bor altsaa, forinden han helliger sig til det prce-
stelige Embede, levende forestille sig selv saadanne kritiske 
T i d s p u n k t e r ,  o g  s p o r g e  s i g  s e l v :  H v o r l e d e s  v i l  j e g  b c c r e  m i g  a d ?  
Maaskee vil det under en Pest eller i Krigstider vcere min 
Pligt at scette Livet til for min Menighed, ligesom Jesus 
Christus har hengivet sit Liv for os. Vil jeg vcere istand 
dertil? I vor Tid forfolger man ikke; man gjor blot lat
terlig. Tiden kan forandres: vi ville maaskee knnne blive 
forfulgte, det vil sige, blive udsatte for at beroves Eiendom, 
Familie og Livet. En faadan Tilstand er ligefaa normal som 
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enhver anden. At gaae roligt i sin Kirke og udfore sin Tje
neste i Fred er ikke mere naturligt eller mere regelmæssigt 
end at bestige Baalet, at blive forfulgt i sine Born og sin 
Hustru, at trodse de Mcegtiges Vrede og at bukke under for 
for deres Slag, at blive jaget i Landflygtighed eller at ud-
ove sit Embede i den yderste Fattigdom. Man knude maa-
skee endogsaa sige, at Fredeu er en Undtagelse. Alle Kriser 
ere forovrigt ikke udvortes. Der gives Tider, som ere lige-
saa vanskelige som Forfolgelsens Tider, nemlig Kjcrtteriets 
eller Vildfarelsens Tider, naar Storstedelen as vore Embeds-
brodre ikke prccdike Evangeliet. Da maa man kampe for 
Sandheden og ikke frygte de Offre, den krcever. Allerede i 
vore Dage see vi Vildfarelsen og Vranglceren oplofte sit Ho
ved; vi maae fore Kampen imod dem, som ndmarve Evan
geliet: som Folge heraf maae vi vcere forberedte paa Bag-
vadskelse og Had hos Mcengden. 

I vort Fcrdreland kan det geistlige Embede nnfortiden 
udoves i en, i materiel Henseende nashcengig Stilling; men 
er det vist, at dette vil forblive saaledes, og at vi ikke en
gang i Tiden ville blive kaldte til at ndove det prcestelige 
Embede i Fattigdom? Vicariats-Tiden har allerede noget 
Haardt ved sig; men omendskjondt slem i een Henseende, har 
den dog ogsaa sin Velsignelse: Kaldelsen luttres uuder disse 
Provelser. 

Man maa ikke vcere bange for at fremkalde det præste
lige Embedes sorgelige Tanker. Man maa sige sig selv, at 
i denne Livsstilling er Heltemod en nodvendig Betingelse. 
Alle Prcester bor voere Helte; thi selv hos Lcrgfolk er Christen
dommen et Heltemod; den Christne bcrrer Heltens Mnlighed 
i sig og har Kraften dertil. De protestantiske Prccsters Ret 
til at have en Familie kan ikke gjore nogen Forandring i deres 
Stilling; den gzor dem knn Opoffrelsen saameget ^vanskeligere. 
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Den katholske Prcest er ene. Iovrigt er den protestantifle 
Prcest ikke fritaget for nogen Opoffrelse; han stal hengive sit 
Liv, hvis Pligten byder det; og alle hans Offre ville blive 
ham desto smerteligere, fordi hans Familie maa dele dem 
med ham. At opoffre sig det er hans Kald. Hvorfor skulde 
Opoffrelsen vcrre mere befvcerlig for ham end for Lcegen for 
Exempel? Der er jo Ingen, som bekymrer sig om, hvorvidt 
denne er gift. 

Vi ville nu betragte det evangeliske Prcesteembede i al
mindelige Tider og ikke i Kampens og Forfolgelsens Tider. 
Vore Bemærkninger ville navnlig tage Hensyn til det hyppigst 
forekommende Tilfcelde, den meest almindelige Stilling, nemlig 
Landsbypræstens, uden dog at udelukke nogensomhelst anden. 

Det præstelige Embede er, for at bruge et Udtryk af 
Gregorius af Nazianz, „et Stormveir for Aanden". 
Chryfoftomus siger: „En Biskop omtumles heftigere af 
Bekymringer og Storme end Havet af Vind og Uveir""). 

I .  V a n s k e l i g h e d e n  v e d  a t  s t y r e  e n  M æ n g d e  
h e e l t  s o r s k j e l l i g e  S j c r l e  o g  G e m y t t e r  v e d  H j c e l p  
af blot moralske Midler. — Der sindes i denne Mcrngde 
mange sorskjellige Elementer, som ikke stemme overeens ind
byrdes. Det gjcelder nu om at styre dette Samfund og at 
forjkaffe sig ikke blot en udvortes, men en indvortes Lydighed. 
Man maa tcemme ikke blot de ydre Handlinger, men ogsaa 
Tankerne og bringe dem til Eenhed; og alt Dette ad Over
bevisningens Vei; „thi vore Stridsvaaben ere ikke kjodelige." 
(2 Cor. 10, 4). — Den politiske Bestyrelse er i een Hen
seende lettere: den har nemlig materielle Midler, den har 
den offentlige Mening; thi en Regjering er mere eller min
dre et Udtryk sor Samsundets Villie. Den kan ikke gjore 

De sacvlslotio. 
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Andet, end hvad Samfundet i dets bedste Elementer vil til
stede: den solger dette. Prcrsten maa derimod lede Mennesket 
derhen, hvorhen det ikke vil gaae; han maa bringe Menne
skene til at gaae ind paa saadanne nventede Forestillinger, 
som de have en naturlig Utilboielighed for, og hvilke de be
tragte som Daarskab: man indseer let heraf den store Vanske
lighed ved den prcestelige Bestyrelse. — Vistnok er Evangeliet 
overensstemmende med den menneskelige Natur, det vil sige, 
den sande menneskelige Natur; det staaer i Rapport med det 
indvortes Menneske, med Samvittigheden, og hertil maa man 
bane sig Vei igjennem det udvortes Menneske, som opfanger 
Lyset. Det indvortes Menneske strcrkker i sit Msrke Haanden 
ud imod Evangeliet. Men hvormange Hindringer ere der 
ikke, som forst maae overvindes! Hvor vanskeligt er det ikke 
at sammenknytte begge Traadene? 

Idet Gregorius asNazianz udvikler denne Tanke 
om Folelsernes og Charakterernes Forskjellighed, gjor han den 
Bemcrrkning, at Sandheden vel kun er een, men at den ester 
de forskjellige Individualiteter snart er Kjsd, snart Melk: 
som Folge heraf maa maa altsaa give Enhver den Ncering, 
som passer for ham*). Der gives visse Lcerdomme, som sra-
stode Nogle og tiltrcekke Andre, som qvccle Nogle og frelse 

) „Den fornemste af alle Kunster og Videnskaber synes mig at vare den, at 

lede Mennesket, del foranderligste og ustadigste af alle Basener." (Gre
gorius afNazianz, Apologi e). — I den samme Bog bliver Men

nesket skildret — Det Sted, 
som afhandler den forskjellige Trang efter de forskjellige Grader af Indsigt 
og Dannelse, lyder saaledes: Nogle trange til al ernares med Melk, det 
vil sige, med de simpleste og letfatteligste Lårdomme; men Andre trange 
til den ViiSdom, hvorom de Fuldkomne underholde sig med hverandre, en 
kraftigere og fastere Spise.... Hvis man vilde give dem Melk at drikke 
og Urter at spise, hvilket er de Svages Naring, saa vilde de blive mis-
sorneiede, og det med Rette, saasom de ikke bleve styrkede overensstemmende 

med Christi Villie." 
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Andre; man maa altsaa meddele den samme Sandhed under 
forskjellige Skikkelser til de forskjellige Individer. Den prce-
stelige Bestyrelse tager Hensyn til Individualiterne; den bor
gerlige Lov bekymrer sig ikke om Charakterernes Forskellig
heder. 

Vi see altsaa, at hvad der ndgjsr det prcestelige Embedes 
forste Fortrin, tillige ndgjor dets forste Vanskelighed. 

2 .  B e t y d e l i g t  A r b e i d e .  —  F a t t i g e ,  S y g e ,  S k o l e r ,  
kjcrrlig Bistand, fredelig Mcegling, administrativ Correspon-
dance, Pra'diken, Katechisation. — Mcengden og Vigtigheden 
af vore Forretninger berettiger os ikke til at forssmme Prce-
diken, som er det eneste Middel, hvorved man kan ramme 
visse Individer, eller Katechisationen, som paa en Maade 
gjor os til Herre over hver Generations forste Fremtråden. 
—- Men ved denne Opregning er ingenlunde Alt sagt; thi 
selv der, hvor den ikke fnldstcendig kunde komme til Virke
lighed, vilde det vcere uodvendigt, at den prcestelige Virksom
hed erstattede ved Grundighed, hvad der fattedes den i Om
fang. Det mindste Sognekald maa ved Prcrstens Nidkjcrrhed 
blive ligesaa besvcerligt som det storste; dette Arbeide har 
ingen Grcendse; der vil aldrig mangle Stof*). Og skulde 
der i den ncrrmeste Kreds ikke tilbyde sig nogen Leilighed, 
saa maatte man soge den lcengere borte. Den Prccst, som 
Nidkjcerhed for Guds Huus ikke fortcerer, er ikke nogen sand 
Efterfolger af Ham, der er den Fsrste af alle Prcester. — 
For at give et Begreb om det prcrstelige Arbeides Omfang, 
saa ville vi gjore den Bemcrrkning, at hele den Anspcendelse 

„Een eneste Sjal er nok til at befljceftige enPrast, efterdi hver enkelt Sjal 
og hvert enkelt Menneske i Frelsens Raadsiutning og Vark er ligesom en 
stor Verden, omendfljondt den efter sin naturlige Sammenfatning kun cr 
en lille. Jo scerre Sjale en Prcest altsaa har at lede, desto Mere vil han 
vcrre for den enkelte." (8 s i n t-O)'i » n , l'en8Lc:s sui' le siicerclcicv). 
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af sine Krcefter, som, i et andet Fag, kun den meest over
spændte Begeistring eller den nmaadeligste LErgjerrighed kan 
opflamme et Menneske til at anvende paa sit Arbeide, er for 
Prcrsten ikke Andet end, hvad der ligefrem ligger i Begrebet 
af hans Pligt. 

3 .  E e n s f o r m i g t  A r b e i d e .  —  D e r  g i v e s  v e l  A r 
bejder, som ere mere eensformige, men hvor Arbeidets Be
skaffenhed boder paa Eensformigheden. De skadelige Folger 
af Eensformigheden mcrrkes i Særdeleshed i saadanne Sager, 
som krceve Taet og Folelse*); de ere langt mindre alvorlige 
i andre Livsstillinger, hvor der er Mindre at tabe, hvor det 
navnlig er mindre farligt, om Folelsen bliver afstumpet. 
Saadanne Forretninger, som beroe paa Folelsen, blive i 
Lcrngden ntaalelige, naar Guds Aand ikke bestandigt opliver 
denne. Hvis Eensformigheden nogetsteds er farlig, saa er 
det i Udovelsen af det præstelige Embede. Hvor forfærdeligt 
maa det ikke vcere, naar en hoitidelig Handling gjor Krav 
paa Dig, og Du da foler Alt koldt indeni Dig; naar Du 
uuder lutter storartede Omgivelser kun finder smaalige og 
ubetydelige Tanker i Din egen Sjcel! Ved en Dodsscene, for 
Exempel, kan Vanen lade Dit Hjerte forblive koldt. Der er 
her en overordentlig stor Fare, og hvis der ikke gaves noget 
Middel herimod, saa maatte man give Afkald Paa det prcr-
stelige Embede. Men der gives et saadant Middel. 

Ved Siden af dette eensformige Arbeide har man ikke 
engang, faaledes som i andre Livsstillinger, Udsigt til at 
kuune forbedre sin Stilling; man kan ikke stige i det sociale 
Hierarchie. Man maa sige til sig selv: jeg vil igjennem mit 
hele Liv komme til at beskæftige mig med det Samme, uden 
nogensinde at komme ndover det, uden at min verdslige 
Synskreds bliver storre. 
^ Loi'iuptio optimi ^vssiins. 
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4 .  V o r t  A r b e i d e  s i n d e r  i n g e n  P a a s k j o n n e l s e .  —  
Det bliver kun lidet paaskjonnet af de Fleste, idetmindste i 
Henseende til dets Vigtighed og Besværlighed. Navnlig de, 
som boe paa Landet, betragte Enhver, der ikke arbeider med 
Hamderne, som en orkeslos Person; de satte ikke Betydningen 
af aandeligt Arbeide. Forstandens Arbeide sinder dog stundom 
sin rette Vurdering; men Hjertets Arbeide, Bon, aandelig 
Bekymring for sin Menighed, hvo betragter dette som et 
Arbeide? Man maa finde sig i at blive miskjendt. 

5 .  M a n g e  s o r g e l i g e  o g  s m e r t e l i g e  F o r r e t 
ninger; thi den vigtigste Leilighed for Religionen og for 
Prcrsten er Lidelsen: ak! hvormange sorgelige Opdagelser 
kommer man ikke til at gjsre under denne den menneskelige 
Elendigheds Verdensomsejling! Evangeliet er en moralsk Phar-
maeopee; det er dets Bestemmelse at helbrede de mange for-
skjellige Sygdomme. Prcrsten henvender sig navnlig til de 
aandeligt Syge, men ogsaa til de legemligt Syge og til dem, 
som lide as en eller anden Kummer. Sygdom og Sorg ere 
ofte de eneste Portnere, som kunne aabne ham et Huus. 
Hvilken sorgelig Indgang! Man forsoner sig lettere med den 
legemlige Elendighed, med den Oplosning, som hver Dag 
frembyder sig for Lcrgens Blik, end med den aandelige og 
sjcelelige Elendighed. Synet af det moralske Onde, og navnlig 
dets ncermere Betragtning udover en nedslaaende og fordær
velig Indflydelse paa Sindet, iscrr hvis man har modtaget 
den sorscrrdelige Evne, at kjende Mennesket uden tillige at 
kjende Gud. En sand Prcrst kjender vistnok Gud; men den 
Ondes gloende Pile trcrffe undertiden et svagt Sted i Rust
ningen. Man kan let blive menneskefjendsk og fee Kjcerlig-
hedens Flamme udslukkes hos sig. 

Endelig gives der for Prcrsten ogsaa Hjertesorger, som 
fordetmeste blive ligesaa lidt forstaaede, som hans Arbeide 
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bliver paafljsnnet. Naar han for Exempcl har truffet paa 
et haardt, men skinhelligt Hjerte, som har spottet alle hans 
kjcerlige Bestræbelser; naar en Sjcel ikke har knnnet frelses 
paa Grnnd af Omstcendigheder, som han bnrde have fornd-
seet: saa er der Ingen, som kan sorstaae, at han foler 
Smerte derover; og dog bestaaer den bedste Erstatning for 
vore Sorger netop deri, at blive forstaaet. 

6 .  O p o f f r e l s e  a f  m a n g e ,  e n d o g  g a n s k e  u s k y l 
dige Tilbsieligheder. — Man maa ofte give Afkald 
paa Ting, som i sig selv ere ganske uskyldige, men som vilde 
forarge svage Gemytter. Hvor vidt man behover at gaae i 
denne Indskrænkning, afhcenger af Omstændighederne; men 
ganske kan det ikke undgaaes. 

7 .  A t  s e e  s i t  T a l e n t  h e n l i g g e  u b e n y t t e t  o g  
slovet af Mangel paa Anerkjendelse. — Det er ikke 
altid sagt, at enhver talentfuld Mand bliver sat i en Stilling, 
hvor man forstaaer at vnrdere ham. Her er naturligviis 
ikke Tale om Tilfredsstillelse af Egenkærligheden, men om 
Udovelsen af en Virksomhed. Det er et Offer, men som 
maa bringes. Og naar Alt kvmmer til Alt, saa er Verden 
fuld af skjulte Talenter. Hvad Gud gjor, ere vi ikke ansvar
lige for, og vi maae finde os deri uden at knurre. 

8 .  D e t  a f s o n d r e d e L i v ,  s o m  e r  s a a  b e s v æ r l i g t  
f o r  d e n ,  d e r  h a r  k j e n d t  d e t  s e l s k a b e l i g e  L i v s  o g  
d e t  a a n d e l i g e  S a m q v e m s  G l c r d e r .  

9 .  E n  v i s  M i s t i l l i d  o g  F r y g t ,  s o m  P r c e s t e n  
indgyder. — I mange Menneskers Dine er han Repræ
sentanten for den sorgelige Side af den menneskelige Til
værelse. Prcrsten synes at bcere Sorg for Livet. Hans Liv 
er alvorligt, og Alvorlighed grcrndser altid nccr til Sorg
modighed. Dette forviser ham til en vis Eensomhed, som 
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endnu mere foreger den, han af Hensyn til sin Stand inaa 
paalcegge sig selv. 

10. Den dobbelte Fare, enten at behage eller 
at mishage Verden. — Hvis man behager den. saa 
scrtter man Priis paa den Lykke, man har gjort, og vil sikkre 
sig den for Fremtiden; det er haardt at see sig forladt, naar 
man engang har vceret afholdt; og, nden Hensyn til Egen
kærligheden, saa er det dog altid piinligt at give Afkald 
paa sine Medmenneskers Velvillie og ikke at have Fred med 
alle Mennesker. — Hvis man mishager, saa bliver man enten 
bedrovet eller vred derover, og man bidrager derved endnu 
mere til at forege Mishaget*). Man kan drive Misbrug med 
deu Sandhed, at Folk ikke kunne taale at hore Sandhed; 
man kan scrtte en Wre i at forege denne Sandhedens Ugunst, 
forinden man endnu har faaet Magt over Hjerterne. Prcesten 
bor forskaffe sig sin Menigheds Hengivenhed; og hvis han 
er ilde lidt, saa bor han noie prove sin Opssrfel for at see, 
om han ikke selv er Skyld heri. Men hvorledes dette nu 
end forholder sig, saa er det vist, at begge disse Farer ere 
tilstede; vi vandre langs med to Asgruude. 

11. Egenkjcerligheden gjor sig let gjceldende i 
e t F a g ,  s o m  u d s c e t t e r  o s  f o r  M c e u g d e n s  B l i k k e ,  s o m  
e r  a f  a a n d  i  g  N a t u r ,  o g  s o m  s t a a e r  i  B e  r o r i n g  
med Kuusten og Litteraturen. — Prcesten kan forsamle 
Mcengden for at tale til den om hvad han vil. Det vilde 
ikke vcrre forunderligt, om Flere i et faadant Haab havde 
valgt denne Livsstilling. Menigheden bliver da forvandlet 
til et Publikum, Tilhorerkredjen til en Domstol. Prcesten 
kommer derved i en falsk Stilling; hans cedle Uafhcengighed 

See 1. Newton Omicrvn I. Pag. 14'Z—146. Trettende Brev: 

O m  d e F a r e r ,  f o r  h v i l k e  e n P r c e s t e r u d s a t .  
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og hans Myndighed lider derved et Skaar; han har paalagt 
sig selv et Aag. Han prcrdiker ikke lcengere Gud, han præ
diker sig selv og ved en Vanhelligelse, hvis Omfang vanske
ligt lader sig bestemme, bliver Prædikestolen til et Theater 
og til en Skueplads for hans Forfængelighed. Dette Ud
tryk synes haardt; og dog vil man, naar man noie prover 
sig selv, finde, at det ofte er kun altfor begrundet. Efter 
oratoriske Triumpher vil Prcrsten maaskee knnne indhoste 
mange Lovtaler: ved hver Lovtale vil der lyde en Bebreidelse 
i hans eget Hjerte. Ak! gid han vilde scrtte mindre Priis 
paa slige Lovtaler, og mere Priis paa den tause Wrbodighed 
hos en troende Sjcrl, som har hort ham med Andagt, og 
hvis Hjerte han har grebet! Det er en langt storre Seir 
end at have fremkaldt en ufrugtbar Beundring. 

Egenkærligheden er vor frygteligste Fjende, fordi den 
er den ncermeste. Alle Mennesker ere begjcerlige efter Roes; 
men der gives en kraftig og uforbeholden Egenkjccrlighed 
(nemlig Forfængelighed), ligesom der ogsaa gives en sygelig 
Egenkærlighed, som lcegger Baand paa sig selv. Denne sidste 
har man givet Navn af Beskedenhed. Den er ikke en Dyd, 
den er en menneskelig Egenskab, et simpelt Vidnesbyrd om 
sund Forstand. Der er en stor Afstand imellem Beskedenhed 
og Admyghed; den sande Admyghed er et Under. Kun ved 
en overnaturlig Naadegave kan Prcrsten komme i Besiddelse 
af denne. Kærligheden ene mcegter at stode Egenkærligheden 
fra Thronen i hans Hjerte. Kjcerligheden er en fyrig, liden
skabelig og udeelt Hengivelse, fom bortseer fra alt Andet end 
sin Gjenstand, lige ubekymret om Roes og Daddel. Det er 
i Kjcerligheden, at Omvendelsen organiserer sig. Man maa 
elske sin Menighed for rettelig at knnne prcrdike for den. 

Der gives en Form af Egenkjcrrligheden, for hvilken 
det prcrstelige Embede er langt mere udsat end nogen anden 



59 

Livsstilling, nemlig Herskesyge. Prcrsten er i sin Menighed 
den Eneste i sit Slags; han er kaldet til at befale. Offent
ligt kan man idetmindste ikke drofte en Sag med ham; han 
er eneberettiget til at fore Ordet. Ofte har han at bestille 
med Fattige, som vise ham stor Wrbodighed, fordi de ere 
mere eller mindre afhcengige af ham. Denne Vane til at 
befale, hvortil man faa let kan forfalde, gjor ham utilgæn
gelig, giver ham en eensidig og feilagtig Anskuelse af Sa
gerne, og frastoder dem, der ikke kunne opofsre deres egne 
Tilboieligheder for Prcestens. Chry sosto mus har med 
en beundringsværdig Styrke udviklet Egenkærlighedens Farer 
i det prcrstelige Embede*). 

Egenkærlighedens Fare er storre hos Protestanten end 
hos Katholiken, som taler meget mindre. Det er vanskeligt 
for en protestantisk Prcrst, ikke at lade sig en Smule henrive 
af den Tanke at voere en god Taler. Naar Alt kommer til 
Alt, faa er en god Prcedikant ogfaa en god Taler. Og selv 
om han for Sagens egen Skyld strcrber at uddanne sig som 
Taler, saa vil det dog vanskeligt kunne undgaaes, at han 
med det Samme tcenker paa at behage, om det saa kun var 
sig selv. Herved forledes man let til at betragte Prædikenens 
Tanker som et neutralt Stof, der kun faaer Betydning ved 
den Form, man giver det. 

12. Anscegtelser eller indre Kampe mellem Tro 
og Tvivl, som maaskee ere hyppigere og alvorligere hos 
Prcesten end hos Lcegmanden, og under hvilke han ikkedesto-
mindre maa fortscrtte sin prcestelige Virksomhed. Tvivlen er 
som pscbyckologisk Kjendsgjerning kuu bleven lidet undersogt; 

" l ^ t i r ^ s v s t v m u s ,  6 s  L u c e i c l o t i o ,  p .  2 7 0 ,  2 8 1 ,  2 8 7  I ^ i b .  V ,  c .  4 ,  

7.8). Gregorius af Nazianz udtrykker sig saaledes: --Z ethvert 
aandeligt Kald gjalder den Regel, at man skal tilsidesatte alle egoistiske 
og personlige Hensyn og blot have Andres Tarv for Die." 
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der gives en philosophisk Tvivl og en Uvidenhedstvivl: dem 
ville vi ikke her berore. Men ere disse to Arter de eneste? 
Gives dsr ikke en Tilstand, i hvilken selv de bedste Beviser 
efterlade Tvivl? Forstanden tilfredsstilles fuldkomment ved 
Beviserne; og dog er Sjcrlen i Uvished. Den christelige Vis
hed er noget ganske Andet end Forstandens Vished. Tvivlen 
er en Tilintetgørelsens Tilstand, en Fristelsens Tilstand, som 
Alle have gjennemgaaet. Naar Livet bliver svagt, saa bliver 
Troen ogsaa svag. Troen skaber Livet; men Livet vedlige
holder Troen. Troen er et aandeligt Syn; er den ikke dette, 
saa vil den ikke sige Andet end en Mening. Troen er een; 
men den har sorskjellige Grader. Og hvis man nu under 
en saadan Stemning kunde trcekke sig tilbage, samle sit Sind, 
afbryde sine Arbeider, som alle sorndscette Troen, saa vilde 
man endda ikke vcrre saa nlykketig; men dette kan man ikke: 
man maa bestandig prcedike. Enhver vil kunne geraade i en 
saadan Tilstand, som den, hvori Richard Baxter befandt 
sig, det vil sige, pludselig fole sig omgivet af en fuldstcendig 
Tomhed, i hvilken Alt, selv de vigtigste Troesscetninger synes 
at svigte os. Denne Tilstand er forfcerdelig. Man maa see 
at komme ud af deu, for paany at anspcrnde alle sine Aands-
krcrster under en fyrig Bon. 

13. Den ydmygende Folelse, at Mennesket i 
ham staaer saa dybtunderPrcrdikanten^). ^ Hvilket 
Menneske er saa tro, at han aldrig nogensinde skulde vcere 
bleven svag? Man foler ligesom en Irettesættelse i folgende 
Ord: „Hvad kommer det dig ved at fortcelle mine Skikke; 
og vil du tage min Pagt i din Mund, efterdi du, du hader 
Tugtelse, og du kaster mine Ord bag dig?" (Ps. 50, 16, 17). 

See Newton, Omicron I. Pag. 147. Trettende Brev: om de 

F a r e r ,  f o r  h v i l k e  e n  P r c e s t  e r  u d s a t .  
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14. Den cong siende Tanke, at man har mange 
S j c e l e s  S k j c r b n e  i  s i n  H a a n d ,  o g  a t  m a n  n d s v e r  
e t E m b e d e ,  s o m ,  n a a r  d e t  i k k e  b r i n g e r  L i v ,  b r i n g e r  
Dsd. — Det ihjelslaaer, idet det sorsger deres Fordom-
melse, som kunne drage Nytte deraf, men ikke ville. Dette 
gjcrlder, naar Embedet bestyres med Troskab. Naar det der
imod ikke bestyres med Troskab, og naar Livet ikke svarer til 
Ordene, saa ihjelslaaer det paa anden Maade. Og denne 
Tanke, at de Forargelser, som vi give, ere de storste as alle, 
og at den mindste Utroskab fra vor Side medsorer alvorlige 
Folger, er vel skikket til at sorscerde os og til at indgive os 
de Ord: Herre, send en Anden! — Lader os hore, hvad 
Massillon siger herom: „De fleste Folk have intet andet 
Evangelium end Prcrsternes Liv, hvortil de ere Vidner." Og 
saaledes vil det altid vcere, ogsaa i Protestantismen. „De be
tragte det prcrstelige Embede som et Skuespil, der er bestemt 
til at fremfcrtte ophoiede Grundsætninger, som den menneske
lige Svaghed ikke lcrngere mcrgter at solge; men de betragte 
vort Liv som den sande Virkelighed, der er opnaaelig for 
Mennesket, og hvortil man derfor maa holde sig." Og paa 
et andet Sted siger han: „Vi ere Helligdommens Soiler, 
men som, omstyrtede og adspredte paa de offentlige Pladser, 
blive til Anstsdsstene for de Forbigaaende"*). 

15. Det Sorgeligste er, naar disse Saar, som den 
gudd o m m e l i g e  T r o s t  e n e  b u r d e  l c e g e ,  t i l s i d s t  l c e g e s  v e d V a u e n  
og ved en slet Resignation, Noget, som desvcerre altsor ofte 
er Tilfceldet. Heroin gjcrlder den Mring: „den altfor hyp
pige Anger afstumper Sjælen"**) og gjor den, saa at sige, led 
og kjed af sig felv. 

A I s  i  1 1  o  n ,  D i s c o u ! ' «  S U I '  I ' e x c e l l e n c e  t l u  s a c e i - l l o c e .  F o r s t e  B e 
tragtning, henimod Slutningen. 

Hentydning ul et Sted i Cvrinne, Tiende Bog Kap. V. 
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Alle disse Sorger ere meget folelige; men der gives 
flere iblandt dem, om hvilke man maa sige, at hvor smerte
ligt det end kan vcere at underkaste sig dem, saa vilde det 
dog vcrre endnu sorgeligere, om man vilde unddrage sig dem, 
og det er nodvendigt, at man er forberedt paa dem alle og 
ligesom smager dem iforveien. 

Ligeoverfor denne Opregning, som maaskee er ufuldstændig, 
og i hvilken maaskee intet Trock er stcerkt nok fremhcrvet, kan 
man vistnok som Vederlag opstille folgende Fordele: 

Religionen, som er det Apperste af Alt og det Vigtigste 
for Mennesket, er for Prcesten den Forretning og den Pligt, 
som beskæftiger ham hver Dag og hver Time: hvad der for 
andre Mennesker kun er en enkelt Bestanddeel af Livet, ud-
gjor for ham hele Livet. 

Han lever midt i de hoieste og meest omfattende Ideer 
og i Beskjcestigelser, som ere absolut nyttige. 

Han er kun kaldet til at gjore det Gode; der er Intet, 
som tvinger ham eller frister ham til at gjore det Onde. 

Han indtager ikke nogen Rang i det sociale Hierarchie, 
tilhorer ikke nogen enkelt Klasse, men tjener som Forbindelses
led mellem dem alle; han repræsenterer i sin Person, bedre 
end nogen Anden, Samfundets ideale Eenhed. Vistnok er 
den protestantiske Prcrst i denne Henseende ikke saa heldigt 
stillet som den, der lever i Colibat. Men han kan dog 
have dette Fortrin, naar han vil det. 

Hans Liv er, naar Omstændighederne kun ikke ere alt
for ugunstige, det, der bedst egner sig til at realisere Idealet 
af et lykkeligt Liv. Der hersker i det en stor Regelmæssighed, 
en vis eensformig Rolighed, som maaskee er det Eneste, der 
sikkrer den jordiske Lykke nogen Varighed. Digternes og 
Romanskrivernes Forkærlighed sor Landsbypræstens Person 
er ikke uden Grund. 
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Alt Dette er kun sandt under den Forudscrtuing, at 
Prcesten er tro og fuld af Begejstring for sit Kald; men hvis 
han er det, da bliver Alt holdt i Ligevcegt, formildet og om
dannet, og han behover blot, uden smaaligt at veie Mislig
hederne og Fordelene, at anstille denne ene Betragtning: 
„Jesus Christus paalcegger sine Tjenere smertelige indre og 
ydre Provelser for at de kunne have Medfolelse med deres 
Hjord og ved deres eget Hjerte lcrre at kjende Syndens for
forende Magt, Kjodets Skrsbeligheder og den Maade, hvor-
paa Herren stotter og styrker dem, der betroe sig til ham"*). 
Man kan altsaa til en vis Grad anvende paa Prcrsten, hvad 
der er sagt om Jesus Christus: „Vi have ikke eu Apperste-
prcest, som ei kan have Medlidenhed med vore Skrsbeligheder, 
men en saadan, som er sorsoat i alle Ting i lige Maade." 
(Hebr. 4, 15). 

Endelig priser Guds Ord paa en direete eller iudirecte 
Maade i Sccrdeleshed hans Arbeider og hans Kald. 

Det erklcerer (lceg Mcrrke til den gradvise Stigen), at 
„de, som underviste Andre, skal skinne som den udstrakte Be
fæstnings Skin; og de, som have retfærdiggjort Mange, som 
Stjernerne, evindeligt og altid." (Dan. 12, 3). 

Idet Skriften lover Jesu Christi umiddelbare Tjenere, 
at de „udi Igjenssdelsen skulle sidde paa tolv Throner og 
domme de tolv Israels Stammer", giver den os en Anelse 
om, at deres Efterfolgere ville blive deelagtige i en forholds
mæssig Herlighed og Lon. (Math. 19, 28). 

Den hcedrer og priser det præstelige Embede i den 
Grad, at selv den Bistand, der ydes det, bliver Gjenstand 
for scrregne Forjættelser: „Hvo, som annammer en Prophet, fordi 
han er en Prophet, skal faae eu Prophets Lon." (Math. 10, 41). 

* )  1 .  I V e v v t o n ,  L g i ^ i ^ I i o n i i i  I I I .  P a g .  2 2 .  
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§ 7. Kald til det evangeliske Præsteembede. 
Men det ncrrvcerende Livs Fordele, som vi have antydet, 

og Forjættelserne for det tilkommende Liv, som vi have 
mindet om, vilde vcere, hine aldeles illusoriske, og disse virk-
ningslose for den Prcest, der beklcedte sit Embede uden Kald 
dertil: det er Kaldet, som man maa lcegge paa Vcegtffaalen, 
for at bringe den til at synke og for at hceve den anden 
Skaal, der er fnld af Sorger og Besværligheder, som, naar 
Kaldet mangler, ikke alene vedblive at bestaae, men endogsaa 
i en forfcrrdelig Grad foreges. Er der intet Kald tilstede, 
da forsvinde alle Fordelene, og med det Samme ogsaa nogle 
as Mislighederne, og der bliver intet Andet tilbage end et 
Liv nden al indre Sandhed. Et saadant Liv er det ulykke
ligste, som man kan tcrnke sig. 

Det er altid en Ulykke ikke at vcere det Hverv voxen, 
som man har paataget sig, eller at fole sig i Modsigelse med 
det; men i den prcrstelige Stilling er denne Ulykke ubeskri
velig, og intet uden Forhcerdelse eller Udtrcedelse af den geistlige 
Stand kan befrie os fra denne. Og paa den anden Side, selv 
om Omstændighederne ere nok saa ugunstige, selv om det prcr
stelige Embedes Sorger have naaet den hsiest mulige Grad. 
saa formilder Kaldet dog Alt, gjor os Alt kjcert, og lcerer 
os at betragte selve disse Sorger som en Deel as vor Lykke. 

Men det er ikke blot uuder Syuspuuktet as Lykke eller 
Ulykke, at Kaldet maa betragtes. En Prcrst udeu Kalb er 
ikke alene ulykkelig, han er skyldig; han indtager en Plads, 
han udover en Rettighed, som ikke tilkommer ham. Han er, 
som Iesns Christus siger, eu Leiesveud og eu Nover, som 
ikke er gaaet ind ad Doren, men er brudt igjeunem Muren. 

Ordet Kald har, naar det anvendes om andre Ting 
(det vil sige, naar det brnges om verdslige Livsstillinger), 
kun en billedlig Betydning; idetmindste tillcegger man det 
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kun en billedlig Betydning. Det betyder da det Samme som 
Talent, Anlcrg, Tilboielighed. Det er ganske natur
ligt, at man har forestillet sig disse Tegn som indre Stemmer 
og Opfordringer. Men anvendt om det prcestelige Embede 
ncermer Ordet sig til den egentlige Betydning. Naar Sam
vittigheden bemyndiger og tilskynder os til at paatage os et 
eller andet Hverv, saa have vi Noget, som af Alt, hvad der 
ligger udenfor Miraklets Sphcrre, i hoieste Grad fortjener 
Navn af Kald. Og der behoves heller intet Mindre. For 
med Rette at kunne udove det prcestelige Embede maa man 
vcrre kaldet dertil. 

Jeg vil imidlertid, med Hensyn til Kaldet, ikke drage en 
altfor skarp Grcendse mellem det prcestelige Embede og de 
verdslige Livsstillinger. Overalt hvor der er Ansvarlighed 
tilstede, overalt hvor man kan anrette Skade ved at paatage 
sig et Arbeide, hvortil man ikke er skikket, er der Anledning 
til at gjore sig selv det Sporgsmaal, om man er kaldet. Ja 
selv naar man har Valget mellem to Livsstillinger, af hvilke 
man blot er mere skikket til den ene end til den anden, og 
af hvilke man kan stifte mere Gavn i den ene end i den 
anden, saa er der, een af dem, hvortil man, fra et christeligt 
Synspunkt, kan sige, at man er kaldet. 

Denne Tanke er helliget i den gamle Pagt, af hvilken 
alle Dele, under Forudscetning af en aandelig Opfattelse, 
ogsaa have Betydning for den nye Pagt. Ingen var Pro-
phet paa sin egen Haand, idetmindste i den scrregne Betyd
ning af Ordet Pr o pH et; thi der gives en anden Betydning, 
i hvilken Prophetien tilkom Alle, saaledes som det jkjonne 
Udsagn af Moses antyder: „Gid alt Herrens Folk vare Pro-
pheter!" (4 Mos. 11, 29), Det gjaldt om at have et over
ordentligt Kald, fordi dette meddeelte en overordentlig Myn
dighed. — Hvor hoit man end vil anslaae Prcestens Myndig
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hed, saa vil den dog i een Betydning altid staae under Pro-
phetens*). — Propheter, som vare bekladte med en saadan 
Myndighed, knnde nmnligt vare det uden et formeligt Kald; 
og naar man seer Sagen fra dette Synspunkt, forstaaer man 
let de Trudsler, som udslynges mod dem, der uden Kald gave 
sig af med at vare Propheter: „Den Prophet, som handler 
hovmodeligen i at tale et Ord i mit Navn, som jeg haver 
ikke befalet ham at tale, den samme Prophet skal doe." 
(5 Mos. 18, 20). — „Dn skal sige til dem, som spaae af 
deres eget Hjerte: vee over de daarlige Propheter, som gaae 
e f t e r  d e r e s  e g e n  A a n d  o g  s a a e  i n t e t ! " * )  ( E z e c h .  1 3 , 2 — 3 ) . —  
„Jeg vil ramme de Propheter, som stjale mine Ord." (Ierem. 
23, 30). 

Mtglis mutmiclis, Nsdvendigheden af Kaldet vedbliver 
dog at bestaae, og man behover i dette Punkt som i alle 
andre, knn at oversatte den gamle Pagt i den nyes Stiil. 
Aarhundrederne have den Bestemmelse at oversatte hinanden, 
thi den evige Sandhed forbliver vasentlig den samme. Saa-
meget staaer fast, at for at udrette Guds Gjerning maa man 
paa en eller anden Maade vare kaldet af Gud. 

I vore Dage, da Guds Rost ikke paa en umiddelbar og 
horlig Maade henvender sig til Nogen for at kalde ham til 
den prophetiske Gjerning, pleier man at skjelne imellem to 
Slags Kald, et ndvortes og et indvortes; men det er ind
lysende, at for at vare virkelige Kald, maa de begge ndgaae 
fra Gud; thi det maa i ethvert Tilfalde vare Gud, som 
kalder. 

Det udvortes eller middelbare Kald kan natnrligviis 

See Es. 39, 3 og folgende. 

Den samme Tanke er sindbilledlig udtrykt i 4 Mos. 1, „Leviterne 
skulle reise Tabernaklet op; og kommer nogen Fremmed nar dertil, skal han 
dedes." 
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for os ikke have Charakteren af et Kald, uden forsaavidt de 
Mand, fra hvem det udgaaer, i vore Dine have en Fuld
magt, som enten in essu er bleven dem overdraget, eller fra 
forst af er bleven overdraget til Nogle, af hvem den igjen 
er bleven overdraget til Andre, og faa fremdeles. Dette er 
det katholske System og den katholske Paastand. Vi ville 
her ikke drofte den ncrrmere*). 

I det protestantiske System, som ncegter den katholske 
Succession og ikke gjsr Fordring paa at begynde en ny, 
findes der intet Tilsvarende til denne Fuldmagts-Overdragelse, 
hvis Betydning desnden ikke er let at indsee, faasom denne 
lovformelige Overdragelse ikke fvarer til nogen Trang, der jo 
meget godt kan finde sin Tilfredsstillelse uden denne. For 
at den kunde faae nogen Betydning, maatte den Hellig Aand 
forst scettes nd af Virksomhed. Men da der kun er Tale om 

*) I det fextende og syttende Aarhundrede gav Sporgsmaalet om Succes
sionen Anledning til mange Stridigheder. Her havde Katholikerne med 
deres faste og affluttede Lcere en bedre og mere utvetydig Stilling end Pro

testanterne, som, stjondt de ikke vilde vide noget af et Prastestab at sige, 
dog vilde bevare Successionen. Dumonlin forfagtede med megen An

strengelse den Paastand, at de protestantiske Pruster vare blevne indviede 
af Katholiker. Dette var en uholdbar og unyttig Paastand. DisseTider 
ere forbi; man har i vore Dage opgivet denne Paastand. Erkebiskoppen 

af Dublin, en Anglicaner, har med den storste Klarhed beviist, at Succes
sionen er et Hjernespind. Efter hans Mening er virkelig eet eneste uregel-
massigt Kald nok til at afbryde hele Kjcrden*). Jovrigr har denne 
Tanke siet ingen Betydning for os. Allerede Claude bekcrmper den, men 
just ikke altid med de heldigste Grunde. Efter hans Mening er det Kirken 
og de forsamlede Prcester, som meddele det udvortes Kald. Han vil ikke 
have, at det stal vare Prcesterne alene; thi disse kunne tankes at voere 
utroe, medens derimod Kirken til enhver Tid har havt Troende og Hellige 
i sin Midte. Der er altsaa en uafbrudt Succession tilstede i de Kald, 
som udgaae fra denne almindelige og evige Kirke. Jovrigt indlemmer 

han, at en Menighed undertiden kan kalde en Prast uden Medvirkning af 

andre Prcester. 
See WKslelx, I.o kvxsume <te cknst, oversat af Burnier, Pag. og 

folgendc. 

5* 



68 

en Overdragelse as Aand og Liv, og ikke om nogen Med
deleise af guddommelige Udsagn eller om Udovelse af nogen 
underfuld Magt, saa er den Hellig Aands almindelige Virk
somhed tilstrækkelig. Det udvortes Kald indtager altsaa, hvis 
det ellers er tilstede, kun en underordnet Plads, og har en 
blot menneskelig Betydning. 

Saafnart man forresten indrommer det indvortes Kald 
en Plads ved Siden af det udvortes, saasnart man over
hovedet tager Hensyn til dette, nodes man til at betragte 
det som Hovedsagen. Katholicismen har ikke kunnet nndlade 
at anerkjende det; og for ikke at overlade det hele Pladsen 
og lade det udvortes Kald aldeles gaae op deri, saa have de 
tit Forsvar for dette sidste anfsrt overordentlige Grunde, som 
vi for vort Vedkommende ikke kunne vedkjende os, og nden 
hvilke det ikke er og ikke kan vcere Andet end vaa den ene 
Side en Ordensforanstaltning, og paa den anden Side en 
Stotte for og en Fnldstcendiggjorelse af det indvortes Kald. 
Det udvortes Kald har i vort System ingen anden Betyd
ning end, saavidt det staaer til det, at anerkjende det ind
vortes Kald; det er en udvortes Dom, som slntter sig til 
den indvortes, men som altid hoiler paa en indvortes Kjends-
gjerning. 

Vi kunne iovrigt forlade hele dette Sporgsmaal. Nod-
vendigheden af det indvortes Kald, der ligesaavel anerkjendes 
af Katholikerne som af Protestanterne, er det, som her be
skæftiger os. Hvad vi maa fastholde er, at i Mangel af 
dette Kald, det vil sige, naar man ikke i sit Indre foler at 
vcere kaldet af Gud, kan man ikke, uden at blive ulykkelig 
og uden at begaae en Synd, lcegge Haand paa den prceste-
lige Gjerning, eller maaskee rettere, opkaste sig til Prcest i 
Kirken. Hvad angaaer at vcere kaldet af Andre, da er dette 
et Sporgsmaal, som jeg her ikke afhandler. Jeg lader et 



69 

Sporgsmaal, hvorom Meningerne ere deelte, og som ikke en
gang vedkommer min Gjenstand, henstaae nafgjort, og jeg 
behandler knn det, hvorom man er enig, og som ved
kommer mig. 

Da det er i Aandens, det vil sige, i Guds Navn, at 
man fremtræder, saa maa man vcere sendt. Propheten siger 
ikke: jeg vil gaae; han siger: „See, her er jeg, send mig!" 
(Es. 6, 8). Frivilligheden ndelnkker i denne Sag ikke Sen-
delsen eller Kaldet. Den præstelige Gjerning er et Hverv, 
et Embede. Dette involverer en Sendelse eller et Kald. 
Uden Kald kan man ligesaa lidt vcere Prcest som Ovrigheds-
person og Dommer. 

Heraf folger fremdeles, at man ikke kan gjore Regning 
paa den guddommelige Hjcelp og naaderige Bistand uden i 
det Tilfcelde, at man er bleven sendt af ham*). Det er vist
nok sandt, at en Prcest uden Kald ikke bryder sig stort om 
denne Naade, men man bor ikke udelukkende have det vcerste 
Tilfcelde for Die og tcenke sig en Prcrst uden nogensomhelst 
Folelse for Betydningen af sit Hverv og nden nogensomhelst 
Attraa efter at fyldestgjort dets Krav, altsaa, for at bruge 
Evangeliets Udtryk, en ligefrem Rover. Selv om man er 
uden Kald, kan man dog onfke idetmindste paa en negativ 
Maade at svare til sin Titel, idetmindste at nndgaae alle 
forargelige Handlinger, at gjore sin Dragt Mre og ikke at 
vancere det præstelige Embede: men hvorledes kan man gjore 
Regning paa Mere, hvorledes kan man endogsaa blot vove 
at begjcere denne Naade, naar man beklcrder et Embede, 
hvortil man ikke bar nogen Ret, -og naar det fornemste Mid
del til at vinde den guddommelige Naade netop vilde vcere at 
nedlcegge Embedet? 

")  See  AI s  s  i11  v  n ,  Discours  sur  Ii>  voes t ion  a  ece les igs t i^ue .  
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Man maa altsaa vcere kaldet af Gud; Kaldet til et Em
bede, som ndsves i hans Navn, og i hvilket man repræsen
terer ham, kan knn ndgaae fra ham^). Det er i Virkelig
heden ikke vore Anliggender, det er en Andens, og denne 
Anden er Gud. Det er med eet Ord et Embede. Kaldet 
maa, hvad euten det er udvortes eller indvortes, i ethvert 
Tilfcrlde vcrre guddommeligt, og af denne Grund foretrcekke 
v i  a t  k a l d e  d e t  m i d d e l b a r t  e l l e r  u m i d d e l b a r t .  

For at det forste stal kuune siges at komme fra Gnd, 
er det nodvendigt, at de Mcrnd, som lade det udgaae, have 
modtaget Fuldmagt dertil enten fra Gud eller fra andre , 
Mennesker, hvem Gud havde overdraget denne samme Fuld
magt. Hvis denne Fuldmagt bencegtes, saa faaer det ud
vortes eller middelbare Kald ingen anden Betydning end 
enhver anden Overeenskomst, der ordner et Kirkesamfuuds 
indre Forhold, udeu at derved det indre Anlceg til det prce-
stelige Embede paa en udelukkende Maade godtgjores, men 
blot i Almindelighed forudsattes; og for Candidatens Ved
kommende er det kun et Middel mere til at bekrcefte hans 
Kald. Vi ville senere betragte det under dette Synspunkt. 

Saasnart man gaaer ud fra, at det prcestelige Embede 
er blot moralsk og ikke sacramentalt, ere Betingelserne for 
det ligeledes blot moralske, og det umiddelbare Kald maa da 
v«re tilstrækkeligt^). 

I det ene System er det altsaa tilstrækkeligt, og i dem 
begge betragtes det som nodvendigt. Man har ikke i noget-
somhelst, paa Christendommen gruudet, kirkeligt System kuunet 

Ezechicl 2. — Jeremias 23, 21. 
" ) Del umiddelbare Kald er udvories eller indvortes. Udvortes, naar Gud 

selv personlig lader sin Stemme hore og tilkjendegiver sin Villie; det er 
det underfulde Kald, som udgaaer til Propheterne i Aabenbaringer eller 

Syner. 
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tilsidesatte det eller endogsaa blot undlade at tillccgge det et 
stort Vcerd; der gives kun een eneste Regjeringsform, under 
hvilken det kan vcere overflodigt, nemlig den, af Mirakler om
givne, theokratiske Regjeringsform*). Saadanne Sendelfer 
som Ionas's lade sig ikke begribe under Evangeliets Lov. 
Men hvor det udvortes Kald erklceres for nundvcerligt, maa 
det indvortes eller umiddelbare Kald nodvendigviis lide der
under. 

De katholske Forfattere have altid vcrret i Forlegenhed, 
n a a r  d e  s k u l d e  n d t a l e  s i g  o m  d e t t e  P u n k t .  S a i n t - C y r a n  
for Exempel, der aabenbart helder til det indvortes Kald, og 
ikke ret veed, hvilken Betydning han skal tillcegge det udvortes, 
udtrykker sig paa folgende Maade: „Ligesom Den, der ikke 
har modtaget Kirkens udvortes Kald til at vcere Prcrst, ifslge 
Kirkens Dom ikke udretter Noget til Gavn for denne, om-
endfkjsndt han udforer de samme udvortes Gjerninger, for
valter de samme Saeramenter og prcediker det samme Evan
gelium som de andre Prcrster, der ere rettelig kaldede og ind
satte af Kirken; saaledes vil Den, der ikke har Guds indre 
Kald til den geistlige Stand, til den prcestelige Gjerning eller 
til et prccstcligt Embede, efter Gnds Dom ikke udrette noget 
Godt for sig selv, omendskjondt han ndforer de samme gode 
Gjerninger, og forvalter de samme Saeramenter som de 
Pruster, hvilke Gnd har kaldet dertil"**). 

Det er ikke engang da bleven fremstillet som overflodigt. Det er ikke i et
hvert Tilfalde nodvendigt for Udferelfen af Guds Hensigter; men det er 
i ethvert Tilfalde nodvendigt for Den, som udforer dem. Jonas og Ba-
laam have kun udfort Guds Villie udenfor sig, men ikke i fig selv. Esaias 
har sagt: „Send mig;" (6, 8.) og Sendebudets Personlighed har nasien 
altid, selv under den gamle Lov, havt nogen, ja endogsaa megen Indfly
delse med Henfyn til Sendelfens heldige Udfald. Mange Ting synes at 
have varet overladte til Propheternes frie Villie. Ja selv Levilen var der 
indrommet nogen Frihed i Udooelsen af hans Pligter. (5 Mos. 18, 6). 

" 8- > i n t - L ^ i » n ,  l ^ e t t i ' e  u . ^ I .  K u i I I e I > e >  t  s u i  I e  s s c e i ' 6 o e e ,  Kap. XXV.  
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De, der forsvare Tilstrækkeligheden af det indvortes Kald, 
kunne vcere tilfredse med den anden Deel af dette Stykke, 
og den fsrste kan ikke forvolde dem megen Bekymring, efter
som de deraf lcere, at man, nden at vcere indviet af Kirken, 
dog kan prcedike Evangeliet. — Man kan altsaa Alt; thi 
heri er Alt indbefattet, medmindre at Forvaltningen af Sa-
cramenterne forudsætter en underfuld Myndighed, som vis-
lelig Ingen kan meddele sig selv paa egen Haand, og hvortil 
det umiddelbare Kald ikke er tilstrækkeligt, medmindre dette i 
sig selv sknlde have en nnderfuld Charakteer. 

Men her frembyder sig et Spsrgsmaal. Da det umid
delbare Kald ikke lcengere paa en underfuld Maade meddeles 
Mennesket af Gud. skal man saa sige, at der ikke lcengere 
gives noget umiddelbart Kald? 

Man vilde vcere berettiget til at sige dette, hvis der i 
Virkeligheden, udenfor de overnaturlige Meddelelser, ikke gaves 
noget Middel til at forskaffe sig Vished om Guds Villie med 
Hensyn til et enkelt bestemt Tilfcelde, og naar man har Valget 
imellem flere Afgjorelser, som alle stemme overeens med Mo
ralens almindelige Grnndscetninger. 

Thi her og her alene er det, at Ordet Kald kan an
vendes. Hvor det blot kommer an paa Udovelsen af Mo
ralens almindelige Pligter, kan der ikke vcere Tale om Kald. 
Derimod er der Plads for Kaldet, naar det gjcvlder om at 
vcelge imellem to Veie, mellem to Virksomheder, som i lige 
hoi Grad bifaldes af Moralen og af Evangeliets Aand. 

Men da Gud nn ikke lcengere lader ndgaae nogen hor
lig, directe og udtrykkelig Opfordring til Menneskene, hvor
med kan da denne Opfordring erstattes? Med andre Ord, 
hvoraf skulle vi erkjende, at vi ere kaldede? Det skal visselig 
ikke vcere, fordi Udovelsen af det præstelige Embede forskaffer 
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os en rolig og lykkelig Livsstilling. Vi ville ligesaalidt be
tragte Forceldres Onske som et Kald, omendskjondt dette 
Dnske, hvis det er alvorligt, ka' blive velsignet, og for 
mange Prcester har vceret et Slags sorelobigt Kald. Naar 
et Barn af sine Forcrldre er bestemt til det prcrstelige Em
bede, saa faaer dets Aand en vis Boining til denne Side; 
men dette er endnn ikke et Kald. — Tvang er det endnn 
mindre. Den blev stundom anvendt i Kirkens aldre Tider. 
Den katholske Opfattelse as Prcesten og Offeret var allerede 
trangt igjennem paa Chrysosto mus's Tid, og heraflader 
det sig forklare, hvorledes endogsaa Tvang knnde paatrykke 
en Llilir.ielvr insieledilis. — Det Samme gjcrlder om de 
Tegn, der lede mange Mennesker. Forst vcelger man dem, 
og siden fortolker man dem; det vil sige, man bestemmer selv sin 
Skjcebne. Det er en Slags aandelig Ladhed hos de Christne, 
at ville have Sandheden fnldscerdig, uden at gjore sig den 
Umage at soge den ved Bon, Arbeide og Anstrengelse. Saa-
lcrnge vi have Samvittigheden og Gnds Ord, have vi nok. — 
Endelig er der vistnok Ingen, som vil sige, at egennyttige 
Hensyn kunne erstatte den direete Opfordring fra Gud, hvor
med vi for Dieblikket beskjcrftige os. 

Men hvilke ere da de uforkastelige Kjendetegn paa 
Kaldet? 

Kaldet til det prcestelige Embede godtgjores, ligesom et
hvert andet Kald, ved naturlige Midler under Veiledning af 
Gnds Ord og Guds Aand. Den almindelige Grundscrtning 
med Hensyn til Kaldet er, at bestemme sig for den Lobebane, 
hvortil man foler sig meest skikket, og i hvilken man troer at 
knnne stifte meest Gavn; kun ved en Betragtning, der baade 
tager Hensyn til Omstændighederne og til de Grundsætninger, 
som opstilles af den sunde Fornnft og af Gud selv, kan man 
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i denne Sag komme til Klarhed og til en bestemt Af
gørelse*). 

Men naar der er Tale om en moralsk Virksomhed, naar 
Sjcrlen er det Redskab, hvormed man skal virke, saa er det 
Sjcrlens Tilstand, man skal have for Die, og denne Tilstand 
er den forste Bestanddeel af Kaldet. Naar der er Sporgs-
maal om en hvilkensomhelst anden Lobebane, saa maa man 
undertiden bortsee fra de Folelser, som man kan ncrre 
med Hensyn til denne Lobebane, holde sig fjernt fra den, om-
endskjondt vor Tilboielighed driver os til den, vcrlge den, 
nden at vcrre tilskyndet af nogen Tilboielighed*). Det er 
ikke den almindelige Negel, det er en Undtagelse, som kan 
forekomme mere eller mindre hyppigt. Her derimod, hvor 
Talen er om det prcrstelige Embede, gives der ingen Und
tagelser, og Negelen er ubetinget. Der maa vcrre Overens
stemmelse tilstede mellem Sjcrlen og Gjenstanden for det prcr
stelige Embede. Og denne Overensstemmelse bestaaer af 
f o l g e n d e  B e s t a n d d e l e :  T r o ,  T i l b o i e l i g h e d  e l l e r  A t t r å a  
o g  F r y g t s .  

Hvad Troen angaaer, eller Overbevisningen om Gjen-
standens Realitet, det vil sige, om Sandheden af det Budskab, 
man som Prcrst skal forkynde, da er dette Noget, som hverken 
trcrnger til noiere Udvikling eller til Beviis. 

Hvad Attrå aen angaaer, da maa den forene sig med 
Troen, for at der kan siges at vcrre Kald tilstede. Thi kvis 
Troen var nok, burde jo enhver Christen blive Prcrst. Man 

*) »Jeg har aldrig forestillet mig et guddommeligt Kald (gottlicher Berus) 
anderledes end som en udvortes Anledning, der var givet mig til at gjore 
og udrette noget Godt under en religies Tilskyndelse, og altsaa for 
Guds Skyld." <Z)lank, das erste Amtsjahr Pag. 8). 

^ I denne Betydning kan der altsaa her baade oare vocstio »k og 
v o c a t i o  
»Fryder Eder med Bavelse." (Ps. 2, 11). 
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ikke indvende, at Tro involverer Attraa: ja den almin
delige Attraa til ester Evne at medvirke til Gnds Wre, men 
ikke den sccregne Attraa efter at gjore dette til sin Embeds-
gjerning og at hellige sit hele Liv til denne Virksomhed. 
Indstiftelsen af det prcestelige Embede hviler netop paa den 
Forudscetning, at ikke Enhver er kaldet til den Prcestelige 
Virksomhed. Men naar der findes naturligt Anlceg dertil, 
vil da ikke dette erstatte Mangelen af Attraa, og vil det ikke 
vcere et tilstrækkeligt Vidnesbyrd om Kaldet? Hertil ville vi 
svare, at hvor der ingen Attraa er, der er der heller intet 
Anlceg. Thi naar denne Attraa fattes (og vi have seet, at 
den kan fattes hos en sand Christen), da findes der ikke 
den Samklang mellem Mennesket og hans Pligtgjerning, 
den inderlige Forstaaelse med Gjenstanden, det ndeelte 
Hjerte, hvoraf Vcerkets heldige Fremgang for en saa vcesent-
lig Deel er afhcengig. Vi paastaae ikke, at den Christen, som, 
nden at fole Lyst til dette Arbeide, eengang er kommen ind 
i denne Virksomhed, slet ikke vil ndrette noget Godt i den; 
vi paastaae knn, at han intet Kald har, og at han bor over
lade dette Embede til Andre, dog med Undtagelse af faadanne 
Steder og Tider, hvor det ligesom paalcrgges ham af For
synet, der i Mangel af et fuldkommen passende Redskab 
synes at sige. som der staaer hos Propheten: „Hvem skal jeg 
sende?" og synes at vente, at den dertil skikkede Mand 
vil svare med Propheten: „Her er jeg, send mig!*)" 

Men hvis Attraa er det forste Tegn paa Kaldet, saa er 
dette Tegn meget tvetydigt. Man maa gjore sig rigtig Rede 
for, hvad det egentlig er, hvortil man har Attraa. Man 
maa blive sig bevidst, om Kjcrrligheden til det prcestelige 

Es. 6, 8. — Mangel paa Lyst til det prastelige Embede er ikke det Samme 
som Modbydelighed eller Afsky derfor; den vil ikke findes hos nogen 
Christen: det er ofle en bestemt Lyst til en anden Virksomhed. 
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Embede gjalder Embedet selv eller nogen anden Ting derved. 
Den Attraa og Tilboielighed, som vi fole i os selv til det 
prcestelige Embede, kan vcrre overfladisk, ja kjodelig og vild
farende med Hensyn til Gjenstanden. Det, som man elsker 
i det prcestelige Embede, kan vcere en hcrderlig og agtet 
Stilling; — eller det Spillerum og de Leiligheder, som man 
her finder for sine formeentlige Talenter; — Herredomme 
over Ordet; — eller visse moralske, om end ikke religisse 
Anskuelser, — eller en ubestemt religios Folelse, — eller en 
uoverlagt Begejstring (en idealsk Forestilling, en poetisk Op
fattelse af Gjenstanden). Ved slige Sporgsmaal scetter Ind
bildningskraften sig gjerne i Hjertets og Samvittighedens 
Sted. 

N e w t o n  g i v e r  e n  m e g e t  g o d  R e g e l  f o r  a t  e r k j e n d e ,  o m  
man virkelig har Lyst til det prcestelige Embede. „Jeg be
tragter det, siger han, som en nyttig Negel at nndersoge, om 
Attraaen efter at prcedike er mere fyrig i de Dieblikke, hvor 
vor Fromhed er fnld af Liv og Aand, og hvor vi ere meest 
tilboielige til at kaste os i Stovet for Herren. Hvis dette 
er Tilfceldet, da er det et godt Tegn. Men hvis et Menneske 
derimod, hvad der stundom hamdes, foler en stor Lyst til at 
prcedike for Andre, naar han selv i sin egen Sjcel kun foler 
liden Hunger og Torst efter Naaden, da er der Grund til 
at frygte for, at hans Iver snarere er af egoistisk Oprindelse, 
end den kommer fra Herrens Aand*)". Vi give en Regel, 
som trceffer sammen med hans, idet vi nemlig tilraade Can-
didaten at see til, om den Tilskyndelse, der driver ham til at 
hellige sig til det prcestelige Embede, falder sammen med selve 
Formaalet for det prcestelige Embede, saaledes som Evangeliet 
lcerer ham det at kjende. Hvis hans bestemmende Bevcrg-

N e w t o n ,  L k » i  c l i p k o n i . i  ! l .  P a g .  2 9 5 .  
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grund kan beskrives med de samme Udtryk, som betegne Ind
stiftelsen af det evangeliske Prccsteembede, da er denne Be-
vceggrund god. 

Kan du, saaledes ville vi tiltale ham, som et Udtryk for 
dit Onske tilegne dig disse Ord af Apostelen Paulns: „Alt 
dette er af Gud, som forligte os med sig selv ved Iesum 
Christum, og gav os Forligelsens Tjeneste. Efterdi Gud i 
Christo forligte Verden med sig selv, idet han ikke tilregnede 
dem deres Overtrædelser, og oprettede Forligelsens Ord iblandt 
os. Derfor ere vi Sendebud i Christi Sted, som om Gud 
formanede formedelst os; vi bede i Christi Sted: lader Eder 
forlige med Gnd?" (2 Cor. 5, 18—20). 

Sporer du i dit Hjerte en Folelse, lig den, der bragte 
Apostelen Paulus til at sige: „Mine Born, hvilke jeg atter 
foder med Smerte, indtil Christus faaer sin Skikkelse i 
Eder?" (Gal. 4, 19). 

Bifalder du af gauske Hjerte denne apostoliske Forskrift: 
„Det samme Sindelag vcere i Eder, som og var i Christo 
Iesn, hvilken, der han var i Guds Skikkelse, ikke holdt det 
for et Rov at vcrre Gud lig, men han forringede sig selv, 
idet han tog en Tjeners Skikkelse paa?" (Phil. 2, 5—7). 

Koster det dig ingen Overvindelse at gaae ind paa 
denne Tanke: „Jeg opfylder det, som fattes i Christi Trcrngsler, 
i mit Kjod, for hans Legeme, som er Menigheden?" (Col. 
1, 24). 

Kort sagt, en kærlighedsfuld, crrgjerrig Attraa, meu som 
kun for Gud har Die (Attraa efter Guds A5re), Kjcerlighed 
til eller idetmindste villig Hengivelse i det prcrstelige Embedes 
byrdefulde, besvcerlige, ydmyge og ringe Pilkaar, gjensinder 
du disse Trcek i den Tilboielighed, som driver dig til dette 
herlige Embede, og finder du det herligt i deune Betydning 
og paa disft Betingelser? I saa Fald kan dn vcrre sikker 
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paa, at du i denne forste Henseende, nemlig i Henseende til 
Attraaen, har et virkeligt Kald^). 

Denne Provefteen vilde vcere nseilbar, hvis ellers Noget 
kunde vcere det i vore Hcender; men man kan let tage det 
Ene for det Andet. Vi ville lamgere hen noermere indlade 
os paa denue Prove. 

Den, som har et virkeligt Kald, maa til en vis Grad 
have, eller idetmindste attraae tre herlige og uadskillelige Fo-
lelser: Kjcerlighed til Menneskene, Kjcrrlighed til Guds Wre 
og Kjcrrlighed til sit eget aandelige Velfcerd. Vi ville be-
gyude med Kjcrrlighed til Guds Wre, omendskjondt man i 
Almindelighed ikke pleier at begynde dermed. Den Stem
ning, der tilskynder os til at gjore vel imod vore Med
mennesker, er herlig og nodvendig; men oste er den mere en 
natnrlig end en christelig Folelse. En vis Velvillie kan let 
blive taget sor christelig Kjcerlighed, Kjcerlighed til Sjcelene. 
Man kan tage Dnsket om at gjore vel imod Menneskeheden 
sor et Kald til det prcestelige Embede. — Der behoves en 
mere ophoiet aandelig Hengivenhed, som ikke kan vcere sand, 
uden naar vi sole Kjcrrlighed til Gnds Wre i vort eget 
Hjerte. Men man kan have en vis logisk og forstandig 
Kjcerlighed til Gud og tcenke som saa: Gud har gjort Alt 
sor os, vi bor gjore Alt sor ham. Dette er ikke den 
saude Kjcerlighed; thi denne raisonnerer ikke. Vor Kjcer
lighed til Gud bor vcere ligesom Barnets Kjcerlighed til 
sine Forceldre, ligesom Hustruens Kjcerlighed til sin Mand. 
Intet er mere fremmed for det naturlige Menneskehjerte end denne 
Attraa efter Guds Wre; Intet betegner bedre vor Fodsel til 
et nyt Liv. — Naar vi fole, at den bryder frem hos os. 

Om Bevæggrundenes Reenhed see AI s s si 11nn, Discour-, sur la vo-
cation s I'etst ecclesiksticjue, det Afsnit, som begynder med de Ord: 

cloi nier t«zmoiAn->Ae, c^ue cloit vous rendi o vc»U e conscienco osv." 
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denne ubekjeudte, for det uaturlige Menneske gaadefulde At-
traa, denne Trang til, at Gnd skal vcere ccret og forherliget 
i Verden, da knnne vi ansee os for kaldede til det prccstelige 
Embede, og selv om det skulde synes, at Sjccleue maatte 
kunne frelses uden vor Hjcclp, bor vi dog lyde Kaldet. 

Det er uusdveudigt at dvccle ved Kja'rligheden til Men
neskene. — Kjcrrligheden til vort eget aandelige Velfccrd er 
knn et underordnet Hensyn. Man kan i det prccstelige Em
bede soge et aandeligt Tilflugtssted, man kan onske at scrtte 
sig i Ly af Helligdommen; men det bor ikke vcrre det be
stemmende Motiv. 

Hvad Frygten angaaer, da er den ikke uforenelig med 
Attraaen: disse to Folelser mildne gjensidig hinanden; det er 
den Fryd med Bcevelse, hvorom Psalmisten taler. Denne 
Frygt hidrorer fra Betragtningen af Guds Storhed og vor 
egen Svaghed. — En ny og forhen ukjendt Frygt vil be
mægtige sig den Cbristen, som for sin Omvendelse ikke havde 
nogen Frygt for at fortorne Gnd; Prcrsten vil desnden have 
Folelsen af og Frygten for sin egen Uværdighed og sin egen 
Afmagt. Denne Frygt er berettiget, nodvendig, og kan end-
ogsaa, om end knn for et Dieblik, afholde den Candidat, der 
i hoieste Grad foler sig kaldet. Det kan endogsaa hcendes, 
at denne oieblikkelige Frasigelse finder Sted ikke efter et Fald, 
men paa det hoieste Trin af christelig Styrke. Denne Frygt bor 
aldrig nogensinde forsvinde; men andre Elementer bor danue en 
Modvcegt mod den, og dette lige indtil Enden af den prccste
lige Lobebane. Scedvanligviis vil denne Frygt endogsaa be
standig tiltage i Styrke; thi jo mere man fordyber sig i det 
prccstelige Embede, desto forfccrdeligere fyues det. „Hvo er 
hertil dygtig?" (2 Cor. 2, 16). 

Ifolge det her Udviklede behove vi ikke at anfore Om
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v e n d e l s e n * ) ,  s o m  e t  a f  K a l d e t s  E l e m e n t e r ,  o g  s o m  d e t  
vigtigste af disse. Man kan vcrre nenig om Betydningen af 
Ordet Omvendelse, men ikke om Retmæssigheden af et 
Kald, der har de af os betegnede Egenskaber. Efter vor An
skuelse er Omvendelsen indeholdt i Attraaen, saaledes 
som vi have charakteriseret denne. Denne Attraa er netop 
Omvendelsen, ja endogsaa noget Mere, og as denne Grund, 
det vil sige, for at undgaae Gjentagelse, er det, at vi ikke, 
forinden vi afhandlede Tilboieligheden til det præstelige Em
bede, have talt om Candidatens Omvendelse. 

Hvis man ved Omvendelse sorstaaer Kjcrrlighed til Jesus 
Christns og hans LEre, da er det forovrigt utvivlsomt, at 
deu er det forste Segl paa Kaldet. Man kan elske Iesns 
Christns uden at have Kald til det prcestelige Embede; man 
kan ikke have dette Kald til det præstelige Embede, hvis man 
ikke elsker Jesus Ehristus. Da Jesus Christus tre Gange 
spurgte Apostelen Petrus: „Elsker Du mig?" og paa hans 
bekræftende Svar tre Gange tilsoiede: „Vogt mine Faar, 
vogt mine Lam," da var det ikke dermed hans Hensigt at 
sige, at Enhver, der elskede ham, burde anbringes i det prce-
stelige Embede*) (thi Apostelen Petri Kald havde ester Jesu 
Christi Mening en mere sceregen Grund); men han gav vist
nok at forstaae, at Ingen kunde blive hans Tjener, hvis hau 
ikke elskede ham. — „Man burde, sagde en Prcest, der citeres 
af Burk, lade alle dem, der attraae det præstelige Embede, 
gjennemgaae den samme Examen, som Simon Petrus gjen-
nemgik, og sporge Enhver af dem: Simon Jonas Son, 
elsker du den Herre Iesum Christum?^)" Det er vist, at 
dette Tillceg til Troesbekjendelsen ikke vilde vcere overflodigt. 

„Naar du engang omvender dig, da styrk dine Bredre" (Luc. 22, 32). 
8  e r m o n  s  e o n s e o r s i i o n  6 0  V Z .  l o  c i o ^ e n  u  > -  t  g  t .  

***) Burk, Pastoraltheologie I. Pag. 56. 
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Kjcrrligheden til Jesus Christus forudscrtter flere Ting: 
den forudsætter Omgang med Jesus Christus, en inderlig 
Forbindelse med ham. Den. der ikke har personlige Erin
dringer oin Jesus Christus, Den, der knn kjender ham som 
Menneskenes Frelser og ikke som sin Frelser, som Menne
skenes Lcrrer og ikke som sin Lcrrer, han kjender ham ikke 
n o k ;  m e d  e e t  O r d ,  h a n  m a a  h a v e  e t  F o r r a a d ,  f o r i n d e n  h a n  
begynder sin Lobebane. Der gives en vis Grad af Tro, 
med Hensyn til hvilken det er nodvendigt at have seet; uden 
dette vil?e Prusten ikke tale af egen Erfaring. Denne per
sonlige Kundskab er en Adkomst til det prcrstelige Embede 
og et Middel til at udove det paa en nyltig Maade. 

Naar Begrebet af Omvendelse fores tilbage til denne 
simple og rorende Forestilling, Kjcerlighed til Iesns Christus, 
saa kunne vi fulkommen vel underskrive den Scetning, at man 
m a a  v c ? r e  o m v e n d t  f o r  a t  p r c r d i k e  E v a n g e l i e t  o g  f o r  a t  u d 
ove det prcrstelige Embede, og vi slutte os gjerne til Forfat
terne af Practiske Bemærkninger fra Herrnhnt*), naar 
de sige: „Omendskjondt Evangeliet i og for sig og uafhæn
gigt af dem, ved hvis Medvirkning det fremstilles for Sjcr-
lene, er en Guds Kraft til Frelse for dem, som troe, og alt-
saa kan udove deune velgjorende Indflydelse ved Hjcrlp af 
faadanne Meends Skrifter og Taler, der endnn ikke selv have 
erfaret denne Kraft, saa er det ikkedestomindre en ubestridelig 
Sandhed, at man ikke med Tillid kan vente en kraftig og 
varm Fremstilling af Evangeliet, og endnn mindre Anven
delsen af dette Evangelium paa de enkelte Sjceles Fornoden-
heder og Tilstand, med andre Ord, den egentlige jaakaldte 
Sjcrlesorg, uden af en Mand, der selv har provet Evangeliets 
Kraft, og som vedbliver at erfare den; denne Erfaring er 
altsaa en uundvcerlig Betingelse hos en i Sandhed evangeli>k 

*) Praklische Bcmnkunaen Pag. 15. 
6 
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Prcrdikant. Han kan ikke godt vise Andre Frelsens Vei, nden 
naar han selv med Sandhed kan sige: „Jeg troede, derfor 
talede jeg." (Ps. 1l6, 10). 

Omvendelsen eller, om man vil, Kjcerligheden til Jesus 
Christns, er altsaa i dobbelt Henseende en nsdvendig Be-
standdeel af Kaldet til det prcrstelige Embede: for det Forste 
som det Segl, der godtgjor dets Retmcrssighed, for det Andet 
som ct Middel til at ndove det prcrstelige Embede med Nytte, eller 
som en Betingelse, nden hvilken det ikke kan ndoves med Nytte. 

Attraaen, hvilken vi have opstillet som det forste Tegn 
paa Kaldet, ligesom vi have gjort dcns Reenhed til en 
Betingede for Kaldet, er imidlertid ikke tilstrækkelig nden i 
Forbindelse med Dygtighed; og hvis det er en, og tilmed 
den meest betcrnkelige Maade „at stjcrle Guds Ord" paa, 
(Ierem. 23, 30) naar man tager dem i sin Mnnd uden Op
rigtighed og uden Kjcerlighed, saa er det efter vor Mening 
ogsaa at stjcrle dem, naar man anmasser sig Ordets Embede, 
nden til en vis Grad at have en vis Dygtighed dertil. 

Der gives en physisk Dygtighed, saasom Stemme, 
Snndhed. — Dette andet Pnnkt kan vcere vanskeligt at 
asgjore og giver Anledning til Sporgsmaal, som lettere lade 
sig lose in cssu end in speoie. Sporgsmaalet er ikke, om 
man, naar Ens Helbred er altfor svagt til at udholde det 
Prcrstelige Embedes Anstrengelser, har Lov til at undslaae sig 
for en Byrde, hvorunder man vilde segne; dette er i den 
Grad indlyjende, at, selv om man overdrev sin Tilstands 
Svaghed, vilde det dog vcere tilladt at trcekke sig tilbage; 
thi denne Overdrivelse vilde da hidrore fra Mangel paa At-
iraa efter at ndove det prcrstelige Embede, og hvor der fattes 
Attraa, der fattes Kald. Man kan ikke ophceve dette Kjende-
mcrrke eller denne Grcendse, uden at overfore Forpligtelsen 
til det prcrstelige Embede paa alle Christne, og uden med det 
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Samme at berove Indstiftelsen af det scrregne prcrstelige Em
bede al Betydning. — Sporgsmaalet dreier sig meget mere 
om, hvorvidt det, nnder Forudsirtning af et faadant afgjort flet 
Heldred, er os tilladt at give efter for vort Dnske og at udove 
et Embede, som inden foie Tid vil lccgge os i Graven. Skulde 
jeg svare ganske i Almindelighed herpaa, saa vilde jeg anvende 
paa Prusten, hvad der er bleven sagt til Digteren: ^umite 

v e k l i ' i s ,  c ^ u i  p k i s e i l i s ,  l e q u g i n  v i r i ! > u 8 S s g  a t  
gavne i en noget forskjellig Virkekreds og som flet og ret 
Christen saalceuge og saa fuldstcrndigt, som dn kan, istedetfor 
at foreskrive dig en Virksomhed, der ideligen vil lide Afbrcrk 
ved din Svaghed. Men jeg indrommer, at denne Regel kan 
modificeres ved Omstændighederne, som vistnok altid bor tages 
paa Raad med. Der gives Tider, der gives Steder, hvor 
et saadant Offer, der aldrig nogensinde kan vcrre paabudt, 
kan blive billiget og benndret. Endskjondt jeg ikke troer, at 
der gives 8u^i-et-<>KiUtiri> det vil sige, at man skulde 
knnne gjore mere end sin Pligt, og at Gud skulde kunne 
staae i Gjcrlo t>l os, saa troer jeg dog, at der ikke blot 
gives en Forskiel mellem Utroskab og Troskab, men ogsaa 
Grader i Troskaben, og at der selv imellem sande Christne 
lan sindes storre eller mindre Iver, storre eller mindre Kær
lighed. Det kan vcrre klogt at v^rre forvoven; og Uklogskab, 
det vil sige. det som Menneskene kalde saaledes, er meget 
ofte den sande Klogskab. Endelig kunne Omstændighederne skabe 
Pligter, som under andre Omstændigheder ikke vilde vcrre til. 

*) Horais havde sagt (/Xrs poeticn Vers 38): „Forfattere, valger et Slof, 
som passer for Eders Arafter," 

kumito  i»gt«zr>inn ves t i i s ,  l ju i  scr ib i t i s ,  iv«jugm 

Vi i ' ikus  

Forandringen af eet Ord (pgscitis istedetfor scrili!tis) tillader Vinet at 
belicne sig af disse Vers for at tilraade dem, der ville vogte Sjalene, at 
undersoge, om de ere skikkede dertil. (Udgivernes Anmarkning). 

6» 
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Hvad den intelleetuelle Dygtighed angaaer, da ind
befatter den Anlcrg og Kundskaber. Det er ikke her 
Stedet til at bestemme, hvad disse sidste bor omsatte, hvor 
langt de bor strcrkke sig. — Der gives desnden mere end een 
Art af det prcrstelige Embede; man ndover det ikke altid 
under de samme Lmsterndigheder, og omendskjondt Kundskab 
og Lcrrdom aldrig nogensinde er ovcrflodig, saa kan man dog, 
under visse Betingelser udove en velsignet prcestelig Virksom-
hed ogsaa uden en saadan omfattende Kundskab. Noge;i 
Kuudskab, nogle Talenter ere vistnok nodvendige, og dette 
maaskee i desto heiere Grad, jo mere den egentlige Lcrr
dom sattes. Man kan overhovedet sige, at Iver nden Kund
skab (uden nogensomhelst Kundskab, uden en sund eller luttret 
Forstand) kun frembringer Hjernespind og kun forer til Sverr-
m e r i .  „ B e v i s e r  i  D y d e n  K u n d s k a b "  ( 2  P e t .  1 ,  5 ) .  K u n d 
skab og ikke blot Talent; rhi Talent uden Kundskab ncerer 
Indbildskhed og Dumdristighed; man opdager ikke Hindrin
gerne, sorend man er strandet paa dem. Den sorste gode 
Virkning af Kundskaben er, at den larer os vor egen Uviden
hed at kjende: den gjor vort Morke synligt. Man kan op
stille det som en almindelig Regel, at Prcrsten bor vane i 
Besiddelse as al den Knndskab, som er nodvendi.z for at for
svare Religionens Sag imod dens Modstandere, sor at op
bygge, for at undervise og sor at gjore sin Underoiisning 
saa nyttig som mnlig. Det har altid v^ret godt, at Prusten 
havde en grnndig Dannelie, at han kjendte Religionen som 
Lcrre. at han kjendte Verden, og  f r emfor  Alt Mennesket. Den 
Anskuelse, at Prcesterne tkke bebove at vide Meget, er en Holst 
beklagelig Anskuelse. Deres Kundskaber bor idetmindste have 
et saadant ^msang, at de kunne vise sig tilstrækkelige i alle 
modende Tilscrlde. Men man maa vogte sig sor eu forscrn-
gelig Knndskab, som kun er erhvervet for sin egen Skyld. 



Kundskaber ere betingede af Talenter; disse ere nodven-
dige, deels som Middel til at erhverve Kundskaber, deels som 
Færdighed til at anvende sine Kuudstaber paa Prcedikestolen 
og i det præstelige Embede. Det præstelige Embede forud
sætter ikke et overordentligt Maal af Talenter; Fromhed erstatter 
dem til en vis Grad; Fromhed er et stort Talent. Der udfordres 
ikke mere, der udfordres maaskee snarere mindre Talent for 
at vcrre en god Prcrst end for at vcrre en god Dommer, en god 
Sagforer. en god Lcrge o. s. v. Det, som var nodvendigt, burde 
ikke vcere sjeldent; det, ^om Alle til en vis Grad bor vcere, 
burde Flere kuuue bringe til en vis Grad af Fuldkommenhed. 

Ligesom det prcrstelige Embede i Almindelighed ikke ud
fordrer meget store Talenter, saaledes udfordrer det heller ikke 
meget scrregne Talenter. Man kan vcrre en ndmcrrket Prccst 
ved Hjcrlp af Talenter, som i enhver anden Livsstilling 
ikke vilde bringe En synderlig vidt. Dygtigheden til det præ
stelige Embede er ikke en ganske scrregen eller ganske over-
ordeutlig Dygtighed. De saakaldte bydende Kald, hvorom 
man holder saameget af at tale, ere i Almindelighed langt 
fcrrre, end man troer; og det er en Godhed af Forsynet, 
at de ere faa. 

Endel'g om end Fromhed til en vis Grad kan erstatte 
Talentet, saa kan Talent paa ingen Maade erstatte From
heden, og det meest scrregne Talent (Veltalenhed, Kundskab 
til det menneskelige Hjerte, indtagende Vcrsen, Evne til at 
lede Gemytterne) kan ikke begrnnde et Kald. Man kan vccre 
fortrinlig skikket til at forestille en Prcrst uden at have Kald 
tU at vcere det. Talent kan ligesaa lidt erstatte Dannelsen. 
Der gives ikke noget mere skuffeude Haab end det, som Be
vidstheden om Talent giver en Mand. Der er Intet, som 
hurtigere kan tabe sig, saafremt han ikke stotter sit Talent til 
en erhvervet Kundskabsmasse. Mange udmcrrkede Talenter 
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ere gaaede tilgrunde, medens middelmaadige Talenter ved 
Hjcrlp af Flid have opnaaet Resultater, som knn syntes at 
vcrre Geniet forbeholdte. Talent kan ligesaavel som Flid knn 
indgyde en relativ og underordnet Tillid. Skjondt de begge 
ere aldeles nodvendige, kunne de dog ikke erstatte den væsent
lige Betingede. De meddele ikke i og for sig nogen Fuld
magt. Det er en Rustning, som kun gjor os Skade, naar 
Gud ikke selv har afpasset den. Gud maa have talet til 
vort Hjerte. „Knn han, der har skabt Verden, kan frem
bringe en Evangeliets Prcrst," har I. Newton sagt. Dette 
Ord er sandt, ikke blot fordi han alene giver Talenter og 
Kundskaber, men i Scerdeleshed fordi der er noget Dybere, 
som han ligeledes ene kan give. Hverken det storste Talent 
eller den storste Flid eller den meest omfattende Kundskab har 
Net til „at stjcrle" dette Kald. Der gives mere en een Slags 
Simonie; man gjor sig skyldig heri. naar man for sit Talent 
eller sit Arbeide vil kjobe det prcrstelige Embede, som om det 
var Noget, der var tilfals; denne Priis er en meget god 
Betaling for enhver anden Forretning, ethvert andet Embede; 
men for det prcrstelige Embede er denne Priis altfor ringe, 
det vilde vcere det samme som „at stjcrle" det; og for Enhver, 
der har anmasset sig det paa en saadan Maade, er Peters 
Forbandelse beredt: „Dit Talent vcrre forbandet tilligemed 
dig, fordi dn mener at knnne erhverve den Guds Gave for 
Talent!" (Ap. G. 8, 20). 

„Simon Magns's Vildfarelse, siger Biskop Sannderson *), 
bestod deri, at han troede, at Guds Gave kunde erholdes for 
Penge; det er ogsaa en Vildfarelse at troe. at den kan er
holdes ved Arbeide. Det nytter Eder ikke, at I staae tidligt 
op om Morgenen, lcrgge Eder seent til Hvile, stndere 

Citeret hos  Ike ^kiistinn Pag. 39—-^0 i Noten. 
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med Kraft, lcrse meget, sluge de bedste Forfatteres meest ud-
mccrkede Skrifter; hvis Gud ikke giver sin Velsignelse til 
Eders Forehavende, ville I dog med Hensyn til Kundskab, 
det vil sige, den sande og gavnlige Kundskab, vcrre ligesaa 
magre og elendige som Pharaos magre Koer, efterat de havde 
opslugt de fede. Det er Gud, som giver Scrdemanden Scrd, 
og det er ligeledes Gud, som mangfoldiggør Scrden: baade 
Begyndelsen og Fremvccxten kommer fra ham." 

Alt, hvad vi nylig have sagt, er et Forbehold, som vi 
have taget med Hensyn til Talentet, og har ingenlunde til 
H e u s i g t  a t  v i l l e  n e d s c r t t e  d e t s  B e t y d n i n g .  D e r  g i v e s  d o g  e n  
vis Grad og en vis Art af Talent, hvis Mangel ncrsten er 
aldeles uforenelig med Udovelsen af det præstelige Embede 
og for svage Aander endogsaa knnde vcrre en Anledning til 
Forargelse. Man er ikke alene fritaget for det prcestelige 
Embede, man er endogsaa uberettiget dertil, naar en fuld
stændig Mangel paa Hukommelse eller Lethed i at udtrykke 
sig eller Aandsncrrvcrrelse gjor det nmuligt at opfylde denne 
Stillings scrdvanlige Pligter paa en sommelig og opbyggelig 
Maade. 

Undertiden vilde det Maal og den Art af Talenter, som 
man har modtaget af Gud, vccre tilstrækkelig for en anden 
Livsstilling, i hvilken man med Iver kuude arbeide for Guds 
LEre. Hvorfor vil Den, som har Talent til at vcrre Lcrrer, 
absolut vcere Prcrst? Det er en beklagelig Vildfarelse, naar 
man troer, at den ene Maade at tjene Gud paa behager 
h a m  m e r e  e n d  d e n  a n d e n ,  n a a r  m a n  i k k e  e r  s k i k k e t  M  d e n ;  
og den Tanke, at man, som man siger, er mere umiddelbart 
knyttet til Udbredelsen af hans Rige, synes mig allerede at 
have stiftet megen Skade. Vore Betragtninger om det al
mindelige Prcrsteembede eller om det Kald, som Alle have 
til hver i sin Kreds at udove Prcrstens Forretning, indeholde 
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en tilstrækkelig Erstatning og Trost for dem, der paa Grund 
af deres svage Evner ere nsdte til at give Afkald paa Ud-
ovelsen af det scrregne prcestelige Embede. — En saadan 
Skuffelse maa navulig befrygtes med en vis Klasse af 
Mennesker og i visse Dieblikke; jeg sigter herved til den 
Klasse Mennesker, som have faaet en mangelfuld Op
dragelse, og de Dieblikke, som jeg tcrnker paa, ere de, i 
hvilke der foregaaer en betydelig religios Opvækkelse. Disse 
Mennesker have kun Die for Sjcrlesorgen, Andre have knn 
Die for Prcediken. Man maa have Die for Opgaven i 
dens Heelhed. 

Til Dygtigheden knude man maaskee ogsaa henregne 
Charakteren, som man ikke maa troe bliver ndvisket eller 
neutraliseret ved Principer, ja end ikke ved en religios Om
væltning, omendskjondt deu til en vis Grad bliver paavirket 
af Christendommen. Den er ved visse Sider saaledes knyttet 
til Temperamentet, at den ligesaa lidt som dette forsvinder 
for Principer og Overbevisninger. Frygtsomhed, Naadvild-
hed. Ubestandighed kunne vedvare selv hos den Omvendte, og 
det i den Grad, at det præstelige Embede lider dernnder 
eller taber Noget af den Agtelse, hvoraf det nodvendigviis 
maa vcrre omgivet. Dette maa noie betcrnkes. 

Man har opkastet det Sporgsmaal, om tidligere 
Synder ikke ophcrve et Kald, som forovrigt er fuldstændigt 
og saa begrundet, som det er muligt. Her er ikke Tale om 
enhver Art af Synder: i saa Fald vilde Ingen vccre vcrrdig 
til det prcestelige Embede; her er Tale om alvorlige aande-
lige og legemlige Synder, om scedelige Udskejelser, om saa-
danne Forseelser, som, naar de bleve bekjendte, vilde bringe 
vor Charakteer i Vanrygte hos alle Folk, saadanne, som ikke 
alene ere Synder, men selv i det naturlige Meuneskes Dine 
betydelige Forseelser. Have vi begaaet flige Forseelser, med 
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eller nden Menighedens Vidende, og knnne de tilintetgjore et 
iovrigt begrundet Kald? 

Det er interessant, med Hensyn til dette Punkt at kjende 
Katholikernes Tcrnkemaade. Katholicismen, som forstener 
Sandhederne, idet den derover dem deres flydende Egenskab, 
sikkrer dem netop derved en varig Tilvcerelse. Denne For
stening bevarer igjennem Aarhundreder Gjenstandens Form. 
Dette er Katholicismens dyrtkjobte Fordeel. I en Religion, 
hvor den ydre Form ikke er bleven nbevcegeliggjort, er der 
et vift Fortrin, men ved Siden heraf ogsaa en Fare; der 
kan gives Udviklingstrin, hvor Forandring af Formen med 
det Samme borttager det Vcrsentlige, hvor Sandheden gaaer 
tabt. Det har altsaa sin Interesse at stndere Katholicismen. 

Visse katholske Lcrrere. ja maaskee selve Katholicismen, 
have lost dette Sporgsmaal ved Hjcelp af en Overdrivelle. 
Masfillon udelukker fra det prcrstelige Embede dem, som i 
deres tidligere Liv havde hengivet sig til Synder, der vare 
blevne til Vane: „Begrcrd dine Forbrydelser i Lcrgmandens 
beskedne Stilling, siger han, der er din Plads: gaa ikke 
hen og besegl alle dine Uretfærdigheder ved at antage en 
hellig Vccrdighed; gaa ikke hen og besmit Helligdommen, 
vancer ikke det hellige Sted, som du allerede har vanceret 
din Sjcel. Du kan blive bevcrget, dn kan vende tilbage til 
Gud, du kan boie hans Barmhjertighed til dig og frelse 
dig mellem de bodfærdige Troende; du vil doe forhcerdet og 
ubodfcrrdig mellem Præsterne. Det kan vcrre, at denne Regel 
stnndom har tilstedet Undtagelser; at en stor Synder, 
lnttret ved et langt Liv, fuldt af aandelig Sonderknnselse, er 
bleven en hellig Prcrst; men naar der er Tale om Und
tagelse fra Reglen, saa maae de Fordele, som ere forbundne 
med dens Overtrædelse, kunne opveie Mislighederne derved. 
Nn, saa tilkommer det da dig at sige os, hvilke store Fordele 
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Kirken kan love sig af din Forfremmelse til den prastelige 
Vardighed. Hvad mig angaaer, da vil jeg kun sige dette, 
at hvis dn endnn har nogen Tro, maa det vare dig en for
færdelig Tanke, at indtråde i en Stand, hvortil den almin
delige Regel erklarer dig nvardig, og at du maa tage din 
Tilflugt til en enkelt Undtagelse, til et sjeldent og overordent
ligt Tilfalde, til et af hine Vidundere, hvorpaa et heelt Aar-
huudrede knap opviser eet Exempel, for at undgaae den Be
brejdelse, at dn har vanhelliget det hellige Embede og uden 
Befoielfe trangt dig derind*)". 

Denne Strenghed kan synes at staae i Modsigelse med 
andre katholske Anskuelser, som sigte til at gjore Prastens 
Personlighed til en Gjenstand af altfor uuderordnet Betyd
ning. Men her sindes ingen Modsigelse, men tvertimod 
Overensstemmelse. Den katholske Prast, der er et neutralt 
Vasen, fra hvem Aanden er borttaget, maa idetmindste, lige
som det Offerdyr, der fores til Alteret, i udvortes Henseende 
ikke frembyde nogen Plet; og det er disse ndvortes Smuds
pletter, hvorom der hos Massillon er Tale. Forovrigt, i det 
Tilfalde, som han sorndsatter, naar et fortsat ndfvavende Liv 
har udslettet alle arbare og dydige Folelser af Sjalen, naar 
Vanen til at begaae Forbrydelser har givet den Modbydelig
hed for de himmelske Ting, saa er det aabenbart, at man bor 
vare udelukket fra det prastelige Embede; thi der kan umulig 
vare uoget Kald. Men herom er Talen ikke. Sporgsmaalet 
er, hvorvidt, uuder Forudsatuing af et virkeligt Kald, Erin-
driugeu om alvorlige Forseelser bor udelukke fra det praste
lige Embede. Endnu engang, her er ikke Tale om den al-
nnndelige, universelle Syndighed, men om dybe og store 
Pletter, om Forseelser imod Wren og Saderne. 

HI kl  s s  i  11  on ,  v i scours  sur  I l i  vocs l ion  g  I 'e lg t  eee les igs t i i zue .  
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Jeg agter Samvittigheden, og i visse Tilfcelde vil jeg 
kunne billige de Bevceggrunde, som lede den Mand, hvem 
Mindet om tidligere Synder holder borte sra det prcestelige 
Embede, hvad enten ban deler disse piinlige Erindringer med 
Publikum, eller han ingen Medvidere har deri. 

I det forste Tilfcelde er det at befrygte, paa den ene 
Side, at Pnbliknm, det vil sige. Massen af Menigheden imod 
Prcrsteus Formaninger og Irettesættelser vil opstille det altid 
levende, altid paany opfriskede Billede af hans tidligere Ud
svævelser, selv da, naar hele Aar, fulde af Dyd og Opoffrelse, 
have sorncrgtet og udslettet dem") og paa den anden Side, 
at Tanken om, at Publieum kjender dem, skal gjore Prcesten 
bange og berove ham noget af den hellige Dristighed, uden 
hvilken han ikke med nogen Nytte kan udove det prcestelige 
Embede. — Massillon opstiller den Grundsætning, at man 
ikke kan paanode sig en Menighed, som ikte vil vide noget 
af os at sige**). Dette er sandt, ja i den Grad sandt, at 
selv om den kirkelige Dvrighed, der dog ansees for at vcere 
beskikket af Folket, havde antaget os, saa vilde det dog, hvis 
Folket eller Menigheden paa Grund af vore vitterlige Forseelier 
ikke vilde have noget med os at gjore, eller bvis vi havde 
dtn Folelse, at det ikke godvillig tager imod os, vcere vor 
Pligt at vente, til vi havde gjenvnndet vor Agtelse hos det, 
eller soge et andet Embede langt borte fra de Steder, hvor 
Erindringen om vore Forseelser 'omringer og qvcrler os. —> 
Det er let heraf at uddrage eu Slutuing med Hensyn til 
den unge Levit, som netop paa Gruud af siu Ungdom er 
udsat for ikke at kunne forskaffe sin Ungdom den tilborlige 

»Jfulge Kirkens Bestemmelse cr den offentlige Bod uforenelig med dc 
prastelige Embede." s i n t - L ̂  i n », sui- lo sk>coi livce). 

k ,  s  s  i  1 1 »  n  ,  l ) i 8 c o » i - 8  I n  v t t c a l i c m  g  I ' e t s t  e c c - I e s i i r s t i q u e :  

„Folkels Bifald cr del andel Kjendelegn paa el canonifk Kald." 
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Agtelse (1 Tim. 4, 12). Hvis denne Ungdom har vcrret, 
om end ikke forargelig, saa dog altfor stoiende, altfor lidt 
alvorlig, saa er dette allerede slemt. Candidaten bnrde ikke 
blot vcere fri for den Slags Feil, som Samfundet ikke kan 
tilgive, men ligefra det Oieblik. da hans Liv tillwrer Offent
ligheden, bnrde han endogsaa vcere omgivet af en Atmosphcrre 
af Hellighed, Alvorlighed og Uskyldighed i Scrder og Ad-
fcerd. 

I det andet Tilfcrlde kan Erindringen om tidligere 
Synder forfolge Prcrsten lige indtil Prædikestolen, maaskee 
nedtrykke ham saameget mere, som han ikke ved n^gen offentlig 
B e k j e n d e l j e  h a r  g j o r t  B o d  d e r f o r ,  o g  d e r v e d  f o r a a r s a g e  h a m  
en hoi Grad af aandeligt Ildebefindende og cengstelig Uro. 
Fordi Gud borttager Syndeskylden, er det ikke altid sagt, at 
han ogsaa skulde borttage Mindernes Byrde; maaskee er denne 
haarde Behandling netop den, som han anvender imod visse 
Sjcrle, der lige indtil Enden behove at holdes i Admyghed 
og Forfærdelse. Maaskee vil et saadant Menneske fole, at 
det ikke tilkommer ham, besndlet som han er, at udove et 
Embede, hvortil end ikke Englene ere vcrrdige, maaskee vil 
hans Mrbodighed for det prccstelige Embede holde ham bort
fjernet derfra; og hvis saa var, vilde jeg ikke driste mig til 
at bekcrmpe hans Samvittighedstvivl, jeg vilde ikke vove at 
opfordre ham til al neddysse dem, medmindre at jeg i dem 
skulde see en Spire til Selvretfærdighed, eller jeg igjennem 
denne Folelse as Individets Uværdighed skulde opdage en 
Forestilling om Menneskets Vcrrdighed i Almindelighed. Dette 
smertelige Offer vilde kunne blive velsignet, og naar det blev 
bragt af faadanne Bevcrggrunde, vilde jeg troe at kunne 
haabe, at dette Menneske ikke giver Afkald paa det prcrstelige 
Embede uden for at udove det under en anden mere ydmyg 
og mere beskeden Form; at han vil prcrdike Evangeliet ved 
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Foden af Prædikestolen, ligesom ban vilde have gjort fra 
Prædikestolen; at han ikke vil frasige sig det officielle Præste
embede uden for at ndove et andet; og at han ved sit gode 
Exempel, hvilket han saamedet mere har Net til at give, som 
han tidligere har givet et slet, vil udrette det, som han ikke 
vover at udrette ved sine Ord. 

Det er i saadanne Tilscelde vanskeligt at trcede mcrglende 
op imellem et Menneske og hans Samvittighed. Man maa 
lade dem selv udkcrmpe denne Strid; man maa idetmindste 
ikke indblande sig deri uden efter Anmodning, og da med 
stor Forsigtighed og ikke trcrnge for stcrrkt paa. Men om det 
end er vanskeligt at asgjore hvert enkelt Tilfcrlde af denne 
Art, saa er det dog ikke saa vanskeligt at opstille den almin
delige Grundsætning, hvorefter de maae afgjores, og som 
Enhver vil tilegne sig efter Evne. Denne Grundsætning er 
folgende: Det gjcelder om, saaledes ville vi sige til Enhver, 
d e t  g j c e l d e r  o m ,  h v o r l e d e s  d u  e r ,  o g  i k k e ,  h v o r l e d e s  d u  h a r  
vcrret- Hvis diue Ungdomssynder ubetinget burde forbyde 
dig Adgangen til det prcrstelige Embede, saa vilde Ingen 
kunne udove det; thi Alle have syndet, Alle vare dode (Eph. 
2, 1). og man var ikke mere eller mindre dod. Hvis disse 
Handlinger gjore dig uskikket til det præstelige Embede, esterat 
dn har afsvoret og forkastet det Princip, som laa til Grnnd 
for dem, saa gjore de dig ogsaa uskikket til Paradiset. Du 
kau ikke proedike den guddommelige Tilgivelse uden at troe 
derpaa, det vil sige, udeu at kave modtaget og tilegnet dig 
den; og hvis du har tilegnet dig den, saa er du efter Evan
geliets Lcrre, som om du aldrig havde syndet. Imellem dig 
og Andre „er der ingen Forskjel; thi Alle have jo syndet, 
og dem fattes Wre for Gud (Rom. 3, 22). Du har altsaa, 
sorsaavidt som du troer paa Guds Tilgivelse, hverken mere 
eller mindre Ret end enhver Auden til at prcrdike Evangeliet. 
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Han, hvis Naade bar renset Mennesket i dig, har kan ikke 
med det Samme renset Prcrsten? Man kan ikke miskjende 
disse Sandheder nc>en med det Samme at miskjende Evan
geliets Grnndlcrre, som stiller Alle paa lige Fod. Arbejderen 
fra den forste og Arbeideren fra den ellevte Time. Tolderen 
og den strenge Phariscrer, den fortabte Son og kans aldre 
Broder, det vil sige. Den, som falskelig vilde foregive altid at 
vcere forbleven hos stn Fader. Naadens Gjerning er en ny 
Skabelse, i hvilken man ikke mere mindes det Forbigangne 
(Es. 65, 17). — Det nye Menneskes Liv regnes af Gud fra 
hans Gjenopreisning; hvad han er, udsletter hvad ban har 
vcrret, omendskjondt det, som ban gjor, ikke kan udslette det, 
han har gjort. — „Hvilken storre Forandring, siger Saint-
Cyran, kan der foregaae med et Menneske, end den, at blive 
fra et Adams Barn ril et Guds Barn? Man kan sige, at 
det er en mindre Forandring at gaae over fra Ikkevcrren til 
et dsdeligt Menneskes Tilværelse end at gaae over fra et do-
deligt Menneskes Tilveerclse til et Gnds Barns Tilværelse*)." 

Dette er Sandheden, naar man seer T ngen fra et ab-
straet og absolut Standpunkt. Men om end Gnds Barm
hjertighed ikke vil tage Hensyn til vor forrige Vandel, saa 
er det ikke dermed sagt, at vi selv eller de, som kunne have 
at afgjore om vort Kuld til den prcrstelige Embed^gjerning, 
heller ikke skulde tage Hensyn dertil. Angeren bor have sat 
Skilsmisse imellem vort forrige Liv og vort nye Liv; men 
dette er ikke nok: det er nodvendigt at gjennemgaae en til
strækkelig lang Provetid, for at baade vi selv og Andre kunne 
vcrre forvissede om, at den forgiftede Spire er dod, og at 
vi ikke lcrngere ere det samme Menneske, som har syndet og 
givet Forargelse. Naar denne Betingelse er opfyldt, ville 

*) Lsint-L^rsn, ?ensees 8ur t? saceillnl'o. 



95 

tidligere Synder ikke vcrre nogen objectiv Forhindring for 
.  vor Optagelse i den hellige Stand; ja det kan endogsaa 

vcrre, at disse Synder, som vi begrcrde, og fordi vi begrcrde 
dem, ville give os en Forsigtighed, en Alvor, en Kraft og 
en Medfolelse, som ikke altid findes hos dem, hvis Liv er 
henrundet i en relativ Uskyldighed. 

Abbe Saint-Cyran udtaler sig med Hensyn til denne 
Gjenstand paa folgende Maade: „Jeg vilde nnder visse paa-
trcrngende Omstændigheder ikke frygte for i den prcrstelige 
Stand at optage en Mand, der virkelig har gjort Bod for 
sine (offentlige eller bekjendte) Synder, selv om disse vare 
kjodelige og imod de ti Gnds Bud, saafremt jeg finder tvende 
Egenskaber hos ham. Den ene er en kraftig Charakteer, 
som er mere vccrd end god Forstand, og som med den Hellig 
Aands Bistand kan hjcrlpe ham meget til at kcrmpe imod 
Levningerne af Synderne, ligesom ogsaa mod de Fristelser, 

- der kunne opstaae ved Udovelsen af det prcrstelige Embede. 
Den anden er fuldstændig Frihed for Begjcrrlighed, saavel i 
Henseende til Eiendom som til AZresbeviisninger og Lovtaler. 
Thi det er ofte Tilfcrldet, at et Menneske kun har mistet sin 
Uskyldighed ved een eneste Art af Dodssynder, som ere op-
staaede af en stcrrk Tilboielighed og beguustigede ved Ungdom
mens Fyrighed, og at en, maaskee kun flygtig. Foranledning 
har faaet Overhaand. over en iovrigt god Natur, som baade 
i Henseende til Sjcrl og Legeme var begavet med flere 
gode naturlige Egenskaber, erhvervede ved Naadens Bistand 
og udsprungne af denne. Dette er undertiden nok, til at 
man uden Frygt kan gjore en Mand til Prcrst, naar han virkelig 
har gjort Bod og henlevet nogle Aar uden at falde tilbage, og 
han stadig arbeider paa Helbredelsen af sine syndige Vaner. 
Denne Prove vil vcrre endnu sikkrere, hvis han, saafremt 
han boer i  en By, har trukket sig tilbage fra Omgang med 
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ogsaa med saadanne Mennesker, som man ellers har ondt ved 
at undgaae, saasom Slcegtninge, Venner og andre Folk, imod 
hvilke man har stor Moie med at vcerge sig midt i Byerne. 
Iblandt de Mennesker, der have tabt deres Uskyldighed, gives 
der mange, som have mere Kraft og mere Fasthed i Sjcelen 
end nogle af dem, som have bevaret den*)." 

Knnne Tvivl gjore et Kald ugyldigt? 
Vi ville svare: 1. at, hvis Tvivl ophcevede et Kalds 

Gyldighed, vilde der kun vcrre faa gyldige Kald; 2. at der 
under denne Forudsætning ikke engang vilde sindes mange 
sande Christne; thi omendskjondt man kan opnaae en Til
stand, hvor Alt er Lys, saa gives der dog Ingen, som aldrig 
nogensinde har tvivlet, med Undtagelse af dem, der staae 
udenfor Naaden; 3. at Studering, Livet og selve Udovelsen 
af det prcrstelige Embede opvcrkke nye Tvivl. 

Det, hvorpaa Alt kommer an, er, om vi troe, om Chri
stendommen har Sandhed for os, om vi ere istand til baade 
for os selv og for Andre at gjore Rede for vor Tro, og om 
vi have denne Erfaring af Sandheden, denne Vished i Sjcelen, 
som, uden just at lose alle Tvivl, dog seirer over dem. 

Men, vil man maaskee indvende imod os, gaaer det an, 
at et Menneske, der udsendes til Hjcrlp for de Tvivlende, selv 
tvivler? Nei, visselig ikke. Men her er jo heller ikke Tale 
om en tvivlesyg eller vantro Prcest, men om en Mand, som 
ikke er paa det Rene med Alt, og som undertiden er nodt 
til at tilstaae det. 

Gives der visse Tilboieligheder, som kunne ophceve 
et Kalds Gyldighed? 

5) 8 s  i  n  t -  ^  i k >  n ,  I . e t t r e  »  6 u i l l o l z k i t  5 u r  l e  sscer^oee Kap. XVII .  

— Gud har selv kalvt Mand til det prcrstelige Embede, som havde syndet 
haardt, og flereafdehelligeBistopper og Plaster, der omtales i Kirkehistorien, 

havde fort et, mildest talt, hoist letsindig! Liv. (Augustin, Rance). 
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De Tilboieligheder, som vi have for Die, kunne betragtes 
paa samme Maade som Sjælens Tvivl, og Vanskeligheden 
maa loses efter de samme Grnndscrlninger. 

Vi tale ikke om visse Tilboieligheder, som i sig selv ere 
uskyldige, men hvortil man som Prcest ikke kan hengive sig. 
De ophcrve Kaldet, hvis ikke Kaldet ophcever eller beseirer dem. 

Talen er her om slette Tilboieligheder. Men hvis de 
ere flette, saa ere de ligesaa uforenelige med Bekjendelsen af 
Christendommen som med det prcestelige Embede. — Da 
imidlertid en Prcrst, ved at hengive sig dertil, vilde vcere mere 
skyldig og vilde stifte mere Ondt end en almindelig Christen, 
vil dette Sporgsmaal alligevel kunne opstilles. Vil det ikke 
vcrre nodvendigt, at han begynder at beseire dem som Men
neske? — Vil han maaskee sige, at han lettere vil kunne 
gjore det som Prcest? Det vilde vcrre at spille et hsit og 
voveligt Spil. Naar Kirken er et Hospital, saa ere Prcesterne 
ikke de Syge, men Sygevogterne. De bsr ved deres Ind-
ircrdelse have et godt Helbred. Vistnok kunne de have Gavn 
af at vcrre der; men'der er noget Modbydeligt i denne Be
regning. Man udstrtter sig paa denne Maade let for at be
sudle det prcestelige Embede, istedetfor at blive luttret ved 
dette. 

Jeg troer, at Askese eller aandelig Dvelse er en 
meget vigtig Forberedelse til det prcestelige Embede. Herved 
forstaaer jeg ikke de vilkaaUige aandelige Dvelser, som ere i 
Brug hos visse Christue og hos Tilhængerne af visse Secter. 
Det er en scedelig Livsplan, som hviler paa det christelige 
Princip, men anlagt med sirrligt Hensyn til det prcestelige 
Embede, som man senerehen skal ndove. Lader os jcrtte os 
i den vanskeligste Stilling, og lader os leve, som om vi be
fandt os i den. Der vil iovrigt her vcrre megen Forskellig
hed. Hvad der for En er et Savn, er det ikke for en Anden; 
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det er altsaa umuligt at indlade sig paa det Enkelte. Det 
gjcelder om med Guds naadige Bistand at gjore sig til Herre 
over sig selv; det er Hovedsagen. 

Det er forovric,t iudysende, at vi med Hensyn til alle 
disse Sporgsmaal baade forst og sidst ere benviste til os selv. 
Og i det Hele taget vil hverken et Menneske eller et Sam-
fnnd nogensinde vcere istand til med fuldstændig Vished at 
afgjore, at vi ere kaldede, ligesaalidt som det i ethvert Til
falde med Vished vil knnne erklære, at vi ikke ere kaldede. 
Endelig gives der Tider og Steder, hvor en Mand kun kan 
blive ndsendt af sig selv, og hvor Den, som netop behoves, 
er den Sidste, som man vilde kalde. Et saadaut Tilfcrlde 
indtrcrder, naar en Mand staaer op for at kcrmpe imod en 
almindelig Vildfarelse. Præstestanden er altid fcrrdig til at 
begynde paany, og nnder visse Tidsomsterndigheder fremgaaer 
Kirken af Prcrsten, ligesom nnder almindelige Tidsomstændig
heder Prcesten sremgaaer af Kirken. - Men i Alinindelighed 
gjcrlder den Regel, at det indvortes Kald, om end <le 
nnodvendigt, dog kiiclu er nodveudigti 

i. For Prcrsten selv, der, om ban end er den Eneste, 
som kan bedomme sin Villie, dog ikke er den Eneste, der kan 
bedsmme alt det Dvrige, og for sin egen Skyld trcenger til 
Andres Vidnesbyrd, hvad Taet, Talent og Kundskab an-
gaaer. Det er vel sandt, at selv naar en Menighed kalder 
os, knnne vi troe, at vi ikke ere kaldede. Men hvis den 
ikke kalder os, naar vi selv troe os kaldede, da er der Grnnd 
til at tvivle om vort Kald. Selv om et Menneske foler en 
nok saa levende Drisl til det prcestelige Embede, er det dog -
hans Pligt at stille sit Kald i Bero, naar han seer sig af-
viist. Vi maae idetmindste betænke os vel, forinden vi for
kaste den videnskabelige og kirkelige Autoritet, som forkaster 
os. Vi kjende desuden ikke Opgaven fuldkomment, og med 
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Hensyn til dens Natur, dens O m f a n g ,  h^s Vanskeligheder 
og dens sande Charakteer bor vi derfor til en vis Grad 
henholde os til Vidnesbyrdet, som i dette Tilfalde vel kan 
kaldes en Autoritet. De, der kjende Opgaven, have et 
Middel, som vi ikke have, til at afgjore, om vi egne os 
derfor. 

2. For Menigheden. Naar denne ikke paa Grnnd af 
sceregne Omstændigheder er aldeles uskikket og nde af 
Stand Nl selv at bedomme Dygtigheden og Vcrrdigheden 
hos den Prcrst, som fremstiller sig, vil den altid sporge: 
Hvorfra kommer du? Er du den, som skulde komme? — 
Overalt bvor der sindes en Kirke, vil den sorge for Fastsæt
telsen af en Negel, hvorefter de, der attraae prcrstelig Virk
somhed, sknlle bedommes, og for Oprettelsen af en Institution, 
der kan danne og v^lge dem. Det er kun en moralsk Ga-
rantie; men det er den eneste, der er mulig; og har den 
romerske Kirke, der gjor andre Fordringer, i det Væsentlige 
noget Mere? 

Med Hensyn til at forskasse sig Vished om sit Kald, har 
det udvortes Kald samme Betydning for Prasten som en 
Consnltation. Men denne konsultation, kan man sige, er 
plnmp og vil altid vcrre det i Sammenligning med den, 
som han kan udbede sig af trofaste Venner og Troesbrodre. 
En eollectiv Autoritet kan ikke domme om de indre Folelser 
om Troens Virkelighed, om hvor stor en Rolle Indbildningen 
spiller. Dette kan en Ven langt bedre. Man bor med fuld
stændig Oprigtighed raadfore sig med ham nden at skjule 
Noget. Oste troer man at sige Alt, og det afgjorende Ord 
kommer dog ikke frem. 

Som et Middel til at skaffe sig Vished om sit Kald 
vilde jeg endnu have anfort Ovelfe, hvis det i Alminde
lighed var muligt for Ordinationen at ove sig tilstrækkeligt, 

7» 
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det vil sige paa en saadan Maade, at man tilfnlde kunde lcrre Be
skaffenheden af det Hverv at kjende, hvortil man som Prcest 
skal bellige sig. Uden just at tillcrgge dette Middel altfor 
stor Betydning, troer jeg dog. at man gjor vel i, indenfor 
de Grcrndser, som Klogskab og Beskedenhed anviser, og nnder 
en forstandig Peiledning, at paatage sig nogle af det præste
lige Embedes Forretninger. Dette vilDe vcrre af Vigtigbed, 
fordi det vilde meddele den Studerendes Liv nogen Alvor, 
forfaavidt disse Arbeider ifelge deres Natnr ere alvorlige, — 
og fordi Praxis strax fra Begyndelsen af vilde kaste sit Lys 
udover Theorien. Saaledes give de unge Lceger sig jo ikke blot 
af med at lcrse og hore Forelæsninger, men de besoge ogsaa 
de Syge. Dette bnrde de unge Theologer netop gjore-, der 
gives ogsaa en prcrstelig Klinik. Man sinder indenfor Theologiens 
og det prastellge Embedes Enemcrrker altfor mange Theoretikere, 
som ikte ere blevne oplyste ved Praxis, og altfor mange 
practisk Dannede, som aldeles ikke bekymre sig om Theorien. 
Bengel giver de nnge Theologer, som have fuldendt deres 
Sluderinger, det Raad, at begive sig et Aars ^id ud paa 
Laudet sorat beskjaftige sig med prcestelige Forretninger, og 
derpaa at tilbringe nogen Tid paa et nyt Universitet. Uden 
just at gjore det til cn fast Regel, maa man dog indromme, 
at det er en fortræffelig Forskrift. 

I Almindelighed vil en alvorlig og godt veiledet uug 
Mand ved Begyndelsen af sine theologiske Studier godt kunne 
bestemme sig med Sagkuudstab, og efter eet Aais Studium 
see, om det er Alvor med hans Kald eller ikke. Det er alt-
saa veb dette Tidspunkt, at han maa stille sig selv dette 
Sporgsmaal, eller at det maa stilles ham. Hvis han intet 
Kald har, maa han fra dette Dieblik af kunne blive sig det 
bevidst. Han kan ikke med samme Lethed forvise sig om, 
hvorvidt han har et virkeligt Kald; men hvad han troer at 
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fornemme heraf, kan bestemme ham til at begynde paa Stu
deringerne. Naar man erkjender, at man har adlydt et ind
bildt Kald, bor man have Mod til at vende tilbage, hvor 
seent det endogsaa maatte vcrre. 

Den unge Mand bor tage Hensyn til sine Forceldres 
Dnsker, som elske denne Stilling og ofte betragte den som en 
sikker Havn for deres Barn; men hans Forcrldre og han 
selv maae vel erindre, ar den ikke ubetinget er en sikker Havn; 
at det prcrstellge Embede i og for sig ikke beskytter sine Tje
nere, og at, naar man indtræder i denne Livsstilling med 
Kald for en ganske anden Livsstilling, saa ndscrtter man sig 
for, at Naturen eu Dag gaaer over ^ptngtcls.n, og leder os 
til saadanne Beskæftigelser og paatrykker os saadanne Vaner, 
som udenfor det præstelige Embede ere uskyldige og kunne 
somme sig for en Christen, men i det prcrstelige Embede vidne 
om Mangel paa Troskab og give Forargelse*). 

"1 Det Folgende er uddraget af negle Hefter, tilhorende Binets Disciple, 
og er kun en anden Form for hans Tanke, hvis oprindelige Udtryk er 

gjengivet i Terten. Man har i Laserens Interesse troel at burde bevare 

begge Fremstillingsmaader: 
„Dette Spergsmaal om Kaldet er det store Spergsmaal Men det 

opstaaer ilke allid afsig selv. For at le se del maa man stille sig det, og stille sig 
det, forend man indtrader i det prastelige Embede. Man maa ofte, allid 
raadfporge sin Samvillighed, mcn i Sardeleshed ved to Tidspunkter, nem

lig ved Begyndelsen as sine Fagstudier og ved deres Afslutning. Det 
er naturligt, al man underscger dette Spergsmaal ved Begyndelsen 
af sine Studier; men er delle Tiedlik ogsaa aldeles passende til at 
asgjore Sagen? Hos Nogle kan der findes en stark Drif; men det er 
Tilfaldet med de Faneste, Og selv hos delle lille Anlal er Dnflen 
ikke allid et sikkert Tegn paa Kald. Den ungdommelige Alder kan udove en 

stor Indflydelse. Mcn den almindelige Tilstand er snarere en Levning af 
Tvivlraadigbed, cn Baklcn mcllcm forstjellige Tilboieligbeder og Sinds-
retninger. Bor alle De, som ikke sole denne levende Drift i deres Sjal, 
udelukkes fra Novicialcl? Nei; man bor gjore el Forfog, naar man kan 
give sig selv ct Vidnesbyrd om Oprigtighed og om Tro, naar man staller 
det prastelige Embedes Skjonhed, naar man ikke udeluikcndc bliver drevet 
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Men Den, der har gjort Brug af alle disse Midler, vil 
ikkedestomindre sole, ja fole det i hoiere Grad end nogen 
Anden, at de i sig selv ere ntilstrcrkkelige; thi de gavne knn 
den redelige og oprigtige Sjcrl, den Sjcrl, som er fri for en
hver uvedkommende, forudfattet Mening; og hvorledes skal 
man forvisse sig herom? Hvorledes skal man sikkre sig mod 
enhver Skuffelse, naar man ikke fra forst af har modtaget 
dette eenfoldige Bllk, dette rene Blik, uden hvilket Lyset selv 
kun er Morke? Hvorledes skal man scrtte sig i en Stemning, 
hvor Gjenstandene vise sig i deres sande Skikkelse, hvor Intet 
udcnsra indblander sig. hvor man kjender sig selv og dommer 
sig selv med al den Sikkerhed, som er mulig, kortsagt, hvor 
iugen betydelig og noprettclig Vildfarelse kan sinde Sted? 
En saadan Isolering, et saadant ndvalgt og reent Midtpunkt 
er Bonnen. Bonnen er Sandhedens Sted. 

Der kan ikke tceukes Noget, som i hoiere Grad skulde 
fortjeue at gjores til Gjeustaud for Lou; thi her handles om 
at formane i Gnds Navn og som om Gud formauede 
formedelst os (2 (5or. 5, 20). Hvorledes skulde vi kunne 
vove at gjore dette uden haus Tilladelse? Og hvorledes 
skulde vi kunne vcrre sikkre paa at have hans Tilladelse, naar 

frem af udvortes Tilskyndelser. Det er vistnok sandt, at naar man begynder 
sine Siudkiinger nnd en saadan Stemning, udsætter man sig for en stor 
Fare. Senerehen, naar man bar tabl nogct as sin Begeistnng, naar 
Livet tager en anden Retning, saa bliver man ved istedeisor at holde op. 
Det er en Fare; men as denne Giund kan man ikte udelukke Nogen. Led 

Fuldendelsen af sine Studier bor man atter raadsperge sin Samvittighed, 
og del paa en afgjorende Maate. Da handles der ikke leengere om en al
mindelig Lverecnsstemmelse mellem den udvortes Bekjendelse og Hjertet. 
Man maa prove sig selv tilbunds; og hvis man erkjender, at man intet 
Kald har, maa m>>n have Mod til at venve tilbage. — Den Prcest endelig, 
som, ester i nogen Tid at have varet i geistligVnksomhed, indsaae, at han 
manglede Kalt, var vel kommen temmelig sceni til denne Eikjendelse, men 

dog endnu ikke for seent til at forlade del prastelige Embede." 
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vi umiddelbart kunne bede ham om den. og dog undlade at 
gjore det? — Det maa ikke forstaaes saaledes, som om jeg 
vilde tillægge Bonnen nogen overnaturlig eller magisk Virkning. 
Naar Gud opfordrer os til at bede, da er det ikke hans Hen
sigt at fritage os for eller berove os Brugen af vore Evner; 
han forpligter sig ikke til at give os et ligefremt, umiddelbart 
Svar paa det Sporgsmaal, som vi henvende til ham: Skal 
jeg gaae. Herre? Gaa! — Men selv afseet fra Nonnens 
eget indre Vcerd, maa Gud, som Den, der er er Herre 
over vor Aand og over Omstændighederne, have det i sin 
Magt at indrette Alt saaledes, at vi see det, som vi skulle 
see, og ikke troe at see det. som ikke er. Hans Forsyn gjor 
sig ikke gjaldende paa vor Friheds Bekostning; den bor for
blive uantastet. 

Vi vilde aldrig paakalde Gud, hvis vi ikke gjorde det 
i det Dieblik, da vi gaae deu allerstorste Fare imode. Thi 
saaledes maa man vel kalde den Fare, for hvilken man ud-
scetter sig ved at indtrcrde i det præstelige Embede uden Kald. 
Hverken Lcrsning eller Exempel eller Omgang, hverken Op
dragelsens eller Autoriteteus Indflydelse, hverken ydre eller 
indre Fristelser, hverken umaadelig Rigdom eller umaadelig 
Fattigdom, kort Intet er istand til saa grundigt og uigen
kaldeligt at fordærve et Menneske som Udovelsen af præstelig 
Virksomhed udeuKald, det vil sige, uden de Overbevisninger 
og Fslelser, som udgjore dens eneste retmæssige Grundvold; 
og Abbed Saint-Cyran har Gruud til at sige, „at iugen 
Mennesker ere vanskeligere at omvende end dem, som, skjondt 
de rtke have modtaget Guds Kald til deres prcestelige Virk
somhed, dog deres hele !^iv igjennem ikke gjore Noget, som 
synes en Prcrst uvaerdigt*)." Det er en forfcerdelig, men 

8 s i n t - L ^ i s n ,  I ' c u s e e s  s u i  l e  s a c e r d o c e .  
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sand Tanke. Thi paa den ene Side er det vist, at et Men
neske. ved nden Kald at udove præstelig Virksomhed, skader 
sig selv netop ligesaa meget, svm en Anden gavner sig selv 
ved en retmcessig prcestelig Virksomhed: at Alt, hvad der be-
vceger og opbygger den sande Prcrst, forhcrrder ham i samme 
Forhold; at ethvert Sandhedens Ord, som han ndtaler, bi
drager til endnn mere at tillukke hans Hjerte for Sandbeds-
folelsen, og at det, som giver Andre Livet, giver ham Doden; 
— og paa den anden Side er det let at indsee, at den For
brydelse, han alterede har begaaet ved sin uretmcrssige An
masselse af det prcestelige Embede, og altsaa ogsaa ved sit 
Hykleri, er saa stor, at scrdelig Forargelse ikke forsger den 
synderligt, ja, at ioinesaldende Forargelser, netop sordi de be-
rove Prcrsten al Agtelse, ikte saameget bringe selve det prce
stelige Embede i Vanrygte. Disse Forargelser lcrgge for 
Dagen, at han er en Slave, som slaaer om sig i sine Lcenker; 
de ere paa en Maade en Frasigelse af den prcestelige Værdig
hed; den Prcrst, som giver saadan Forargelse, er en Tyv, 
men ikke en Bedrager, og han sordcerver sig selv maaskee 
mindre ved disse Udsvcrvelser end ved Hykleri. Den Anden 
gjor langt mere Skade; han har kun taget den evangeliske 
Prcrsts Embede i sin Haand for at svcrkke Evangeliets Kraft, 
for at fastholde de ham betroede Sjcrle i tomme og dode 
Former, for at dysse dem i en endnn dybere Sovn. Hvor 
forunderligt det end synes, saa er det dog sandt: de Forar
gelser, som han vilde kunne give ved et uordentligt Levnet, 
vilde i Sammenligning hermed vcrre Velgjerninger; de vilde 
ikke tillade nogen Skuffelse; de vilde indeholde en Advarsel 
om, at Sandheden er andetsteds, eller at den idetmindste ikke 
er der; men Wrbarheden i bans Scrder, den nogenlunde 
regelmæssige Iagttagelse af hans reent udvortes Pligter, og 
alt Dette uden Overbeviisning, nden Fromhed og uden Liv, 
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er det meest beundringsværdige Middel til at fjerne Sjcrlene 
fra de levende Vande, og lede dem hen til Selvretfærdig
hedens, Formvcrseuets eller Ligegyldighedens stillestaaende og 
dyndfulde Vande. Jeg nndersoger ikke, oin han er mere eller 
mindre skyldig end den Prcrst, der giver Forargelse; men jeg 
er overbeviist om, at han gjor mere Skade. 

Hvor afsindig vilde da ikke Den vcere, som ikke vilde 
stjcelve ligeoverfor en faa skrækkelig Fare, som ikke vilde tage 
sig i Agt for Skinnet, som ikke vilde vise Mistænksomhed 
imod Andres Dnsker, Indbydelser og Raad, selv om de nd-
gik fra dem. af hvem han foler sig meest og oprigtigst elsket, 
som, kortsagt, ikke vilde modstaae alle forenede Tilskyndelser, 
og ved Hjcrlp af Bonnen soge at hcrve sig saa hoit over 
Indbildningskraftens Llcrndvcrrk og alle mennefkeskclige Ind
flydelser, at han ikke mere sinder Noget imellem sig og Sand
heden? Hvad han vil have, er et Kald, som skal komme 
tll ham fra Gud selv; han vil ikke vcrre tilfreds med noget 
Mindre; han vll ikke have nogen Ro, forinden han har 
fravristet Gud det hoitidelige Ord: Gaa! eller: Gc>a ikke! 
Dette Ord vil Gud vistnok ikke udtale tydeligt; men Gud 
vil mage det saa, at alle de Gjenstande, som han maa tage 
under Overvejelse for at kunne fatte sin Beslutning, ville af
spejle sig med Reenhed i hans Samvittigheds Speil, og at 
han vil komme til den Overbeviisning, at det er Samvittig
heden, som har talet, det nye Menneske, og ikke det natur
lige Menneske! 
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Prustens Pligter. 

^)en Plan, som jeg solger, er maaskee ikke den bedste; men 
man kan sinde sig i enhver Inddeling af Stoffet, naar den 
blot ikke udelukker noget Vcrsentligt og ikke indeholder noget 
Uvigtigt. 

Jeg drager flere concentriske Kredse om Prcrstens Sjcrl, 
som er mit Centrnm og mit Udgangspunkt. Jeg giver For
skrifter, forst for Prcrstens reent individuelle og indre Liv; 
et scrregent og eiendommeligt Liv, ved hvilket alle hans andre 
Tilvcrrelseskredse ere bestemte. 

Jeg gaaer derncrst over til hans sociale, og da navnlig 
hans huuslige Liv, (idet jeg bestandig betragter ham som 
Prcest). 

Endelig kommer jeg til hans egentlige pastorale Liv, 
i  h v i l k e t  j e g  f l j e l n e r  m e l l e m  P a s t o r e n ,  L i t u r  g e n  o g  
P r c r d i  k a n t e n .  
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Forste Deel. 

Prwsttns individuelle og indre Liv. 

Jeg forudsætter et helligt Kald og en retmcrssig Ind
trædelse, et prcesteligt Sind, ja selv Iver. 

Prcrsten bor, ligesom enhver Christen i Almindelighed, 
befceste og bekrceste sit Kald (2 Pet. 
1, 10). — Der er her et Mysterium, uemlig den dybe, 
nsynlige Samvirken af den menneskelige Villie, som vækkes, 
og den guddommelige, som vcekker den. Det forholder sig med 
Kaldet som med Omvendelsen. I een Betydning bliver man klin 
k a l d e t  e e n  G a n g .  l i g e s o m  m a n  k u n  b l i v e r  o m v e n d t  e e n  G a n g ;  i  e n  
anden Betydning kaldes og omvendes man hver Dag. Ana
logien vilde her vcrre tilstrækkelig, ja det vilde endogsaa vcrre 
et Beviis a loNinri; men Evangeliets Udtryk herom ere be
stemte og tydelige; Apostelen Paulns siger til Tuuotheus: 
„Jeg paaminder dig, at du opflammer den Guds Naadegave, 
som er i dig." (2 Tim. 1, 6). 

Jeg undersoger ikke. om det for Manges Vedkommende 
ikke gjcrlder om at skabe Kaldet bagefter. 

Er Udovelsen af den prcestelige Embedsvirksomhed ikke 
tilstrcekkelig hertil? Den bor bidrage dertil; men den kan 
ogsaa staae i Veien derfor. Udovelsen af det prcestelige Em
bede er farlig for det prcestelige Embedes Aand, naar der 
ikke indvortes er Noget, som opretholder den. Hvis denne 
Ligevcrgt ikke er tilstede, hvis det Indre ikke tilstrcekkelig virker 
tilbage paa det Ådre, saa vil det Mre ndove en skadelig 
Indflydelse paa det Indre, ligesaa vist som det Indre svcrkkes 
af Mangel paa en udvortes Virksomhed. En Folelse er ud
sat for stor Fare, naar den gaaer over til at blive en For
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retning*). Indbildningskraften spiller en stor Rolle ved vore 
sorfte Indtryk; naar den forst er opbrngt og dens Bistand 
svigter os, og vi ere indskrænkede til at sole Gjenstandene 
med Hjertet og Samvittigheden, er det meget at befrygte, at 
vi ikke lccngere ville fole dem tilstrækkeligt**). Vi bor ikke 
stole paa Livligheden af vore forste Indtryk; alt Det, som 
idag bevcrger os paa det stcrrkeste, vil om nogen Tid lade os 
kolde; vi ville vcrre indskrænkede til kun at sole Gjenstandene 

*) „Den forste Gang, at Prasterne og Leviterne saae det hellige Tabernakel, 
som Moses havde opfort i Drkenen, den underfulde Sky, som drog frem 
foran del, Guds Herlighed, som beskyttede dette forfardelige Sled, de Orakel
svar, som udgik fta Helligdommens Dyb, den storartede Glands og Pragl, som 
udfoldedes ved Offringerne og Ceremonierne, vovede de ikke alnarme sig til 
det uden med en hellig Gysen: ingen af de Renselser og alle de ovnge Forbere
delser, somLoven foreskrev Prasterne, blev sorbigaaet. Men lidt efter lidt gjorde 
det daglige Syn af Tabernaklet dem fortrolige med delle hellige Sled; med 

Mresrvgten ophorle ogsaa Forsigtighedsreglerne; Jldstollens Vidunder, som 
Gud udforle der hverDag, nedværdigedes ved den lange^Vane; vanhellige Mis

brug fulgle snart efter: ubesindige Praster vovede at frembåre en fremmed 
Ild; andre anmassede sig saadanne Forretninger, som ene vare Ipperste-
prasten forbeholdte; endelig bleve Midians Deltre snart en Anledning til 
Fald og Forargelse for dem: og i hele Levi Stamme fandles der neppe 

een Pinehas, een eneste hellig og nidkjar Prast, som vovede al havne 
Prasteffadels Wre og LovenS Hellighed, der paa en saa skammelig Maade 

var vanaret i Paasyn af et trolost Folk. See dette er ogsaa vor Historie, 
o. s. v." kl g s s i 11 o n Iliscovi s LUI- In nocessite, sont les mi-
nisties 6e se renouveler <ki»ns i'espiit <le leui^ vocstion). 

I enhver Christens og enhver Prasts forste Begejstring blander der sig 
lettelig, ja med Nodvendighed nogen Indbildning. Indbildningskraften 
spiller en Rolle i elhvert Menneskeliv: den er, saa al sige, et Befordrings
middel, uden hvis Hjalp mange Ideer siet ikke vilde komme til os. Og 
hvorvidt strakker ikke dens Magt sig! Den sormaaer endogsaa at sore-
speile os Tilvarelfen af et Liv i os, som er os aldeles fremmed. Den 
blander sig i alle vore fadelige Handlinger, ja i nogle af dem endogsaa i 
et meget starkt Forhold. Naar den forsvinder, forsvinder med del Samme 
Alt, hvad den har skabt, ligesom et Blandvark, og vi have da Nettoudbyttet 
af del Arbeide, der er foregaaet i os. Det er ofte meget ringe: der er ikke 
Andet end Barmen tilbage paa Bunden af Bageret; Indbildningskraftens 
sode Viin er allerede drukket. 
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ved deres umiddelbare Forbindelse med vort Hjerte og vor 
Samvittighed, og Den, der fra forst af syntes fuld af Iver, 
befindes til Slutningen ikke lcrngere at vcrre Mand for sit 
Embede. Man bor altsaa fornye sit Kald, og jo mere Ny
hedens Trylleri forsvinder, desto mere maa man styrke det 
moralske Element. 

Det forste Middel til at fornye vort Kald som Prcester 
e r  a l t s a a  a t  f o r n y e  v o r t  K a l d  s o m  C h r i s t n e ;  d e t  e r ,  a t  v i  
ikke forglemme den Christne for knn at tcrnke paa Prccsten; 
den Ene udretter ikke af sig selv og ganske alene det, som er 
den Andens Sag. — Selv i vor Egenskab as Prcrster er det 
af Vigtighed, at vi sige os selv, at vor egen Sjcrl er den 
forste af dem, der ere os betroede, den forste, imod hvilken 
vi sknlle udove vor prcrstelige Virksomhed, og at vi forst og 
fremmest ere vore egne Sjcrlesorgere. 

Hvad enten det nu er, fordi vi ikke kunne fremme An
dres Vel, naar vi forsomme vort eget, eller fordi det er 
billigt, at Kjcrrligbeden hos Enhver begynder med sig selv, 
saa sinde vi, at Apostelen Paulus i den Formaningstale, han 
henvender til Timothens og igjennem ham til alle Prcester, 
f o r s t  o g  f r e m m e s t  t a l e r  t i l  d e m  o m  d e m  s e l v :  „ G i v  A g t  p a a d i  g  
selv og paa Lcrrdommen; tki naar du gjor dette (det vil 
sige, begge Dele, og ikke blot den sidste), skal du frelse baade 
dig selv og dem, som hore dig." (1 Tim. 4, 16). — „Giver 
Agt paa Eder selv og den ganske Hjord, iblandt hvilken 
den Hellig Aand satte Eder som Tilsynsmands." (Ap. G. 
20, 28). 

„For at folge Sanct Paulus's Forskrift (Ap. G. 20, 28; - i Tim. 4, 
16) cr dcl nedvendigt, at cn Biskop begynder med for sir eget Vedkom

mende at opfylde sine Pligter, og at han fremfor alle Ting b^rer Omsorg 
for sin egen Frelse. Forinden han udgyder sig i Kjarlighed >il sin Naste, 
maa han have fordybet sig selv i den guddommelige Hellighed. Forinden 
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Paa den anden Side er det ogsaa soreffrevet os, ud
trykkelig at fornye vort prcrstelige Kald; hvilket betyder, 
at vi uasladeligen skulle scette os. tilbage i den Stemning, 
som har afgjort vort Kald 

Naar nn den blotte Udovelse af det prcestelige Embede 
ikke er tilstrækkelig til nafladeligen at scrtte os tilbage i denne 
Stemning, saa maae vi altsaa ndenfor. ved Siden af det 
præstelige Embede opsoge Midlerne til denne Fornyelse. 

Tet forste Middel, eller rettere Betingelsen for alle de 
andre er Een som hed*). 

Vi gisve os ikke skyldige i nogen Overdrivelse; vi 
ville ikke anbefale Eenfvmheden med Udelukkelse af det selska
belige ^!iv eller paa dettes Bekostning. Det er netop af Hensyn til 
dette sidste og for bedre forberedt at vende tilbage dertil. atPrcrsten 
stundom bor unddrage sig det. En altfor dyb og altfor langvarig 
Eenfomhed har andre, men ligefaa store Farer som Selskabs
livet; den er. som Vane betragtet, stridende mod Skaberens 
PUlie, som har erklaret, at det ikke var godt, at Mennesket 
var alene; den strider mod Jesu Christi Tanke, idet han har 
bedet sin Fader, ikke at tage os bort af Perden, men at be
vare os fra det Qnde: den bor altsaa kun anbefales som 
Undtagelse og ikke som Regel; men som Undtagelse eller som 

han bevceges ved Andres Elendigbed, maa han have Folelfe for sine egne 
Ulykler og sine egne Svgtomme, og forinden han bringer Andre lil at ad
lyde Guds Lov, maa han forst selv adlyde den. Den forste Pligt for en 
Bistop er at vcere hellig." l>u^uet, IV-nlv ltes (tevons 
Art. N. § I). Gregorius afNazianz udtaler sig om den samme 
Gjenstand paa følgende Maade: „Man maa forst selv renses, og dernast 
rense Andre; forst selv undervises, og saa unrervise Andre; forst selv blive 
et LyS, og saa oplyse Andre; forst selv komme til Gud, og saa fore Andre 

til ham; forst selv helliggjores, og saa helliggjort Andre." 
See l^rom en Tale af Vinet: solitucls lecomman<Zee gu 
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Lcrgemiddel (man erncerer sig ikke ved et Legemiddel) fortjener 
den i hoi Grad at anbefales. 

Det har ligefaa lidt vceret vor Mening at ville sige, at 
Eensomhed i og for sig skulde vcere god; den er det kun 
under visse Betingelser. Man har ofte omtalt den ined hiin 
eeusidige Beundring, som vi gjerne ncrre for Alt, hvad der 
engang har fortryllet os. Digtere*), Scrdelcrrere og Philo-
sopher have priist den, og disse samstemmende Lovtaler ere 
vistnok ikke aldeles uden Gruud; men der maa gjores 
Forskjel. Det er den indvortes Eensomhed eller Eensomhedens 
Aand, som vi have villet anbefale; man bor vve sig i at 
vcere ene midt i Selskabslivet, rolig midt i Larmen, ube
vægelig midt i Bevcegelsen; og Den, der forstaaer at skaffe 
sig denne Eensomhed, ham ville vi fritage for den anden. — 
Vi troe ogfaa, at der. hvor den ndvortes Eensomhed er os 
ncegtet, kunne vi stole paa, at den anden, pleiet med Omhu, 
vil vcere os tilstrækkelig. 

Er den udvortes Eensomhed ikke i scedelig Forstand god, 
saa duer den ikke. Naar vi have Verden i Hjertet, saa bcrre 
vi den med os ind i vort Lonkammer. Den er meget ska
delig for et uselskabeligt, misundeligt eller pirreligt Menneske, 
som i Eensomheden ncrrer sig med sine bittre og hadefulde 
Tanker; og der gives mange Tilscrlde, hvor man ikke vil 
kunne give et Menneske, der bevcrges af en eller anden Liden-
stab, noget bedre Naad end at soge Lmgang med Mennesker 
og i Forbindelse dermed at hengive sig til en eller anden 
nyttig Virksomhed. — Eensomheden kan baade vcere gavnlig 
og skadelig; det kommer an paa, hvad man soger i den. 

Mcn for Den, der i Eensomheden ssger noget Godt, 

') F. Er.: l. A k? o n t n i n e i Kon^e 6'un 6u UoAol, le ^u^e 
si'Iiiti'e, I'tlospitNlier et le LolNsue. 



maa den nodvendigviis netop af den Grnnd vcrre gavnlig. 
Og om man end ikke sev har gjort nogen Erfaring i 
saa Henseende, saa er det dog let at indsee, at hvad der 
bringer Gjenstandene til at forsvinde og Verdens Larm til 
at forstumme, begunstiger de Samtaler, som vi ville have 
med os sclv; at disse Sanualer ikke knnne vcrre sammen
hængende og ful?stcrndige nden under denne Betingede; og 
at i Særdeleshed de Sandheder, som have Betydning for 
Samvittigheden, i Eensomheden dedre kunne frigjore sig for 
alle de uvedkommende Bihensyn, hvorved de besvceres og 
fordunkles i de Discussioner, der fores dem angaaende*). 

Livet er i vore Dage saa mangfoldigt og mangesidigt, 
at Diet ncesten blcrndes derved og foler Trang til at udhvile 
sig i Eensomhedens eensformige og milde Lys**). 

Man bor altsaa ikke foragte de ndvortes Midler. Jesus 
Chrlstus har ikke foragtet dem; thi han fremstilles jo ofte af 
Evangeliet som Den, der drager sig tilbage til afsides Steder 
og tilbringer lamgere Tid der, fjernt fra Menneskenes Vrimmel 
og Verdens Larm. Naar dette Middel kunde vcrre nodvend?gt 
for Jesus Chrislus, hvorledes skuloe det da knnne vcrre unyttigt 

5) Ten htllige Gregorius kalder det piasteiige Embedes Forretninger „et 
Storm, eir for A.mren". — Den hellige Bernhaid strev til Pave Eu-
<emu<-: Efie di Alle besidde Dig, saa var ogsaa selv en af dem, der be
sidde dig Hvorfor stulte du alene bedrages for ten Gave, som du b"rt« 
stj.rnker i din egen Pe.son? Hvori rnge stal det ra>e, inden det kan tilfalde 
dig selv at blive modtaget mellem alle de Andre? Du eiljender, at du 
skylder dig selv til Bise og Taarer, og du unddra.er dig ilke for Nogen 
uden for tig selv! .... Alle have deres Deel i dig, Alle for riste 
sig ved din ^aim ligesom ved en offent.ig Kilde; men dig ^elo holder 
du borie, stjendt du vausmagin." (>>e eliusirlei stivne I/k. l. 

5. 
Sec derom .Nsssjllon: Tredie Svnodaltale: l^e I-, neeessite «Io8 re-
tr-ntes s»u»>' se >en«uvelei '  >u L>see <Iu si iceicioee; og 6vu r-

ll-ilviie, ei tisseineiit ele la retruite spnituelle. 
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for os? „Jeg har lcrrt af den hellige Augustinns, siger 
Bossuet, at en agtpaagivende Sjcel skaber sig selv en 
Eensoinhed: eiiim sibi ipstl mentis intentio solilu-
clinkm. Men lader os ikke have for hoie Tanker om os selv; 
hvis man vil bevare Sjcelens Krcrfter, maa man vide at for
skaffe sig Timer, i hvilke man virkelig er alene*)." 

Forovrigt er Eensomheden knn gavnlig, forsaavidt den 
tillige er Virksomhed; den Fred og Ro, som den tilbyder, er 
knn en Ramme, som maa udfyldes. Tankens Losgamgeri er 
altid skadeligt. Christendommen vil, at vi sknlle tcenke, og 
ikke, at vi skulle dromme. 

Den almindelige Virkning af Eensomheden, som vi have 
antydet, giver den et stort Vcrrd for Prusten, idet han kan 
gjore en tredobbelt Anvendelse af den: 

1. Til at gjore sig selv Rede for sit ndvortes og ind
vortes Liv. Det er en Prove, som vi ofte bor gjore; thi 
det Ondes Fremgang er ligefaa hurtig, som den er umcer-
kelig. Hvis vi idag ikke ere bedre, end vi vare igaar, saa ere 
vi slettere. Lader os som omhyggelige Huusholdere hver 
Aften opgjore vort Regnflab; thi Tyven kan komme om Natten. 
Paa den anden Side vil en altfor fmaalig Maade at prove 
sig selv paa let aabne Doren for Egenkærligheden; man maa 
altfaa oasaa her vcere paa sin Post; thi Fjenden sniger sig 
ind gjennem enhver Aabning. Man har undertiden, temmelig 
uforsigtigt, anbefalet at holde en udforlig Dagbog for hver en
kelt Dag. Man skal ikke tale formeget om sig selv, ikke en
gang for at sige noget Ondt om sig selv; derimod kan det 
vcere gavnligt at optegne sit Livs vigtigste Begivenheder. 

L o 8 s u o t ,  O i n i s o n  k u n e b l ' k  t i k  ) ! g i '!<z- ' l 'ke i 'e50  6 '^ul i i cke .  — Med 

Hensvn til Citatet af Augustin see: De Givers, (zvixzt. 8ii»plic. 
I . ib .  I I . ,  ( zv ivs t .  IV. ,  t ,  VI . ,  co l .  118 .  

8 



114 

2. Til at samle Udbyttet af sin Erfaring. Erfaringen er 
egentlig en Bearbeidelse af Kjendsgjerningerne. Det er ikke 
nok at have feet dem og at have overvceret dem; man maa 
tcrnke over dem, frigjore dem, klare dem, ordne dem. „Man 
knnde gjerne, siger d'Arg en son, tilbringe et heelt langt Liv 
med at arbeide nden Gruudscrtninger; man vilde dog aldrig 
lcere Noget, Erfaringen er langt snarere Frugten af Ens 
Betragtninger over det, man har feet, end Resultatet af en 
Masse Kjendsgjerninger, som man ikke har helliget al den 
Opmærksomhed, de fortjene/' 

3. Til at raadfore sig med Gud. Selv den aller
helligste Omgang kan ikke erstatte denne. Og hvor nodvendig 
er den ikke ffor en Prcest! Han skal indrette sit fremtidige 
Liv, tage Beslutninger, anstille Overveielser med sig selv. 
Man vil begaae mange Feiltrin, navnlig i den sorste Tid, 
hvis man ikke lcrgger en ordentlig Felttogsplan. Men lader 
os altid kalde Gud med til Raadslagningen, og lader os aldrig 
tage nogen Beslutning i hans Fravcerelse. 

B o n n  e n  h a r  s i n  n a t u r l i g e  P l a d s  i  E e n s o m h e d e n ;  m e n  
vi betragte den scrrskilt som et andet Middel til at fornye 
vort Kald. Den er ikke blot en Pligt og en Forret; den er 
ikke blot en Forberedelse til det prcestelige Embede; den er et af 
dets Arbeider; og for at kunne udfore dette have Jesu Christi 
forste Tjenere forlangt at blive fritagne for adskillige Biforret-
ninger; men bor blive v ara g ti g deri. (Ap. G. 6, 4). 

Bonnen er nodvendig for at bevare os det rette Blik 
paa Tingene, Noget, vi altid ere udsalte sor at tabe; — for 
at lcege de Saar, som et egenkjcrrligt og pirreligt Sind har 
tilsoiet os; — sor at opfriske Modet; — for at forhindre Doven
skab, Letsindighed, Slaphed, aandeligt eller kirkeligt Hovmod, 
Prcrdikantforfcengelighed og Misundelse fra at faae Indpas 
hos os; thi disse Farer true os altid. Bonnen ligner hun 
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rene Luft, der omgiver visse af Oceanets Der, en Luft saa 
reen, at iutet Utoi der kan trives. Vi bsr omgive os med 
deuue Athmosphcrre, ligesom Dykkeren omgiver sig med sin 
Klokke, forinden han nedstiger i Havets. 

Men Prcestens Bon er en præstelig Bon, og som 
saadan er den en Forretning. Man har sagt: Hvo som ar
bejder, han beder; hvor langt sandere er dog ikke den Scet-
ning, at hvo som beder, han arbeider! Naar Moses beder 
Paa Bjerget, saa arbeider han. Forbonnen er den eneste 
Levning fra det gamle Prcestedomme, som er tilbage for den 
evangeliske Prcest"). Den er umiddelbart bleven udovet af 
Overhyrden og hans Apostle, „som bestandig komme deres 
Menigheder ihn i deres Bonner," paa samme Tid som de 
udbede sig deres Menigheders Forbons. 

En anden Anvendelse af Prcestens stille Timer og et 
t r e d i e  M i d d e l  t i l  a t  f o r n y e  s i t  K a l d  b e s t a a e r  i  S t u d e r i n g ,  
og da forst og fremmest i Bibelstudium. Dette Studium 
er, selv om det ikke drives paa nogen videnskabelig Maade, 
uudtommeligt, og saalccnge man lever, gjor man bestandig 
nye Opdageller derved. Det er en Pligt og en Nodv en-
dig hed for Prcesten; en Pligt, efterdi hans Embede netop 
bestaaer i at prcedike dette Ord, eller overensstemmende med 
dette Ord, — og fordi hans prcrstelige Embedsvirksomhed 
vil vcekke mere Deeltagelse og bringe flere Frugter, jo mere 

Ogsaa Harms anbefaler Prcrsten jevnlig Bon. Pastoraltheologie !. 
Pag. 16. 

Ikke alene Forbonnen, men ogsaa Bonnen for Guds Riges Komme. See 

Es. 62, 6 — 7: „I, som minde om Jehova, ei voere der Taushed for Eder. 
Tilsteder ham ei Ro, indtil han faaer grundfaster, og indtil han faaer gjort 
sit Jerusalem til Lovpriisning for Jorden." 

B a c o n s  B o n ,  f o r i n d e n  h a n  s a l t e  s i g  t i l  a t  s t u d e r e ;  m e d d e e l t  a f  d e  V a u -
zelles. (Iliztoiiv lis lom. I. Pag. 107). — Kepplers Bon 
(Se.neui- for 1838 Pag. 245). — Disse Bonner og to Steder af MaS-
sillon findes i Anhanget Anmarkning VII. 

85 
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hans Ord er gjeuuemtrcengt af Saften og Kraften af dette 
Ord, — ja selv af Bogstaven"). 

Prædikenens Liv og Fylde beroer netop derpaa, at 
Prcrsten ikke lader sig noie med at kjende og anfore enkelte 
Dele af den hellige Skrift, men kjender og anfsrer den hele. 

Med Hensyn til Sjælesorgen er Bibelen endnn mere nodven-
dig. Man ndscrtter sig ofte for at blive bragt i Forlegenhed, 
naar man ikke er hjemme i Gnds Ord. Man forbanses un
dertiden over den Magt, som en grnndig Skriftknndskab med
deler enkelte Missioncerer. De have ganske vist ikke lcrrt den 
udenad; men de kunne huske deu med Hjertet. Deuue Maade 
er deu bedste, og den er ejendommelig for de Mennesker, som 
ere blevne grebne af den. Man bor lcese den som Prcest og 
som Christen. — Det er farligt at lccse den hovedsageligen 
som Prcrdikant. Man bor i den hellige Skrift soge, ikke 
Skriftsprog og Prcediketexter, men Krcrfter, Dyder og Ind
skydelser. Ellers er den ikke lcengere en Bog, men blot 
Bibelvers. 

Man bor i Bibelen ligesaavel studere de hellige Mcrnd 
som de hellige Ord. Mau forsommer altfor meget dette 
Studium. De Helliges Levuetslob ere ogsaa Guds Ord. 
Christendommen er ikke væsentligt en Bog, omendskjondt deu 
har en Bog til Grundvold og Stotte; den er en Kjends-
gjeruiug, og det en moralsk Kjendsgjerning. Man bor 
i Almindelighed stndere de hellige Mcrnds og Missionærers 
Levnetsbeskrivelser. De bidrage til Bevarelsen af den rette 
præstelige Aand hos os. Dette forinaaer Vanen ikke. 

Man bor studere Bibelen i Grundsproget. Dette er 
uodveudigt, selv for Landsbypræsten; thi det gjcelder om at 

5) 1 Tim. 4, 13: „Blivhart ved Låsningen o. s. v., og 2 Tim. 3. 15 — 17 

„Du kjender fra Barndom af den hellige Skrift o. s. v. 
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blive gjennemtrcengt af den hellige Skrifts Aand. Vistnok 
kan vor Prcediken ogsaa nden Anvendelsen af dette Middel 
vcere til Velsignelse; men Kundskab til de hellige Sprog er 
et Fortrin, som vi ikke bor ringeagte. 

Ved Siden af, eller rettere, ncestefter Bibelstudiet gives 
der ogsaa andre Studier, som have Krav paa Prcrftens Op
mærksomhed. Vi begynde med at fjerne Misbrugene: 

1. Den Misbrug, som bestaaer i at gjore ligegyldige 
Ting til Gjenstand for sit Stndinm eller atj foretage sig et 
Stndinm i et forfængeligt Diemed. Man maa vogte sig for 
saadanne Studier, som knn have Nysgerrighedens Interesse, 
og som knn tjene til at ncere Forfængeligheden; man bor flye 
„de unyttige Spsrgsmaal", som Apostelen Paulns omtalers. 

2. Den Misbrng, at forlange af Studeringerne, hvad 
de ikke kunne give: den sande Kundskab til Gud, Kjccrlighed 
til Gud og Hjertets Fred. Naar Kundskaben har opnaaet at 
gjore os vort Morke synligt, saa har den, idetmindste for 
visse Gjenstand es Vedkommende, gjort os den storste Tje
neste, som vi kunne vente af den. Den er en Propcedentik; 
den er ligesom Loven, og i samme Betydning som denne, 
„en Tugtemester til Christum"; men den er ikke Veien og 
Sandheden og Livet. Man kan have megen Kundskab og 
dog mangle Troen; man kan troe, og troe rigtigt, nden at 
have nogen Kundskab; Guds Lov, — og altsaa endnn mere 
Evangeliet, — giver de Eenfoldigste Viisdom"). Der gives 
efter Aposteleu Johannes en Salvelse, som lcerer os alle 
Ting, og efter hvilken vi ikke have behov, at Nogen skal lcere 
os. (1 Joh. 2, 27). 

3. Endelig Overdrivelsens Misbrng: det vil sige at 

5) „Han cr syg for Sporgsmaal og Ordkrig" (1 Tim. 6, 4). 
„Han skal lare de Sagtmodige sin Vei" (Ps. 25, 9). 
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anvende for Meget af vor Tid og vore Krcrfter paa et Stu
dium, for hvis Skyld vi ikke bsr opoffre det prcestelige Embede, 
saasom det ikke har andet Oiemed end at forberede os til 
dette eller at forskaffe os en passende Adspredelse. Det vilde 
vcere at tilsidesatte Maalet for Midlerne. Den ringeste af 
vore Pligter bor synes os vigtigere end den meest under
holdende Låsning og bor drage os bort fra denne*). 

Der fremstiller sig her et Sporgsmaal, nemlig hvorvidt 
P r c r s t e r n e  b o r  g i v e  s i g  a f  m e d  B o r n e o p d r a g e l s e n :  e t  
meget vanskeligt Sporgsmaal. Det var det ikke for nogle Aar-
hundreder siden; det vil maaskee ikke altid vcrre det. Der 
var en Tid, da Alle vilde have fundet det naturligt, at en 
PrM var Lcrrer; nntildags er det anderledes. Videnskaben 
er bleven verdsliggjort; den har adskilt sig fra Religionen; 
den vil maaskee saaledes tjene den bedre. Skulle vi imidlertid 
sige, at Borneopdragelsen er uforenelig med det prcrstelige 
Embede? Nei, den er ogsaa en prcrstelig Gjerning. Men 
hvad der under Livets nnvcrrende Forhold maa ansees for en 
forkeert Fremgangsmaade, er, at hellige sig til det prcrstelige 
Embede, for siden at have Valget mellem et Prcestekald og 
Ungdommens Underviisning. 

Efter saaledes at have fjernet disse Misbrng, troe vi at 
kunne anbefale Prcesten at opoffre en Deel af sin Tid til 
Studering. 

1. Man har studeret med sine Embedsforretninger for 
Die; hvad man har lcert, har man lcert for at anvende det 
i sin Embedsvirksomhed, og det ikke blot de meest almindelige 
Resultater, men ogsaa de scrregne Begreber. Men nu er det 
jo eu bekjendt Sag, at hvad man ikke vedligeholder, det gaaer 

5) Oliteplion af l. n Li u^oie (I^es Oiacteies, i det Kapitel, der har til 

Overskrift: Des Iiiens clo la kortune). 
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tabt. Man maa desuden ikke indbilde sig, at man ved Uni
versitetet har lcert Alt, hvad man kan lcere, eller Alt, hvad 
man bchover at vide. Videnskaben har fornyet sig i flere 
vigtige Pnnkter, har maaskee forandret Skikkelse, siden vi for-
lode Academiet. 

2. Det er forbundet med Misligheder, kun at be
skæftige sin Aaud med practiske, specielle og individuelle 
Sporgsmaal; dette flover Aauden og skader endogsaa den 
practiske Virksomhed: Videnskaben raader Bod herpaa, den 
hjcrlper os til ved Theorien at rette de Misbrug, som have ind
sneget sig i Praxis. Bengel antog, at det vilde vcere godt 
at forfsge sig i de prcrstelige Forretninger ude paa Landet, 
og derpaa atter for nogen Tid at tage fat paa sine Stude
ringer"). Paa denne Maade vilde Livet opklare Videnskaben, 
H a n d l i n g e n  u d b r e d e  L y s  o v e r  I d e e n ,  o g  o m v e n d t .  —  H a r m ' s  
sinder ligeledes baade i Forretningernes store og i deres ringe 
Antal en Bevæggrund til at dyrke Videnskaben. 

Men selv om man ikke vil tage Hensyn til den practiske 
Virksomhed, saa bliver Tanken fattig, naar man ikke studerer; 
de livligste og frugtbareste Aauder have gjort deuue Erfaring. 
Vi knnne ikke selv ncrre os ved os selv alene; vi skabe ikke 
udeu at laane. Det er vistnok sandt, at Studering ikke nde-
wkkende bestaaer i Lcrsning. Naar vi have lcrrt Noget af 
Boger, og det ligejaavel af Bogernes Bog som af alle de 
andre, saa maae vi gjore Brug as vore Krcrfter for at assi
milere det, ligesom vi assimilere vor legemlige Fode, Men 
naar vi, nden Bogers Medvirkning og udeu Bistand af 

„Naar man har tilbragt en vis Tid imellem Landboerne i et Landsogn som 
V i c a r i u s ,  o g  n a a r  m a n  d e r  h a r  l c e r t ,  h v o r l e d e s  x u s t u s  p i  e d e  i u s  e t  
pvpul i,,-i s er (hvorledes Almuen betragter Religionen), saa er det godt, 
igjen at lagge Haand paa Barket, eller at tage fat paa sin Theologie og 
at gjennemgaac den med soroget Opmærksomhed og Flid." (Bengel). 



120 

Kjendsgjerninger, arbeide i Eensomhed, hvad er det da, vi 
bearbeide, uden Erindringer? Hvorfra komme vore Tanker 
nden fra Kjendsgjerninger eller Boger eller fra det selskabe
lige Samliv, som ogsaa er en stor Bog, der har Krav paa 
vort Studium. Man maa altsaa studere for at vcekke sin 
egen Tanke ved Hjcelp af Andres, og for at berige den. De, 
der ikke stndere, ville see deres Talent henvisne, og de ville 
blive gamle i Aanden for Tiden. Erfaringen viser dette mere 
end tilstrækkeligt, hvad Prædiken angaaer. Hvoraf kommer 
det, at Prcedikanter, som ved deres forste Optrcrden bleve 
meget beundrede, dale saa hurtigt, eller blive staaeude saa 
langt under de Forhaabuiuger, de bavde vakt? Det er som 
oftest, fordi de ikke ere vedblevne at stndere. En tro Prcrst 
stnderer altid indtil en vis Grad; han lcrser jevnligt, sornden 
i Bibelen, ogsaa i Menneskehedens Bog, der ligger aaben for 
ham; men dette empiriske Studium er ikke nok. Uden et 
stadigt Studium kan man vel skrive Prcrdikener, ja endogsaa 
gode Prcrdikener; men de ville allesammen ligne hinanden, 
og denne Lighed vil bestandig tiltage. En Prcrdikant derimod, 
som stadig vedligeholder en frisk Strom af grnndige Tanker 
i sig, og som nccrer sin Aand ved sorskjelligartet Lcrsning, vil 
altid famgsle sine Tilhorere. Den, der beherskes af een eneste 
Tanke, sinder i alle Boger, selv saadanne, som ikke staae i 
nogen umiddelbar Forbindelse med det prcrstelige Embede, 
Noget, der passer for hans Oiemed. 

3. Apostlene have anbefalet Videnflaben eller Kund
skaben, hvilket kommer ud paa Eet (2 Pet. I, 5. 6); thi 
naar de have sagt, at „Kundskaben opblcrser, men Kjcrrlig-
heden opbygger", (1 Eor. 8, 1) saa have de kun talt om en 
Fare ved Kundskaben, en Fare, som i Virkeligheden er uund-
gaaelig, hvis der ikke sindes nogen Modvcegt i den ebristelige 
Admyghed. Selve Kundskaben kan vcere faretruende for 
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ydmygheden; men dette gjcrlder jo om enhver Udvikling af 
det menneskelige Liv, og naar man ikke paa eengang vil fast-
scette en agrarisk Lov saavel for Aanderne som for Jorden, 
kan man ikke tcrnke paa at banlyse Uddannelsen af vore Ev
ner og den aandelige Udvikling. Hvis man siger, at Apost
lene ikke have tcenkt sig Videnskaben i dens nnvcerende Ud
viklingsformer, saa er Grunden dertil den, at de ikke havde 
den for deres Dine; men de have givet den deres Bifald 
uden at kjende den og udeu at forndfee den. Det har ikke 
ftaaet i deres Magt, det staaer ikke i vor Magt at indskrcenke 
Videnskaben til et lille Antal af Begyndelsesgrunde; den er, 
hvad Tiderne, Begivenhederne, ja selve Religionens Modstan
dere have gjort den til; Alle have hjulpet til, baade Venner 
og Fjender; og til den nnvcerende Videnskabs Retfcrrdiggjo-
relfe er det nok at vide, at Kundskaben er bleven anbefalet. 
Om vi end vide een Gang saameget som de Mcrnd, der le
vede i den apostoliske Tidsalder, saa have vi dog ikke mere 
Kundskab end dem; thi vor Kundskab er ikke Andet end Svaret 
paa Sporgsmaal, som efter deres Tid have formeret sig. 

Naar vi anbefale Stndinm, er det da udelukkende det 
theologifke Studium vi have for Die? Men hvad er vel 
Theologien Andet end en Betragtningsmaade (den religisfe 
Betragtningsmaade) af Videnflaben, et Studium af alle Ting 
med bestemt Hensyn til Religionen? Og naar Kundskab til 
deu Sphcrre, hvori en Gjenstand bevcrger sig, er nundvcrrlig 
for Knndflaben til deune Gjenstand selv, hvad er der da, 
hvorom Theologen knude have Lov til at vcrre uvidende? 
Hvor ufuldstændig, urigtig og indfkrcenket en Opfattelse af 
Mennesket og Menneskelivet vilde ikke Theologen have, hvis 
han kun kjendte Theologien i dette Ords snevrere Betydning! 
Selv den eensoldigste og meest nlcrrde Prcest har, for rettelig 
at kunne forvalte sit Embede, nodvendigviis maattet kaste 



122 

Blikket omkring sig; han har ogsaa sin Videnskab, som paa 
den ene Side staaer over den blotte Boglcerdom, og paa den 
anden Side over hiin uvidende, lovmcrssige og smaalige For
tolkning, hiin Bogstavtrcrldom, der hverken bekymrer sig om 
snnd Fornuft eller Erfaring, og som tilbeder sine egne Hjerne
spind. — Alt bliver til Religion for den Christne, Alt bliver 
til Theologie for Theologen: Alting indeholder Hentydning 
paa eller Vidnesbyrd om Sandheden. — Studering har en 
aldeles umiddelbar practifk Vigtighed. Der gives ikke nogen 
Udvikling af den meneskelige Aand, uden at den jo enten er 
en Hjcrlp eller en Forhindring for Religionen. Intet er lige
gyldigt i enhver Ting maa enten vcrre til dens Gavn eller 
til dens Skade. Og de meest videnskabelige Lcerdomme, de 
meest abstracte Systemer stige efter nogen Tids Forlob ned i 
Folkets Masse. 

Man har seet, hvor hurtigt Forraadet af Ideerne ud
tommes, uaar man ikke studerer; det gaaer med Aanden som 
med Jorden: det er Afvexlingen i Dyrkemaaden eller Sæd
skiftet, som vedligeholder dens Frugtbarhed*). 

Vinet har i Marginen tilfoiet: . ligesom vor Krcediken vinder ved 
vor forskelligartede Låsning"; det er en Fuldstcendiggjorelfe afTanken. — 
De io sids!e Afsnit hove modtaget nogen Udvikling under selve Forelæs
ningen, og vi troe at burde gjengive denne efter de Studerendes Hefter: 

„Man vil maaskee tanke, at Prcesten har nok at gjore med Theolo-
gien, og at han ikke lcrngere har Tid til at give sig af med de profane Vi
d e n s k a b e r .  V i  v i l l e  n u  f e r s t  g j o r e  d e n  B e m a r k n i n g ,  a t  O r d e t  p r o f a n  e r  
el upassende Udtryk, som med Urette overfores paa Ting, der ikke bor dad
les. ForDem, hvem Religionen ikke er Eet og Alt, gives der rigtignok to 

Sphcerer, den religiofe Sphcere og ven profane Sphare; men for deu 
Christne er Intet profant, Alt staaer i det Helliges Tjeneste. Vi ville imid
lertid gaae ind paa dette Udtryk og anvende det om de Videnskaber, der 
ikke staae i nogen nodvendig Forbindelse med Religionen. Hvad betyder 
Ordet Theologie? Det har for det Forste en saregen Betydning, ifolge 
hvilken Theologien adskiller sig fra Philofophien, Litteraturen, Kunsten 
o. s. v. Denne Adskillelse er vistnok nyttig; men efter faaledes omhygge-
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Stillingerne ere iovrigt meget forskjellige og krceve eller 
tilstede mere eller mindre Studium. Der vil ganske vist 
vcrre nogen Forskjel mellem Prcrsten paa Landet og Prcrsten 
i Byen. Men man vilde have Uret i at troe, at den Forste 
kan fritage sig for at studere; ja vi ville endogsaa sige, at 
det er saameget mere nodvendigt for ham, som han lever 
afsondret. Vi have talt ganske i Almindelighed; vi have sagt, 
hvad man kan krcrve af en geistlig Mand, naar han lever nnder 
almindelige og rolige Forhold. Han bor beflitte sig paa et 
regelmcrssigt, planmæssigt og alvorligt Studium, — dyrke 
Videnskaben paa en frisindet og oprigtig Maade og med den 

ligt at have betegnet Theologiens Omfang, maa man imidlertid ikke paa-
staae, at den udelukker de andre Videnskaber. Den indeslutter en overor
dentlig stor Mangde profane Elementer: Milosophie, Historie, Chronologie, 
Grammatik o. s. v. Hvis man udsondrer alle de videnskabelige Elementer, 
saa bliver der ikke Andet tilbage end Religionen, som den findes hos 
Massen af de Troende. Det er altsaa vigtigt at studere alt Det, som i 
Forening med Religionen begrunder Theologien; man bor ikke fastsatte 

absolute Grandfer, som ikke tor overstrides. I en mere udstrakt Betyd
ning kan man sige, at Theologien drager Alt til sig, at den bringer alle 

Videnskaber til at staae i et underordnet og skatskyldigt Forhold til stg. 
Og uden her at tvistes om Ordet Theologie, saa maa man dog vel be-
tanke, at der ikke gives nogen Udvikling af den menneskelige Aand, uden 
at den jo enten tjener Religionen, eller virker hammende imod den. Lige

som Religionen naaer ud til Alt, saaledes naaer Alt hen til den. Den ber 
omsatte hele Livet, hvis den ikke vil staae Fare for at blive udelukket fra 
Livet. Dette er en Sandhed, som gjalder for alle Tider, men navnlig i 
vore Dage. Uagtet det trosteslofe Udseende, som vor Tidsalder frembyder, 
er den dog en Organisationens Tidsalder. Fromheden alene kan organi
sere Verden, og derfor maa den fjende Verden. Af Hensyn hertil er det 
nodvendigt, al Pradiken, baade den, der lyder f>a Pradikestolen, og den, 
der meddeles gjennem Boger, kommer til at undergaae nogle Modifikationer. 
Prasten bor kjende mange Ting, ikke for at besvares deraf, men for al be
nytte dem i del ene Fornodnes Tjeneste. Jo mere man kan trange ind i 

Alt, desto mere kan man „tage al Tanke tilsange under Christi Lydighed." 
(2 Cor. 10, 5). I de store Opvakkelsens Tider har Fromheden altid laget 
Videnstaben i sin Tjeneste. Reformatorerne vare deres Tids larde Mand; 
Oplysningens Fjender have aldrig kunnet udrette Noget i nogen Retning. 
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rette Forskeraand. Vistnok vil Prasten i Regelen ikke vare i det 
Tilfalde, at han skulde behove paany at opsoge Grundvolden 
for sin Tro; men selv dette Tilfcelde kan indtraffe, hvilket 
bevises ved Richard Baxte rs Exempel, som paany begrun
dede sin historiske Tro ved Hjalp af ivrige Studier. 

For at fuldende, hvad vi have at sige om Prustens in
dividuelle Liv, ville vi endnu tilfoie, at hau bor lagge sig 
en bestemt Livsplan, foreskrive sig visse Regler, og ikke al
deles uden Modstand overgive sig til Timernes Bolgegang 
og Forretningernes Flod og Ebbe. Vistnok 'gives der, i een 
Betydning, intet Menneske, som mindre er sin egen Herre 
end han; ikkedestomindre vil baade hans Sjal og selv hans 
Embede vinde ved, at han indforer saamegeu Regelmæssighed 
i sit Liv, som det kan tilstede, medens han dog altid bor 
vare beredt til at opoffre Regelmæssigheden for Kjarligheden. 
'Man undgaaer derved megen Forstyrrelse og vinder megen 
Tid"). 

G o d  B e n y t t e l s e  a f  T i d e n  e r  e n  H e m m e l i g h e d ,  s o m  
Ingen burde kjende bedre end Prasten, eftersom Ingen i 
boiere Grad end han, bor have Agtelse for Tiden, hvoraf 
Evigheden er dannet. Man spilder megen Tid uden derved 
at opnaae nogen forholdsmæssig Hvile. Man sparer paa 
Tiden, ved ikke at foretage sig noget Overflodigt, ved ikke at 
besvare de nodvendige Arbeider med overflodige Tilsvininger, 
og ved at satte flere Arbeider i Forbindelse med hinanden. 
Man sparer ogsaa paa Tiden, naar man sorstaaer at varge 
sig imod Paatrangenhed og Taetloshed; Noget, som sra 
Verdens Standpunkt er vanskeligt, men som falder let-

Duguel omtaler en Biskop, som, naar Folk forstyrrede ham i de Timer, 
han havde forbeholdt sig selv, afviste Vedkommende med de Ord: „Hver 
Dag har nok i sin Plage." (iinitv cZes clevoii s cj'iin evecjue. Art. II. 

§ 90). 
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tere, naar man stiller sig paa den religiose Pligts Stand
punkt*). 

Det kan ved denne Lejlighed ikke noksom anbefales Prce-
sten at vcenne sig til at ftaae tidligt op om Morgenen. 
Morgenstund har Guld i Mnnd. Senerehen bliver Aanden 
ligesom forstyrret ved Larmen af de mange udvortes og ind
vortes Bevcegelser. Ved Daggry er Intet gaaet forud for 
vore egne Indtryk, og Intet besvcerer dem. Selv uden Hen
syn til, at Prcrsten mindre end nogen Anden kan gjore sikker 
Regning paa sin Dag, bor han mere end nogen Anden 
scrtte Priis paa Fordelene ved denne Vane. Denne Vane 
havde hiiu kongelige Prophet, som siger: „Jeg vil beskikke 
mig tidligt om Morgenen for dig og give Agt" (Ps. 5, 4)' 
„Mit Hjerte siger til mig i dit Navn: Ssger mil An
sigt." (Ps. 27, 8). „Jeg er rede i Morgenstunden og 
paakalder." (Ps. 119, 147). — Hvo kan vel bedre end 
en Prcrst tale sadledes**)? — Desuden er det en Seier 
over Kjodet, og hvorledes en Prcrsts Stilling og Udsigter 
end monne vcere, saa bor han dog altid boere sig ad, som 
om han forberedte sig til et Liv, fuldt af Savn og 
Besværligheder: han bsr, mere end nogen Anden, vcere 
„fattig i Aanden" og daglig ove sig i at afdoe fra sig selv. 

.En gammel amerikansk Prast fortcrller, at.da.han, i Begyndelsen af 
sin geistlige Virksomhed, engang befandt sig i London, besegle han den 
velarvardige Matthew Wilks, som modtog ham med Hjertelighed. Efter 
nogle Dieblikkes Forlob, da de gjensidig havde meddeelt hinanden de vig
tigste religiose Nyheder, som de vidste, dede Samtalen hen. Wilks bred 
Tavsheden med de Ord: „Har De ellers Noget at meddele mig?" — »Nei, 
Intet af sarlig Interesse." — „Har De ellerS nogen Underretning at bede 

mig om?" — „Nei." — „I saa Fald bor vi tage Asfled med hinanden; 
jeg har Forretninger i min Herres Tjeneste; Farvel min Herre." Jeg mod
tog saaledes, vedbliver Prcrsten en Paamindelse om det Upassende i at 
misbruge Andres Tid og om den Fasthed, hvormed man bor vcerge sig der
imod." (^nec6»tes su>- lo miinstvi'k! cliretien. Et engelsk Vcerk). 

Bacons Bon (see Anhanget Anmartning V!I) .  
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Dette forer os til Askesen. 
„Den legemlige Ovelse er nyttig til Lidet", siger Apostelen 

Panlns. (1 Tim. 4, 8). Paa et andet Sted taler han om 
menneskelige Anordninger, hvilke vel have Skin af Viisdom 
i selvgjort Dyrkelse og Ydmygelse, og idet Legemet ikke spa
res og ikke boldes i LEre til Kjodets Mccttelse (Col. 2, 23). 

Apostelen Panlns bekcrmpede den legemlige Ovelse, for-
saavidt den ikke er forenet med Gudfrygtighed; thi denne 
opstiller han netop imod hiin i det samme Vers af sorste 
Brev til Timothens; og det .'er unægteligt, at en saadan 
D v e l s e  e r  n y t t i g  t i l  L i d e t .  H a n  f i n d e r  k u n  e t  „ S k i n "  i  
menneskelige Anordninger, som havde deres Udspring fra 
Selvretfærdighed og Gjerningshellighed. Han bekcrmper her 
fornd og for alle Tider Selvretfærdighedens bestandig paany 
fremvoxende Hydra. Men paa den anden Side vil ban ikke, 
at vi skulle misbruge vor Frihed til en Anledning for Kjsdet. 
(Gab. 5, 13). Han siger et andet Sted: „Jeg spcrger mit 
Legeme og bolder det i Trceldom, at ikke jeg, som prcrdiker 
for Andre, skal selv blive forskudt" (1 Cor. 9, 27). — Frem
deles: „Pleier ikke Kjodet til at vcekke Begjcerlighed." (Nom. 
13, 14). — Ifolge det Ovenansorte troer jeg ikke, at han 
nnder Navn af legemlig Dvelse har fordomt Andet end 
lovbestemte Scrdvaner, „Anordninger", som han selv kalder 
dem; — jeg mener, at han ikke har sordomt Dvelsen som 
Dvelse, som frivillig Dvelse. Jeg finder rigtignok i Apost
lenes Historie intet Spor af Faste eller noget Lignende; 
men paa den anden Side, hvad Grnnd var der vel til at 
omtale disse Vvelser, hvis de ellers have fundet Sted, da 
Apostlene netop onskede ikke at lade den afskaffede Trceldom 
paany trcrde i Frihedens Sted? Hvis de have foretaget flige 
Dvelser, saa maa det have vccre hemmeligt; thi de have 
maattet handle overensstemmende med Frelserens Forskrift: 
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„Naar du faster, da salv dit Hoved og toe dit Ansigt, at ikke 
Menneskene sknlle see dig faste, men din Fader, som er i Lou-
dom" o. s. v. (Math. 6, 17- 18). Desuden var det Liv, 
som Apostlene forte, en vedvarende Faste, svm de ikke beho
vede at gjore endnu mere trykkende; Dvelse manglede dem 
ikke. Det er iovrigt vcerd at lcegge Mcrrke til, at Apostelen 
Panlns, som visselig ikke skaanede sig selv mere end de An
dre, har sagt: „Jeg spceger mit Legeme og holder det i 
Trceldom*)." (1 Cor. 9, 27). 

Jeg troer ikke, at det for et Menneske, der lever i en i 
udvortes Henseende mere lykkelig Stilling, skulde vcere enten 
forbudt eller unyttigt at spcrge sit Legeme og, idetmindste nu 
og da, at paalcegge sig visse frivillige Savn, som vore sæd
vanlige Forhold ikke paalcrgge os. Det er desuden gavnligt 
at gjore Brud paa sine Vaner. Kjende vi vor Fremtids-
skjcebne? Hvad Friheden til at giore det angaaer, daseer'jeg, 
at vor Herre og Frelser selv har fastet. (Luc. 4, 2). Jeg seer 
fremdeles, at han ved flere Udsagn har forudsat Retmæssig
heden af disse Dvelser, idet han ikke forbyder Andet ved dem 
end Offentlighed og udvortes Stillen til Skue, hvilket bevises 
ved det oveusor anforte Sted (Math. 6, 17—18) og ved 
folgende andet Udsagn: „Naar Brudgommen skal borttages 
fra dem, da sknlle de faste" (Math. 9, 15), et Sted, som 
fremstiller Fasten nnder et nyt Synspunkt, nemlig som et 
Sindbillede eller et Erindringstegn. Jesus Christus har 
ligesaa lidt anbefalet Hviledagen som Fasten; han har forndsat 

^) »Jeg fastede og bad." (Hovedsmanden Cornelius, Ap. G. 10, 30). — 
At I kunne overlade Eder til Faste og Bon" (l Cor. 7, 5). Fa

sten bliver altid fremstillet som uadskillelig fra Vennen; men den frivillige 
Faste er fuldkommen billiget ved folgende Udsagn: ,/Dette Slags onde 
Aander farer ikke ud uden ved Bon og Faste« (Math. 17, 21). Ogsaavi 
have onde Aander at udjage. 
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dem begge. — Den Nytte, vi kunde have af disse Ovelser, 
vilde blive mere end opveiet, vilde gaae aldeles tabt, hvis 
der blandede sig en Felelse af Selvretfærdighed ind i vore 
Dvelser; men sknlde man ikke kunne adskille Brugen fra 
Misbrugen, som forvansker den? Vi knnne jo ikke opstille 
Andet imod disse Dvelser, end den christelige Friheds Idee; 
men hvorledes kan Friheden lide ved en aldeles fri Hand
ling? — Og hvis der i Fasten er et Mmyghedens Skin, som 
skuffer, kan der da ikke i Afskaffelsen af Fasten vcere et Frihedens 
Skin, som ligeledes skuffer? 

Vi betragte aldrig disse Ting uden lgjennem den Mis
brug, som man har drevet dermed i den romerske Kirke; men 
er det den rette Maade at betragte dem paa? — Jeg til-
staaer, at Massillon, i sin Prcediken om Fasten, fremstiller 
og anbefaler denne Dvelse netop i den Betydning, hvori Apo
stelen Panlns fordsmmer den. Man maa undgaae de altfor 
specielle Forskrifter, som vilde tilintetgjore Friheden; men 
Friheden er skjcrnket os, for at vi skulle vise den rette 
Lydighed. 

Hvis det var en anerkjendt Sag, at den legemlige 
Dvelse, forsaavidt den er fri og nden Selvretfærdighed, i 
Almindelighed er nyttig, ja endog nsdvendig for de Christne, 
saa vilde det vcere overflodigt at lcrgge meget Eftertryk paa 
den Nytte, den kan have for Prcesterne. Der er forovrigt i 
intet Tilfcrlde Tale om at tilfoie sig selv Lidelser, men kun 
om at ncegte sig selv tilladelige Nydelser, selv saadanne ele-
mentcere Nydelser, hvis vedvarende Savn vilde medsore en 
virkelig Lidelse og vcere uforenelig med vor Sundheds Be
varelse. 

Det maa i Almindelighed erkjendes, at Legemet ned
tynger os, at vi formedelst Legemet ere beslcrgtede med og 
henhore til den trcege Materie; at det er en Byrde, som maa 
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lettes, for at Skibet kan frelses. Paa den anden Side maa 
man ogsaa mindes, at Legemet er en Slave, som vil vcere 
Herre. En Christen maa vide at holde det i Ave. Men 
det er ikke nok at faste engang imellem; man maa faste 
stadigt, hver Dag, hele Livet igjennem. Den sande Faste, 
den sande Askese bor anvendes imod Aandens ligesaavel som 
imod Legemets Begærligheder; Nysgjerrighed, LErgjerrighed, 
udvortes Virksomhed, Lyst til at skaffe sig Indflydelse, Tsrst 
efter Herredomme, alle disse Begærligheder, alle disse Til-
boieligheder, som ville gjore vor Vei bredere, det vil sige, i 
Virkeligheden bringe os til at forandre vor Vei, ere meget 
stcrrke og meget vanskelige at overvinde. Det er knn Kjcrr-
lighed og en hellig Begeistring for vort Kald, som er istand 
til at faae Bugt med dem. 

Anden Deel. 
prcrstens sociale Ov. 

Forste Kapitel. 
Oet sociale tiv i Almindelighed. 

Det er endnu ikke det pastorale Liv i Ordets ligefremme 
og virkelige Betydning; det er Prcrstens Forhold til Sam
fundet i Almindelighed, men betragtet fra det præstelige 
Embedes Standpunkt og med Hensyn til dette. — Der er 
endnu ikke Tale om nogen prcestelig Forretning, men knn 
om almindelige Pligter. — Jkkedestomindre er der dog en 
Begyndelse til det præstelige Embede, det yderste Omrids 
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deraf. Det prcrstelige Prcrg kan allerede vise sig i disse al
mindelige Forhold. Prcrstens Opforfel i disse maa vcrre 
saadan, at den, om end ikke jnst forkynder ham som Prcrst, 
dog idetmindste svarer til denne Egenskab; man maa, om 
end ikke just kunne kjende Prcrsten paa den, dog idetmindste 
ikke forbauses ved at erfare, at han er Prcrst. Dette bor vcrre 
Regelen og Rettesnoren for hans Opfsrsel. 

Det er vigtigt for Prcrsten at vaage vel over sig selv i 
de sociale Forhold. Han er den Stad, der ligger paa et 
Bjerg; han er i Verdens Dine Reprcrsentant for de christe-
lige Ideer, og den store Masse bedommer Christendommen 
ester ham*): Dette vil maaskee ikke vcrre nogen Undskyldning 
for den, men det vil vcrre en Anklage imod os. 

Prcrsten er en officiel Christen, han er det symbolske 
Menneske; han er det til enhver Tid; de, som altsaa ikke fole 
sig fristede til at domme Christendommen efter ham, ville 
domme ham efter Christendommen, som han forkynder. I 
Gruuden er der ved disse to Betragtningsmader ikke Tale 
om noget Enten-Eller; de ere begge tilstede: man vil 
domme os efter Christendommen og Christendommen efter os. 
Man vil ikke troe sig forpligtet til at handle bedre eller 
vcrre bedre end Prcrsten; og paa den anden Sidr vil man 
have, at han skal vcrre ligesaa fuldkommen som sin jLcrre. 
Man vil have, at det at see ham og det at hore ham skal 
vcrre Eet og det Samme. — Og Enhver veed meget godt, 
hvorledes en Christen bor vcrre; og hvis Enhver anvendte 
den samme Regel paa sig selv, som han anvender paa Prcrsten, 
saa vilde Alle vcrre Dydsmonstre. Man vilde kunne lave 
den svrtrcrffeligste Scrdelcrre af de Fordringer, som hvert 

„Verdslige Mennesker, siger Massillon, betragte vort Liv som den sande 
Virkelighed, der er opnaaelig for Mennesket, og hvortil man derfor maa 
holde sig. (Tidligere anfort Pag. 6j). 
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Menneske gjor til sin Ncrste, og den meest slappe Scrdelcrre 
as de Fordringer, som Enhver gjor til sig selv. Ligeoverfor 
disse to Farer maatte Prcrsten vcrre fristet til at fortvivle, 
hvis han ikke sogte sin Styrke hos det Vcrsen, der baade 
staaer over ham og over Verden. Verden gjor endogsaa mere 
end at domme: den foreskriver Prcrsten hans Opssrsel. Dens 
Fordringer staae tilsyneladende i Modsigelse til hinanden. 
Det synes, som om den paa eengang vil have, at Prcrsten 
skal vcere fuldkommen og dog tillige som et almindeligt Men
n e s k e * ) .  M e n  S a a m e g e t  k u n n e  v i  v c r r e  o v e r b e v i s t e  o m ,  a t  
den veed, hvorledes en Prcrst kan og bor vcrre. Det er for 
en Prcrst, som for enhver Christen, vanskeligt at v^re alle 
Mennesker til Behag; og han bor aldrig forglemme det Ord: 
„Vee Eder, naar alle Mennesker tale vel om Eder!" (Luc. 
6, 26). Men det er muligt for ham at „fremstille sig selv 
retskaffen" for alle Mennesker. Han kan sige til Verden som 
Apostelen Paulus: „For Gud ere vi aabenbare; ja jeg haaber, 
at vi ogsaa ere aabenbare for Eders Samvittighed." (2 Cor. 
5, 11). Det er paa en Maade haus Pligt at skaffe sig et 
saadant godt Nygte: „Han bor, siger Apostelen Paulus, have 
et godt Vidnesbyrd af dem, som ere ndensor;" (1 Tim. 3, 7) 
hvormeget mere da ikke af dem, som ere i Kirken. — Ver
dens Bifald er altsaa, forsaavidt der er Tale om Ting, som 
Verden kan bedomme. Noget, der bor soges og kan opnaaes. 

Det er baade nyttigt og opmuntrende at fastholde dette, 
naar man kun bestandigt fcrtter det som sit hoieste Maal og 
som sin overste Grnndscrtuiug „at fremstille sig selv retskaffen 
for Gud", (1 Tim. 2, 15) og naar man kun altid er beredt 
til at sige til Verden, naar den fordommer os for hvad den 

Es, 30, 10. — Math. il, 17: „Vi flsitede for Eder, og I vilde ikke 
dandse; vi sang klageligl for Eder, og I vilde ikke grccde." 

9-
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ikke forstaaer: „Mig er det saare Lidet at dommes af Eder 
eller af en menneskelig Ret." (1 Cor. 4, 3). „Dersom jeg 
endnu tcekkedes Mennesker, da var jeg ikke Christi Tjener." 
(Gal. I, 10). Naar en streng Fastholden ved eengang an
tagne Grundsætninger vinder Agtelse, selv om det er i noget 
Slet, med hvormeget storre Grund vil den da ikke blive 
agtet, naar det gjalder det Gode! — Maar Verden for
dommer os for vor Troskabs Skyld, da er det aldrig nogen 
Beskcemmelse og udscrtter os aldrig for at tabe vor Agtelse; 
der er tvertimod Wre i denne Vancere, medens derimod en
hver verdslig Foielighed og Eftergivenhed i enhver Henseende 
svcrkker vort præstelige Embede og berover os vore Medmen
neskers Agtelse. 

Vi ville nu betragte Hovedtrekkene i det Physiognomie, 
med hvilket Prcrsten bor sremtcrde i de almindelige Samfunds

forhold. 

§ Vcrrdighed (Mrbarhed). 

Denne Egenskab henhorer til det sociale Liv. „Det bor 
en Biskop at vcrre tugtig." (1 Tim. 3, 2). Det er eu af de 
forste Fordringer, Apostelen Panlns gjor; det er den forste, 
som Verden gjor. 

De franske Bibeloverscettelser brnge Ordene Ai»ve og 
Ai'gvits til at gjengive: 

(1 Tim. 3, 2), oversat af Luther sittig; af 
d e  W e t t e  a n s t a n d i g ;  a f  E n g l c r n d e r n e  o k  d e -
k g V i 0 u I-. 

(1 Tim. 3, 11 hvor Apostelen taler om 
Prcestens H u s t r u )  o v e r s a t  a s  L u t h e r  o g  d e  W e t t e  e h r b a r ;  
af Englcrnderne 

2-^0^5 (Tit. 2, 7), oversat af Luther Ehrbarkeit; 
a f  D e  W e t t e  W u r d e ;  a f  E n g l c r n d e r n e  A i - a v i t ^ .  
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Gravitet (af ssrnvis) er den mere eller mindre betyde
lige Vcegt, som er forbunden med en Interesse, en Tanke, et 
Onde o. s. v. I det udvortes Liv og i scedelig Betydning 
er det Alt, hvad der lcegger for Dagen, at et Menueske bcerer 
en stor Tankes og et stort Ausvars Vcrgt. Der er betroet 
Prcesten saa stor en Tanke og saa stort et Ansvar, at Vær
dighed i hans Stand kun er simpel Velanstændighed. Man 
kunde bestemme den som Udtrykket af den Wrbodighed, hvor
med vi betragte Formaalet for vor Sendelse. 

Det er aabenbart, at den udvortes Vcerdighed ikke er 
saud og ikke fortjener at anbefales, uden forsaavidt den svarer 
til en indvortes Vcerdighed, som er Foselsen af den Vcegt og 
det Ansvar, som man bcerer. Vcerdighed er ikke „en Legemets 
Hemmelighed til at skjnle Aandeus Svaghed med^)>" 

Intet er mere stridende imod Vcerdighed end et paa
taget vcerdigt Vcesen: „En altfor studeret Vcerdighed, siger 
La Bruyvre, bliver komisk. Ogsaa her bersre Extremerne 
hinanden; midt imellem dem ligger den sande Vcerdighed. 
Der er en stor Forskjel mellem at vcere vcerdig og at give 
den Vcerdigei Den, som tceuker paa at blive det, vil aldrig 
blive det. Enten er Vcerdigheden ikke tilstede, eller ogsaa er 
den naturlig; og det er lettere at aflcegge den, end at tilegne 
sig den"). 

Men man maa endnu langt mindre give sig Mine af 
det Modsatte. Man har seet Geistlige, som, fordi de altfor 
meget vilde undgaae at frastode Folk, tilsidst have bragt sig 
selv i Vanrygte. Saadanne Exempler forekomme iscer hos 
Katholikerne, fordi den katbolske Prcests Stilling, Scedvaner 
og Dragt staae i skarp Modscetning til Verden, og fordi den 

- >  N  o  c  i i  o  s o  u  c «  u  I  < 1 ,  N e i ^ e x i o n s  i n o r - i l e s  L L I > V I l .  

l . o s  e s ,  i  K a p i t l e l :  
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Letfærdighed, hvormed man vil omstode denne Skranke, knn 
fremhcever den desto mere. „Sknlde det ikke vcere mliligt, at 
give Folk, der ere beklcrdte med en vis Værdighed, og hvis 
hele Livsstilling er alvorlig, for ikke at sige mere, at forstaae, 
at de ikke ere forpligtede til at bringe Fvlk til at fortcrlle om 
sig, at de spille, synge og fpoge ligesom alle andre Folk; og 
at man ved at see dem saa moersomme og saa behagelige 
ikke sknlde troe, at de ellers vare saa ordentlige og saa al
vorlige? Sknlde man ikke endogsaa nnderhaanden tnrde lade 
dem vide, at de ved et saadant Vcrsen tilsidesatte den sine 
Levemaade, hvoraf de ellers ere saa stolte; saasom denne 
tvertimod bringer den ndvortes Optrceden i Samklang og 
Overensstemmelse med hver enkelt Livsstilling, nndgaaer en
hver Contrast og vogter sig for at vise det samme Menneske 
nnder forskjellige Skikkelser, hvilket gjor ham til en besyn
derlig Sammensætning og til en latterlig Person*)?" 

Vcerdigheden viser sig i Levnet overhovedet og navnlig 
i  T a l e .  

Under det almindelige Begreb af Levnet henforer jeg 
O m g a n g ,  A d s p r e d e l s e r ,  B  e s k j c e f t i g e l s e r  o g  K l æ d e 
d r a g t .  

Hvad Omgang angaaer, da bor man vistnok ikke nde-
lnkkende see Folk af een enkelt Stand, da det derved let knnde 
faae Udseende af, at man gav den urimelige Mening Med
hold, at en Prcest ikke er et Menneske; men man bor med 
endnn mere Omhn vogte sig for at blive seet overalt. Prcrsten 
er en selskabelig Mand, ikke en Selskabsmand, endnu mindre 
en Verdensmand. Han bor gjore sig kostbar, medmindre det 
er for Kjcrrlighedens Skyld; thi dette Hensyn er det eneste, 
som bor bevcrge ham til at blande sig mellem Mcrngden. 

k Ki C»i nctei-cs i Kapillct: Des ^u^enienls. 
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En Mand, som sees overalt, kan ikke indgyde Wrbodig-
hed. Den Dom, som man fcrlder om en Prcest, der tager 
megen Deel i selskabelige Gloeder, er kun lidet gunstig. 
Man beskylder ham sor ikke at bekymre sig om sine Pligter 
og ikke at fole Trang til Eensomhed. Selskabslivet mang-
soldiggjor Leilighederne til at gjore det Gode, men endnu 
mere Fristelserne til at gjore det Onde. — Der gives end
videre Mennesker, som Prcesten hverken .bor see hos sig selv 
eller hos Andre. Apostelen Paulus foreskriver Timotheus, 
hvem han skal flye: alle de Menuesker, som fore et slet Lev
net, og sremsor Alt dem, der have Gudfrygtigheds Skin, 
men forncegte dens Kraft. (2 Tim. 3, 5). 

Prcrsten bor mere end nogen Anden vcelge sin Omgang. 
Man vil vcere noieregnende i hans Sted, og altsaa ogsaa 
streng imod ham, naar han ikke har vnret det selv. Her er 
ikke blot Tale om Iagttagelse af den udvortes Anstand og 
om Sommelighedshensyn, men om en virkelig Fare, som man 
bor uudslye. Ogsaa for Prcrsten gjcelder dette Ord: „For
fores ikke; slet Omgang fordcerver gode Scrder." (1 Cor. 15, 
33). — „Fremmede have fortcrret hans Krast; og han har 
ikke fornummet det; haus Haar er bleven hvidt; og han har 
ikke bemcrrket det" (Hos. 7, 9); og endelig dette: „Hvo som 
elsker Faren, skal omkomme i Faren." 

Hvorledes skulde han knnne soge slet Selskab, naar 
godt Selskab er ham saa nodvendigt, og naar han dog al
drig kan vcere formeget omgivet, formeget nnderstottet af dem, 
d e r  f r y g t e  G u d ?  

M a s f i l l o u  v i l  h a v e ,  a t  e n  P r c e s t  k u u  s k a l  o m g a a e s  
med Prcester: „Tillader mig, siger han, her at svare Eder, 
hvad Sanet Paulus fordum sagde til nogle Disciple, som, 
istedetfor at henvende sig til deres Brodre for at afgjore 
deres Stridigheder, henvendte sig til hedenske Dommere: 



136 

8ie non est intei' vos sapiens ciuisczuain? Hvorledes! I 
stnlde ikke mellem Eders Medbrodre kunne sinde nogle for
standige og elskvcerdige Prcester, i hvis Selskab I knnde soge 
Vederqvccgelse ester Eders alvorlige Beskæftigelser? Sie non 
e s t  i n t e i -  v o s  s a p i e n s  c / u i s c j u a m ?  E r  d e t  m n l i g t ,  a t I m i d t  
imellem saamange Geistlige, hvis Omgang baade er behage
lig, opbyggelig og cerefuld for Eder, sknlde behove at kalde 
Verden til Hjcelp og soge Adspredelser der, hvorhen I knn burde 
komme med Eders Forretninger og Eders Sorger*)?" — 
Det vilde dog vcrre at gaae for vidt, om man vilde holde 
sig strengt til en saadan Forskrift. Man bor ikke give den 
daarlige Mening Medhold, at en Prcrst ikke er et Menneske, 
ligesaalidt som man bor berove Prcesten det, som Selskabs
livet kan give ham og lccre ham. 

Forovrigt har jo Prcrsten en Familie, en hnnslig Kreds, 
som i Nodsfald maa erstatte ham et mere afvexlende Selskab. 
Gamle Forbindelser, indgaaede under uheldige Auspicier, ere 
ofte meget til Besvccr. Man bor ikke ringeagte det Forbi
gangne og bryde disse Forbindelser. Ali er beskikket af For
synet; Gud kan benytte den Ene for at velsigne den Anden. 
Hvis det er umuligt at vedligeholde dem, faa maa man lose 
dem, men uden at fonderrive dem. Hvad Slcrgtskabsfor-
bindelser angaaer, da bor man hverken bryde dem eller lose 
dem, men hellige dem. Prcrstens Familie er hans forste 
Menighed. 

A d s p r e d e l s e r  e l l e r  V e d e r q v c e g e l s e r .  —  D e t  e r  
vanskeligt at give bestemte Forskrifter herom. Naar jeg siger, 
at en Prcest ligesaavel som ethvert andet Menneske trcrnger 
til Adspredelser; naar jeg paa den anden Side siger, at der 

)I i, s 5 i 11 o I I , viscouis sur 1.1 M k i n i e i e  6c»nt les ecclesikistiljiies 
cimvent cvnversei- nvee les personnes 6u moncie. Ferste Betragtning. 



137 

gives Adspredelser, som hos en almindelig Christen ikke for
arge, men hvorved en Prcest let udscrtter sig for at give de 
Svage Forargelse; at ikke Alt, hvad der er tilladt, opbygger, 
og at en Jesu Christi Tjener altid bor opbygge; endelig at 
Begrebet af det Ssmmelige indtil en vis Grad er forskjelligt 
paa de forskjellige Steder, saa er dermed Alt sagt: det Ovrige 
maa overlades til den sunde Fornuft. Jeg vil blot minde 
de unge Candidater om Apostelens Ord: „Lad Ingeu foragte 
dig for din Ungdoms Skyld." (1 Tim. 4, 12). Uagtet sin 
Form er det dog ganske vist en Forskrift. Og desudeu for
glemmer Apostelen ikke at sige til Timothens: „Flye Ungdoms-
Begjeringer." (2 Tim. 2, 22). Det er det eneste Middel til 
at beskytte sin Ungdom mod Foragt. Og man indseer let, 
at der er mere Anledning til at paalcrgge sig selv Baand i 
Ungdommen end senerehen. — Man maa tage sig i Agt for 
at helde sig til den Side, hvortil man allerede helder. Der 
gives visse Fornoielser, paa hvilke man bor give Afkald: 
Jagt, Spil, Theater; uuder en vis Form ogfaa Mnsik og i 
Almindelighed lidenskabelig Tilboielighed for en eller anden 
Knnst Ingen af disse Ting kan passe for en Prcrst; Til
bagevirkningen deraf vilde ikke vcere gavnlig for ham selv, og 
han vilde udscette sig for Dadel. 

Han bor ligeledes undgaae uden Nodvendighed at blive 
seet paa saadanne Steder, hvor Publikum kommer sammen 
for at more sig, selv om de ere nok saa anstcendige. Man 
kan ikke svare for. hvad Slags Selskab man vil trceffe der, 
eller hvad der vil foregaae. — Prcrsten bor meest af Alle 
tilegne sig den Grundsætning: „Det er bedre at gaae til 
Sorrigs Huus end at gaae til Gjcrstebnds Huus, fordi i det 
er hvert Meuueskes Eude, og den Levende skal lcegge det 
paa sit Hjerte." (Prcrd. 7, 2). 

Vi mene ikke, at alle disse Savn gjore det Menneske 
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hellig, som paalcrgger sig dem. Den, der ikke paalcrgger sig 
dem, kan, om han end handler urigtigt heri, dog maaskee 
vcrre mere hellig end en Anden, der ikke forskaaner sig for et 
eneste af dem. Man kan sie Myggen af, men nedsluge Ka
melen. (Math. 23, 24). 

Hvad Prcrstens Beskæftigelser angaaer, da sige vi 
endnu ikke, at han ifolge den apostoliske Forskrift (1 Tim. 4, 
15) „bor blive deri" (det vil sige i sit Embede) og bestandig 
vcrre beskæftiget dermed; dette ville vi senere komme til at 
omtale; men sorsaavidt vi blot tage Hensyn til Wrbarbeden, 
og gaae nd fra den Forndscrtning, at Prcrsten har mere Fri
tid, end han har Lov til at have, sige vi, at ikke enhver 
Be>kjcrftigel>e er forenelig med LErbarheden i det prcrstelige 
Embede. Jeg er ingen Ven af Agerbrug eller Handels-
foretagender: har Prcrsten Eiendom, da lad ham tage Vare 
paa den; men han maa indfkrcrnke den Slags Veskjcrftigelser 
til det Allernodvendigste. Det vilde endogsaa skade ham, om 
han i saadanne Retninger fik Ord for at vcrre en sårdeles 
dygtig Mand. 

K l æ d e d r a g t e n  ( o g  h e r v e d  f o r s t a a e  v i  i k k e  P r c r s t e n s  
Embedsdragt eller det Ornat, han er ifort ved sine offent
lige Forretninger) har den dobbelte Betydning at inde
holde en Paamindelse baade for Vedkommende selv og for 
Andre. 

Vigtigheden af en faadan ndmcrrket Dragt er forskjellig 
i de forstjeliige Tider. Vvr Tid, som ikke ynder Metaphorer 
i det sociale Liv, eller som maaskee er ifcrrd med at opsoge 
nye Sindbilleder, synes tilbsielig til lidt efter lidt at afskaffe 
enhver betegnende Dragt. Men Ingen bor forhaste sig med 
at give Exemplet herpaa. (Det ga-ier omtrent hermed som 
med Bestrcebelsen efter at skabe nye Ord i Sproget; thi Klæde
dragten er et Sprog). I ethvert Fald maa man oprigtigt 
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gaae ind derpaa. — Saameget vil altid staae fast, at Prce-
stens Dragt, hvis den ikke udelukkende er bestemt for ham, 
bor have et eensformigt og uforanderligt Prceg, medens en 
Mand i enhver anden Livsstilling kan tillade sig Afvexling i 
sin Klcrdedragt. 

Det vilde vcere bedre slet ikke at bcere nogen ejen
dommelig Dragt, end ved Skjodesloshed og Ureenlighed*) 
saa at sige at forncegte den. 

W r b a r h e d  i  T a l e .  —  A t  t a l e  l i d t  e r  d e n  f o r s t e  
Regel. Ikke at spoge formeget er den anden**). At fore 
Diseussioner med Maadehold og at afbryde dem i rette Tid 
er den tredie. At vogte sig for al hoirostet og overdovende 
Tale er den fjerde. „Han skal ikke raabe og ei oplofte Ro
sten." (Es. 42, 2). Rolighed indgyder Mrefrygt; den er lige
som et taust Lyn: „Fredens Gud skal knuse Satanas under 
Eders Fodder," (Rom. 16, 20). Jeg vil endnu hertil soie, 
at man bor beflitte sig paa ikke saameget at tale om Per
soner som om Ting. Herved mener jeg ikke alene, at man 
skal vogte sig for Bagtalelse, hvilket folger af sig selv, men 
ogsaa for Alt, hvad der smager af Nysgjerrighed og ligner 
Sladder. Dog vilde jeg paa den anden Side ikke synes om 
en paataget Tilbageholdenhed. 

Reenlighed er, saa at sige, en halv Dyd, der kan knytte sig til en virkelig 

og heel Dyd. 
Eph. 5, 4 ; sc»> i  i l i t n s ) .  —  i n  g l i i s  s u n t  n u^se, 
i n  Z g c ' e i c l o t > d u 8  Iil-ispkcrnikv." 

( B e r n h a r d  a f  C l a i r v a u r ,  6 e  c o n s i c l e i ' - i t i v n e  N b .  I I I .  
c-,,,. XIII. 

„ I Z i e n  l o i n  s u s s i  l e  r i i e  i n t e m s i v i  s n t :  

„ D u  i i > e  c > m e > '  i l  e s t  p e u  6 i l l e r e n t ;  

„ ? o l l e  ^ s N e  6 e ^ e n e i e  e n  s a t i r e ;  

, , ' s e l  c z u i ,  l j ' ? > t i n i « l ,  n v  r i a i t  c z u e  p o n r  l i r e ,  

„ I ^ i n i e e  e n  l i n n t  n n  t i - i i t  ( c i k i i c l )  e n v e n i m e ,  

s e  l l e r o k e  n  l u i - m e m e ,  v  » i e l i r e !  

^ I ^ n  l e  p e r ^ s n t ,  u n  c o e u i  c ^ u i  I ' e u t  a i m e . "  
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Fremdeles maa man huske paa, at enhver Christen, alt-
saa fremfor Alle Prcesten, bor tale i Overensstemmelse med 
Guds Ord (hvilket ikke alene betyder: at forkynde Glids Ord); 
at Christi Ord bor boe rigeligen hos ham i al Viisdom 
(Col. 3, 16); at hans Tale bor vcere krydret med Salt og 
forskaffe dem Naade, som hore den; og at, hvis Enhver skal 
gjore Regnskab for de overflodige Ord, han har talet, saa 
vil dette Regnskab blive endun strengere for Prcrstens Ved
kommende. — Det er maaskee ikke afveien at gjore opmcerk-
som paa, at medens Prcesterne i deres Omgang med Verden 
paalcrgge sig en Slags Tvang, fole de sig undertiden fristede 
til at holde sig fkadeslose derfor mellem sig selv indbyrdes. 
Prcestesladder har endogsaa i enkelte Lande kunnet blive til 
et Ordsprog*). 

Jeg gjsr mig ikke store Tanker om, ligesaalidt som jeg 
scetter stor Priis paa den officielle Wrbarhed hos en Prcest, 
der i sin noermeste Kreds ikke engang har Agtelse for Vel
anstændighed, som dog altid bor iagttages^, selv i de sor
troligste Forhold; — skjsndt det ingenlunde er min Hensigt 
at ville berove Prcrsten Fortrolighedens Behageligheder. 

Her er ikke Tale om, at man altid skulde stndere sine 
Manerer; tvertimod, >det bor man aldrig gjore. Hvis LEr-
barheden forresten kommer indvortes fra, vil den altid vcrre 
naturlig. 

Z 2. Forbringsloshed »g Beskedenhed. 

Fordringsloshed er det Modsatte af et hovmodigt og stivt 
Vcrsen (jeg vilde tilsoie af Svnlft, hvis dette Ord brugtes 

»I ingen Stand findes der saamange Anecdotkrcemmere som iblandt Geist-
ligheden, ligesom der heller ilke er nogen, der giver Anledning til saamange 
Anecdoter som Gejstligheden." (Harms). — Hvoraf kommer denne sidste 
Omstændighed? Jeg veed det godt. 
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om et Menneskes Manerer ligesom det bruges om Sproget), 
Feil, der ikke komme af en overdreven Vcerdighed, men af 
en nrigtig Opfattelse af vor egen Vigtighed og vor egen 
Myndighed. Man kan maaskee trostigt overlade det til Ver
dens alvorlige Paamindelser at rette denne Scrrhed; Prcestens 
Embedsvcrrdighed indgyder med hver Dag mindre Wrefrygt, 
omendskjondt Enhver, medmindre han sknlde vcere meget uop
dragen, er tilboielig til at indromme Prcesten nogle udvortes 
Tegn paa Agtelse alene paa Grnnd af hans Embede og udeu 
derved at paadrage sig videre Forbindtlighed. Den ndvortes 
Vcerdighed og Dragten have ikke stort at betyde, naar de 
ikke understottes af det Indvortes; man vinder Intet, man taber 
tvertimod ved at gjore Fordring paa en blind Wrbodighed 
og ved at tiltage sig en Plads i Samfundet, som ikke til
kommer En i et strengt og bydende geistligt Vcesen indgyder kun 
et meget lille Antal Mennesker LErbodighed, og ikke engang 
mod disse Faa vil jeg tilraade at lcrgge det for Dagen. Det 
er uvcerdigt for en Prcrst at benytte sig af saadanne Midler, 
ikke ubetinget at stole paa den Sandhed, hvis Redskab han 
er, og at give sig Mine af at troe, at der er en hemme
lighedsfuld Kraft knyttet til ham. — Katholske Prædikener 
forlange LErbodighed imod Prcesterue; dette er lettere at sor-
staae, fordl Prcrsten der er en Persvnisication as Religionen. 
— Alt Dette vcere forresten sagt uden Skade for den præ
stelige Myndighed. Prcrsten behover ikke at bede om For
ladelse for Sandheden. 

§ 3. Fredsommelighed. 

Skulde han ikke vcere en Fredens Mand, han, som er 
kaldet til at vcere „fredsommelig" (Math. 5, 9); han, som er 
Forkynder af en Viisdom, der „forst er reen, derncest fredsom
melig" (Iae. 3, l7); han, som er en Discipel af og en Re-
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prcefentant for vor Herre og Frelser, der „ikke raabte og ei 
oploftede Rosten og ikke lod hore sin Rost paa Gaden?" (Es. 
42, 2). Veed han desuden ikke af Bibelen og af sin egen 
Erfaring, at „Retfærdigheds Frugt faaes i Fred?" (Iac. 3, 
18). „Dersom det er muligt, da haver Fred med alle Men
nesker, saavidr det staaer tll Eder. (Rom. 12, 18). 

Det er netop fordi hans Embedsvirksomhed er en Kamp, 
at denne Anbefaling er af Vigtighed. Han maa ikke glemme, 
at han den ganske Dag udstrcekker Hamderne til et ulydigt 
og gjenstridigt Folk (Rom. 10, 21); at han er kaldet til at 
irettesatte, ja i visfe Tilfcrlde endogsaa offentligt at irette
satte Synderne (1 Tim. 5, 20); at han som Prcest og som 
Christen fcerdes paa et Gebeet, der er gjennemploiet af Stri
digheder; at der ikke gives een eneste Sandhed, uden at den 
jo er knyttet til Mindet om en Vildfarelse; at Theologien 
ncrsten ligesaameget er en Underssgelse som en Positiv Frem
stilling; at hvis hans Overbeviisniug er alvorlig, saa har 
han kun erhvervet sig den gjeunem en Kamp ligesom et 
Krigsbytte, vcrdet med hans eget Blod; og endelig at han 
ved mere end een Leilighed har sit Embedes Rettigheder at 
forsvare. 

Apostelen Paulus kunde vel have tcrnkt paa alt Dette, 
da han sagde: „Det bor en Biskop ikke at vcere indtagen af 
sig selv" (Tit. 1, 7); og „En Herrens Tjener bor det ikke at 
stride." (2 Tim. 2, 24). Og dette udelukker ikke alene alle 
Retssager, men ogsaa Ordstrid, unyttige eller endelose Dis
kussioner, en trcettekjcer og spidssindig Tcrnkemaade og Lyst 
til Haarkloverier"). 

Man kan ikke sige, at Prcesterne ere frie for denne 
Tcrnkemaade; den Omstcendighed, at de ere vante til bestandig 

Forsamlinger, som spilde deres Tid med at strides vm Bagateller. 
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at leve i den samme Kreds af Ideer, Beskæftigelser og Per
soner; den Omstændighed, at de ere vante til at tale uden 
at blive modsagte, saa at den forste nok saa ubetyde
lige Modsigelse forbauser dem, kan bidrage dertil. Jeg 
vil gjerne troe, at Verden gjor sig skyldig i en Overdrivelse, 
naar den paastaaer, at Prcrsterne i Almindelighed ikke ud-
mccrke sig ved deres Omgængelighed, og at de ere vanskelige 
Folk, med hvem man frygter for at have Noget at bestille; 
men for at tvinge Verden til at lade vccre at sige dette, maa 
man vcere overordentlig fredsommelig. — Man indseer let, 
at jeg her taler om de scedvanlige Anledninger til Strid, om 
de almindelige selskabelige Forhold, og ikke om de egentlige 
Troesstridigheder eller om det saakaldte vclium tlieoloo-ieuin, 
en Bencrvnelse, der, saa mener man. bedst betegner Hadet i 
dets vccrste Skikkelse; og man har Ret i at tcrnke saaledes; 
thi naar man hader i Guds Navn, saa hader man til
gavns. 

Det er allerede nok for en Prcrst, at han finder Kampen 
indenfor sin egen Embedskreds, og at han paa disse Ene
mærker ikke er istand til at undgaae den. Han kan ikke, som 
de andre Troende, indskrcenke sig til „at forsvare sig, med 
Sagtmodighed og ?Erefrygt, for Enhver, som begjcerer Regn
skab af ham for det Haab, som er i ham." (1 Pet. 3, 15). 
Han kan gjerne indlade sig paa en Discnssion, naar han 
kan v«re sikker paa, at den vil blive fort med Alvor, Orden 
og Sommelighed; men for det Forste bor han ikke „kaste 
Perler forSviin"; for det Andet er han i Regelen mere kaldet 
til at fremscrtte en Mening end til at indlade sig paa Under-
sogelser, og han bor ikke altfor let opgive den forste af disse 
Stillinger. Ved slige Leiligheder udfordres der en vis Tact; 
Fredens Aand er opfindsom. 
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§ 4. Sagtmodighed. 
„Eders Sagtmodighed vorde vitterlig for alle Mennesker." 

(Phil. 4, 5). Sagtmodigheden maa altsaa vcrre af stor 
Vigtigbed, siden der kraves, at den straxskal falde i Vinene. 
Vi ville ndforligen komme til at Ztale om Prcestens Kjcerlighed, 
naar vi begynde at stndere hans Embede: det er der, at den 
fuldstcrndigt kommer til at ndfolde sig. Her have vi kun at 
betragte hans Sagtmodighed, det vil sige, den Hjertelighed, 
Foielighed, Forekommenhed og Elskværdighed, som han lcrgger 
for Dagen i de almindelige selskabelige Forhold. Han er 
Barmhjertighedens Reprcrsentant. Han bor ikke skramme 
men vinde. — Men det maa flyde let for ham, nden noget 
paataget Vasen; det maa ikke vare nogen ndenadlcert Nolle; 
thi en ndenadlcert Nolle vil, hvad slige Ting angaaer, altid 
blive givet slet; hans Godhed er ikke blodagtig og sledsk; den 
er mandig. Hellere en Smnle Heftighed end den velvillige 
og faderlige Mine, som enkelte Mennesker paatage sig tvert-
imod deres Natnr. Haardhed er stundom den sande Form 
for Kjcerligheden; Sagtmodighed er undertiden et Forraden. 
Der kan vare Kjarlighed tilstede i Heftigheden og i Harmen. 
Men i hvor hoi en Grad vilde ikke et barsk og skolemester
agtigt Vasen, en kort og bestemt Tone, som vidnede om 
Utaalmodighed, Lunefuldhed eller Hovmod, Mangel paa Hof
lighed eller blot Udseende af Kjedsomhed eller Ligegyldighed 
(Altsammen Ting, som meget godt kunne vcrre forenede med 
Kjarlighed) skade Prasten og det prastelige Embede! 

F o. Mrlighed, Oprigtighed, Ligefremhed. 

Det er til Prasterne, at det Ord er henvendt: „Vorder 
snilde som Slanger og eensoldige som Duer." (Math. Il), 16). 
Disse to Forskrifter fremtråde i Texten som to Slutninger, 
der uddrages af een og samme Kjendsgjerning, nemlig den. 
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at Apostlene befandt sig midt i Verden ligesom Faar midt 
iblandt Ulve; heraf flutter Iesns Christns, at det er nod-
vendigt baade at vare eenfoldig og at vare snild. Maaskee 
bor det ogsaa forstaaes saaledes, at han anbefaler dem Klog
skab, dog Oprigtigheden og Ligefremheden nforkrcrnket. Den 
forste Fortolkning er mere bogstavelig, den anden mere na
turlig. Man kan antage dem begge. Ligefremhed er nod-
vendig, fordi Klogskaben er det. Prcesten veed bedre end 
nogen Anden, hvormange Folger eet eneste Ord kan inde
slutte i sig, og for ham ere Folgerne evige og frygtelige. — 
Klogskaben er i saa starke Udtryk anbefalet Prasten, at han 
ikke troer at knnne have formeget af den. Hans Stilling er, 
selv under de gunstigste Omstædigheder, saa vanskelig, at 
den vel kau friste ham til at vcere forsigtig indtil Merlighed. 
Hvormange Farer ere der ikke! Simpel Uagtsomhed, Ube
tænksomhed, Heftighed, en om end knn tilfceldig Efterladen
hed i at flye Skinnet af det Onde, en krankende og fra-
stodende Adfard, noverlagt Tale, overilede Domme, slet valgt 
Fortrolighed; Muligheden af at lade sig inddrage og indvikle 
i Ting, som ere ham uvedkommende og berove ham hans 
Holdning; Verdens Tcrnkemaade, som, uden at lade sig marke 
dermed, nden at sige Noget, har Diet med ham, aflurer ham 
hans forste Svaghed og marker sig den, for at beraabe sig 
derpaa imod ham, eller vel ogsaa er ondskabsfuld uok til at 
give ham Fuldmagt dertil for ved haus Exempel at faae mere 
Dristighed til at gjore det Onde, eller som soger at bringe 
ham i Modsigelse med sig selv, at bringe ham i Uenighed 
med Verden, med Dvrigheden, med dem, hvis Tillid han 
nyder: — er alt Dette ikke nok til at gjore ham ikke alene 
forsigtig, men endogsaa mistroisk, indesluttet og crngstelig! 
Tager hau ikke Heusyu til alt Dette, saa spiller hau et vo
veligt Spil; tager han formeget Hensyn dertil, saa mister 
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han let denne Dneeenfold, som er hans Pligt, hans Charak-
teer, Noget, han fremfor Alt maa bevare, efterdi den offent
lige Tillid er hans forste Fornodenhed, og som desnden nccsten 
ved enhver Leilighed er den bedste af alle Beregninger. Der 
er i Virkeligheden Intet, som i den Grad forvirrer listige 
Folk som Eenfold; thi de forstaae den ikke og forndsee den 
ikke. Det er umuligt at beregne den Styrke, som der ligger 
i disse aabne Charakterer. Listighed derimod indgyder saa megen 
Mistro, at alene det at have Ord for at vcrre snild skader 
os mere, end det gavner os; skal Verden fatte Tillid til os, 
maa den see Snildheden forenet med den storste Oprigtighed. 

Apostelen Paulus var gjennemtrcrngt af disse Sandheder. 
Han giver sig selv mere end een Gang det Vidnesbyrd, at 
han ikke havde opfort sig med Trccdskhed. (2 Cor. 4, 2). 
Han siger gjerne, at der hos ham ikke er baade Ja og Nei. 
(2 Cor. 1, 18). Han har vovet at irettescrtte en Apostel, 
som ikke vandrede lige. (Gal. 2, 14). 

Herved fordommes Lsgn, Unviagtighed, Forstillelse, Uord
holdenhed eller Lethed til at glemme Forpligtelser, Rcrnker 
og Udflugter, for vidt dreven Tilbageholdenhed, forblommede 
Bebreidelser eller Beklagelser, frygtsomme Hentydninger, nret-
fcerdig Mistanke, overdreven Forsigtighed, et diplomatisk 
Vcesen, som man stnndom tillcrgger Prcesterne o. s. v. 

Intet er mere stridende mod LErlighed end Partiaand, 
som ikke troer Andre end sig selv, aldrig underkaster Noget 
en virkelig Droftelse, knn horer for en Forms Skyld, aldrig 
indrommer sin Uret eller sin Uvidenhed, besmykker, und
skylder, forklarer i det Uendelige, bestandig opstiller Forskjelle 
og troer, at den sande Styrke viser sig i ikke at ville gjore 
nogensomhelst Indrommelse. 
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§ 6. Uegennyttighed. 
Uegennyttighed er ganske vist kun en enkelt Form as den 

almindelige Dyd, som bestaaer i at fornugte sig selv. Men 
det er nodvendigt at sige et Par Ord om Losrivelse sra denne 
Verdens Goder. Den absolnte Uegennyttighed vilde vure 
Hjertets fuldstuudige Ligegyldighed sor timelige Goder. Denne 
Grad as Fuldkommenhed bliver vistnok ikke tilstrækkelig efter
stræbt af Folk i Almindelighed, ja det er tvivlsomt, om den er 
bleven naaet af noget Menneske; men den er ikkedestomindre det 
Maal, hvortil vi bor strube hen; og foruden de almindelige 
Grunde, der bor bevuge et Menneske til at tragte herefter, 
Grunde, som vi ikke her ville minde om, gives der sor Pru
stens Vedkommende suregne Grunde, hvilke vi ikke bor lade 
uomtalte. 

1. Det prustelige Embedes Aand er en Opoffrelsens 
Aand. Prusten giver forud sit Liv til Priis; han opoffrer 
det, som har hoiere Vurd; hvorledes skulde han da ville til
bageholde det, som har ringere Vurd? — Det er for ham, 
at disse Ord ere skrevne i „Ingen, som lugger sin Haand paa 
Ploven og seer tilbage, er vel skikket til Guds Rige/' (Luc. 
9, 02). „Hver den, som kumper, er afholdende i Alt." (l Cor. 
9, 25). Opoffrelse er uforenelig med Kjurlighed til Rigdom. 
„Leiesvenden seer Ulven komme og forlader Faarene og flyer." 
(Joh. 10, 12). 

2. Det Hverv, hvori vi ere sendte, og det Maal, som 
vi vedkjende os, bestaaer netop i at losrive dem, for hvem 
vi prudike, fra Jorden. Vi strube at vukke deres Attraa 
efter den Lykke, som er forbunden med at vure fattig i 
Aanden (eller med srivillig Fattigdom). Hvorledes kunne vi 
gjore dette med Frihed, med Krast og med Held, naar vi 
selv ere fungflede til de samme Goder, hvorfra vi ville los-
rive dem? Hvorledes er det muligt Andet, end at vi, ved 

10* 
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at prcedike denne Lssrivelse fra Verden for Andre, maa fore 
en desto strengere Fordommelse over os selv, saafremt vi selv 
forblive lcrnkede til denne Verdens Goder? Jo mere vi have 
prcrdiket for Andre, desto fikkrere ville vi vcrre paa at blive 
forskudte, selv om vor Prcrdiken har baaret Frugter (1 Cor. 
9, 27). 

3. Vi repræsentere Iesns Christns, som selv har valgt 
Fattigdom. (2 Cor. 8, 9). Er det nden Hensigt, at han selv 
vilde vcrre fattig? Var han ikke allerede fattig nok derved, 
at han var et Menneske? — Fuglene have dog deres Reder, 
Rcevene have dog deres Huler: han havde ikke det, hvortil 
han kuude helde sit Hoved. — Eet eneste Sted i Evangeliet 
beretter os om et Sted, hvor Jesus Christns engang op
holdt sig; og der er Intet, som forhindrer os i at troe, at 
det kuu var et midlertidigt Ly. (Joh. 1, 38. 39). 

4. Vi reprceseutere Christendommen, hvis Aand er, ikke 
at forlade sig paa det Syulige, men paa det Usynlige, og 
som soger sin Sikkerhed der, hvor Andre vilde troe at sinde 
deres Fare, nemlig i en usikker Stilling*). Kunne vi have 
en anden Aand end dens, og knnne vi reprceseutere den med 
Troskab, naar vi ikke alene soge Sikkerhed, som maaskee alle
rede er formeget, men endogsaa Beqvemmelighed, Overflodighed 
og Velvcere? 

Jesus Christus vildc have Tjenere, som snvillig og af Ajarlighed stulde 
paatage sig at vcere hans Sendebud; men hvormeget bidrager ikke Udsigten 
til at komme i Besiddelse af Formue, ja selv altfor megen Tryghed 
for Fremtiden til at gjore et Kald tvivlsomt? Det Uvisje er Sjælen 
i Alt, hvad der staaer i Forbindelse med Chnstendommen, og Troens 
Gjerninger trives kun ved det samme Princip, som har givet dem deres 
Oprindelse. Det er for at hellige dette Princip, at Jesus Christus valgte 
at vcrre fattig i enhver Henseende, hans Disciple efter ham, og at Aposte
len Paulus levede af sine Hcrnders Arbeide. ja endogsaa „moi somme-

ligen arbeidcde med sine egne Hander." (1 Cor. 4, 12). 
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5. Prusten er Kirkens Storalmisseuddeler. Som Uddeleren 
af Andres milde Gaver bor han ogsaa saavidt muligt give 
af sine egne Midler. Selv der, hvor det skulde synes, at 
han kunde modtage, vilde man gjerne have, at han skulde 
give. Men Egennytte udelukker milde Gaver og Almisse. 

6. Det er til Prcesterne, at det Ord udtrykkelig er sagt: 
„Pengegjerrighed er en Nod til alt Ondt. Da Nogles Lyst 
stod til denne, fore de vild fra Troen .... Men du, o Guds 
Menneske, flye disse Ting." (1 Tim. 6, 10. 11). — Ja, man 
kan kan vel sige: de fore vild fra Troen, saasom Judas 
for Penge forraadte sin Herre og Mester. Egennytte er en 
Begyndelse til Utroskab og til svigagtig Opfyldelse af sin Em
bedspligt. Det er vel vcerdt at lcegge Mcerke til, at hverken 
Frygt for Fcengsel eller for Dod har foranlediget saa mange 
Frafald som Kjcrrlighed til Penge. — Men uden at tale om 
formeligt Frafald, saa paastaae vi, at der ikke gives nogen 
Last, som tilintetgjor saamange Dyder, eller som er mere ufor
enelig med enhver Sjcelens og Aandens Oploftelse.*). Denne 
Lidenskab er inaaskee den meest sortcrrende as alle: „Gjer-
righed skal tage^sine egne Herrers Liv." (Ordsprog 1, 18). 

7. Der er heller Intet, som i den Grad frastoder 
Hjerterne og umuliggjor Tilliden som Gjerrighed, selv om 
den ikke er smndsig, men kun skinner igjennem, ja endogsaa 
den blotte Tanke om, at der fattes Uegennyttighed. Den Prcrst, 
som er en Leiesvend, fcengsler kun saadanne Sjcrle til sig, der 
ere tilfals ligesom han. „Faarene folge ikke en Fremmed." 
(Joh. 10, 5). De Levende ville soge den Levende; Den 
Dode vil forblive hos de Dode. — Uegennyttighed derimod 
indtager strar fra Begyndelsen af Folk for os og bibringer 

est gn^usti tgmlzue pnivi snimi czunm gmsre 6ivitik>s." 
L i c ' e i o ,  l ) ( Z  O l s i c i i s ,  I > b .  I .  



150 

dem en gunstig Formening om vor Wrlighed og Oprigtighed. — 
Godgjorenhed skjnler i Verdens Dine en Syndernes Mang
foldighed. 

8. Frimodighed savnes gjerne bos Den, som er fcengslet 
af Egennyttens skcendige Baand, ikke alene fordi Egennytten 
svcrkker Grundvolden for denne Dyd hos os, men fordi det 
ikke altid er muligt at vcere frimodig, naar man ikke er uaf
hængig. En hemmelig, skamfuld Folelse tilskynder os til at 
vcrre skaansomme selv der, hvor det ikke er til nogen Nytte, 

9. Selv Skinnet af denne Last er farligt, fordi det er det 
Forste, som de der ikke troe, fatte Mistanke om eller gaae 
paa Luur efter hos dem, der troe. Dette er naturligt: 
Religionens Magt er saa stor, at den kan formaae sine Til
hængere til at bringe ethvert Offer for Evighedens Skyld; 
og disse Offre komme, som Erfaringen viser, let dem tilgode, 
der repræsentere Evighedens Interesser og Evighedens Idee. 

I  a l l e  m e n n e s k e l i g e  R e l i g i o n e r  h a r  m a n  s e e t  d e t  
menneskelige Hjertes overtroiske Rcrdsel blive bearbejdet til 
Fordeel for enkelte Individers Pengegridskhed. Apostelen 
Paulus betcrnker sig ikke paa at indromme, at der til enhver 
Tid vil findes Mennesker, der betragte Fromheden som et 
Middel til at fortjene Penge, og han opfordrer Tiinotheus 
til at holde sig fra Saadanne, uden Tvivl mere ved en fra 
deres forskjellig Opforsel end ved omhyggeligt at nndgaae deres 
Selskab, (l Tim. 6,5). — Han betegner uden Tvivl smud
sige og skinhellige Prcester i 2 Tim. 3, 6. 7i „Af dem ere 
de, som snige sig ind i Husene og besncere Qvindsolk, ^om 
ere betyngede med Synder og drives af mangehaande Lyster, 
som lcrre altid og kunne aldrig komme til Sandheds Erkjen-
delse." — Baade for og efter Christns har der vcrret Men
nesker, som „opcrde Enkers Huse og paa Skromt bede lcrnge." 
(Math. 23, 14). Slige Forargelser see vi vel ikke omkring 
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os; men de ere dog mulige, og stundom komme de tilsyne 
under en anden Form. Man kan benytte sig af sit Embede 
for at skaffe sig Gunstbevisninger, som man burde tilbage
vise. Dette gjor Verden mistcrnksom; den er meget villig til 
at troe, at Prcesterne ere egennyttige. Hvad enten nu Grun
den ligger deri, at det er den Last, som hyppigst kommer 
tilsyne, eller deri, at det virkelig er den, for hvilken vi ere 
meest udsatte, vist er det, at det er den, som Verden meest 
anklager os for. Prcrsten vil let undgaae visse Udskeielser, 
naar han er paa sin Post; men Gjerrigheden sniger sig saa 
let ubemccrket ind i Hjertet, og der gives mange Prcrster. 
som kun i dette ene Punkt ndscctte sig for Dadel. Hvad 
enten det er med Rette eller med Urette, man gjor dem ofte 
denne Bebreidelse*). 

Man bor ikke forundre sig over, at Apostelen Paulus 
rettede sine fornemste Bestræbelser mod denne Kant. Han 
saae, at Prcesterne deels vare udsatte for den Fare at hen
falde til Gjerrighed, deels for den Fare at blive beskyldte 
derfor. Han imodegaaer dette dobbelte Onde. Han noies 
ikke med at sige: „Det bor en Biskop ikke at vare bengiven 
til siet Vinding." (Tit. 1, 7). Han kcemper endnu eftertryk
keligere herimod ved Hjcrlp af indirecte Midler, men i Sær
deleshed ved sit eget Exempel, som han trods al sin Mmyghed 

5) Det synes, al denne Last er en Forbandelse, som er knyttet til det praste-
l i g e  E m b e d e . "  a  5  s  i !  I  o n  ,  n e u v i e m e  l l i s e o u r s  s ^ n o c l i i l :  c l e  I '  i »  V s -
riee des pr stres). — „Verden betragter os ncesten Alle som smittede 
og besudlede as denne haSIige Sygdom .... En Prast og et gjerrigt 
Mennejle er i dens Dine Eet og det Samme." !>I a s s i 11 o n, treixieme 
< l i s c o u r s  s ^ n o c l k , ! :  6 e  I »  e o  m  p a s s i o n  t l e s p s u v  r e s ) .  

„l^piscopi pluiiini, ljuos et ornameiito esse oportet c-eteris 
et exemp!o, <livina prokura tione eonteinpta, proeui stores rerum 
skeeulsrium lieii; clei elictu elilkecli, plebe deserts, pei siienss 
provineiss ol»ei 1 sntes, ne<^otistionis c>ukvstuiie nui>6inss sueu-
psri. p r i s n us , De Ispsis). 



vover at opstille: „Vi arbejdede med Moie ogBesvcrrNat og 
Dag, for ikke at vcere Nogen af Eder til Byrde o. s. v." 
(2 Thess. 3, 8. 9. See ogsaa I Cor. 4, 12). — I det 
niende Kapitel af forste Brev til Corinthierue, ligesom ogsaa 
enkelte andre Steder (1 Tim. 5, 17. 18), erklcerer Apostelen 
det vel for de Troendes Pligt at nnderstotte deres Prcester; men 
for sin egen Person gjor han Afkald paa Benyttelsen af denne 
Ret. — I 2 Cor. 12, 14 — 19 frasiger han sig enhver Net, 
af hvad Art den end monne vcrre; han bortgiver den nden 
Haab om og nden Fordring paa Erkjendtlighed. 

Da han i Milet tager Afsked med Prcrsterne i Ephesns, 
minder han dem ligeledes om sin Opforsel i denne Henseende, 
og uddrager deraf folgende Formaning for dem: „Jeg har 
ikke begjcert Nogens Solv eller Guld eller Klædebon. Men 
I vide selv, at disse mine Hcrnder have tjent for min Nod-
torft og for dem, som ere med mig. Jeg viste Eder i alle 
Ting, at det bor os saaledes at arbeide og at komme de 
Skrobelige til Hja'lp, og at ihukomme den Herres Jesu Ord, 
hvorledes han selv har sagt: saligt er det hellere at give end 
at tage." (Ap. G. 20, 33-35). 

Og det var netop denne Aand, der besjcelede den celdste 
Kirkes Prcrster og endnu lang Tid derefter bevcegede Biskopper 
til at bortgive al deres Eiendom. 

Hele den hellige Skrift betegner Gjerrighedens Last som 
den meest odelceggende for det prcrstelige Embede: en flet 
Prcrst kalder den en Leiesvend*). 

Efter saaledes at have viist Nodvendigheden af at flye 
Gjerrighed, ville vi vise, at det er en Last, som bestandig 

Der findes en Mangde Steder i den hellige Slnsimod vindesyge og egen
n y t t i g e  P r c e s t e r :  E s .  5 6 ,  1 1 ;  —  J e r .  6 ,  1 3 ;  —  E z e c h .  3 4 ,  1 — 3 ;  —  
Micha 3, 11; — Math. 15, 5—6; — 23, 14). — (Stederne ere sam
lede as Bridges). 
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truer os. Det er ikke uden Grund, at vor Herre og Frelser 
har sagt; „Vogter Eder for Gjerrighed" (Luc. 12, 15) og at 
han har villet, at Apostlene ikke skulde medtage nogen Pung. 
Imidlertid bar Judas dog Pungeu. Der var altsaa en 
Hnnsholder; men dette svcekker ikke vor Regel, 

1. Denne Last kan nbemcrrket suige sig ind i vort 
Hjerte under det meest skuffeude Skin, de meeft forfore-
riske Paaskud og med en aldeles umcerkelig Overgang. 
Man kan vcrre odsel paa samme Tid, som man er gjerrig, og 
den forste af disse Laster kan meget let skuffe os med Hensyn 
til den anden. Man kan vcrre afgjort gjerrig, og have vceret 
det i lang Tid, nden at ane det. Iblandt alle de Sophismer, 
hvormed man skuffer sig selv, er der ingen, som gjor mere 
Skade end den, at man skylder sin Formue til sine Born; 
man forglemmer, at man fremfor Alt skylder Gud den. Hos 
mange Folk er Gjerrigheden en aandelig Scerhed, som rigtig
n o k  e r  f o r e n e t  m e d  e n  H j e r t e t s  S y g d o m .  F r a n t s  a f S a l e s  
siger, at han, under sin Virksomhed som Skriftefader, aldrig 
har hort Nogen beskylde sig selv for Gjerrighed. 

2. Det er den Last, som, saa at sige, arver efter 
alle de andre, og hvori hele Hjertets Begærlighed concen-
trerer sig. Den tager til med Aarene; Gjerrighed er altid 
mulig, selv naar det ikke lcrngere er muligt at heugive sig til 
andre Lidenskaber. 

3. Det er den Last, som bedst lader sig forene med 
Christendommens udvortes Scrdvaner, med Velanstændighed 
og en vis LErbarhed i Sceder, omendskjondt der dog gives 
et Punkt, hvor den bliver forargelig. Paulus havde uden 
Tvivl dette Sidste for Die, da hau sagde i „Dersom Nogen, 
der kaldes en Broder, er en Gjerrig, da skulle I end ikke 
cede med en Saadan." (1 Cor. 5, N). Dengang blev Gjer
righed lettere forargelig end nutildags, paa Grund af dens 
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Modscctning til den Uegennyttighed, der bevcegede Brsdrene 
til at have Alt i Fccllesskab. I vore Dage er det ikke lcen-
gere Tilfceldet, og det er som Folge heraf vanfleligere be
stemt at paavise denne Last. 

4. Det er den Last, for hvilken vi ere allermeest ud
satte paa Grnnd af vor Stilling, som paa en bydende Maade 
afskjcrrer os alle de andre og knn tilsteder denne; vor Stilling 
synes paa en Maade at tilskynde os til denne Last ved 
de smaalige Beregninger, hvortil den forpligter os. 

5. Endelig er det den Last, som allervanskeligst lader 
sig ndrydde. Har den forst eengang faaet Fodsceste, formaae 
hverken Fornuftgrunde eller Spot eller Egenkærlighed eller 
Undseelse Noget imod den*). 

Hvad der folger af Uegennyttighedspligten: 
1. At man ikke bor vcrlge det prcrstelige Embede af 

egennyttige Hensyn: „Vogter Gnds Hjord, ikke for slet Vin
dings Skyld (af smudsig Egennytte), men med Redebonhed." 
(1 Pet. 5, 2). Den slette Vinding, hvorom Apostelen 
P e t e r  t a l e r ,  e r  d e n  V i n d i n g ,  s o m  a t t r a a e s .  D e n n e  s l e t t e  
Vinding forklares tydeligt ved disse Ord: „I have annam
met det for Intet, giver det for Intet." (Math. 10, 8). Det 
Bidrag, som de Troende yde, er altsaa ikke en Arbeidslon, 
men en Hjcrlp, en Understottelse (hvortil de imidlertid ere 
forpligtede). „De, som vaere paa Alteret, dele med Alteret." 
(1 Cor. 9, 13). Det Princip, at Gnds Ord stal gives 
for Intet, staaer altsaa ved Magt, og vi have seet, hvormegen 
Flid Apostelen Paulus har gjort sig for at hellige det ved 
sit eget Exempel. Lejesvenden bliver sammenlignet med en 
Tyv. (Joh. 10). Esterat Micba, for at vije Iernsalems 

Indbildningskraftens Andeel i denne Last. See Madame Guizots Raad 
(k^ucstion clomestiljue, I.ettis XXXI). 
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Uretfærdighed har sagt: „Dens Hoveder domme for Skjenk", 
tilfoier han: „Dens Pra'ster lcere for Betaling, og dens Pro-
Pheter spaae for Penge." (Micha 3, l i ) .  Vore Institutioner 
have i denne Henseende et Fortrin. Man vil vel endnu kunne 
vcelge den prcrstelige Stilling for Indtcegtens Skyld; men 
den frembyder intet Tillokkende for Pengegriskheden; det gode 
Udkomme, som vore Institutioner stille i Udsigt, maa man 
vente lcrnge efter*). Man vil altsaa ikke godt paa Prcrsten 
kunne anvende disse Ord af vor Herre og Frelser: „I soge 
mig, ikke fordi I saae Tegn, men fordi I aade af Brodene 
og bleve mcette." (Joh. 6, 26). 

2. At man ikke bsr benytte sig af fin Stilling til at 
skaffe sig Indtcegter. Denne Slags egennyttige Beregning 
er ikke altid mulig. Imidlertid kan det prcestelige Embedes 
Uashcengighed let lide et Skaar ved hine smigrende Gaver, 
som man oste ikke kan afslaae**). Hengivenhed, ja selv siin 
Folelse kroever undertiden, at man modtager dem; men man 
vogte sig vel for at lade Kjcrrlighed til Viuding trcenge ind 
i Hjertet. 

3. At vi ikke i uvedkommende og upassende Beskæf
tigelser bor ssge Midler til at sorbedre vor Stilling. 

4. At vi i alle Pengesager bor vcere saa rnndhaandede 
og eftergivende, som vore Forhold tilstede. 

Sporge vi nu om Midlerne til at erhverve sig Uegen
nyttighed, da er der for det forste Sparsommelighed, som be
varer os sor Gjerrighed eller for dens Paroxysmer; thi et 
odselt og udsvævende Levnet gjor os gjerrige. Det gaaer 

5) l'snclem l essiicit inerteni, sei n tameii. „Godt Udkomme bliver lang: 

om lange Den til Deel, som ikke har gjort Noget for at forskaffe sig det." 
— En Hentydning til 27de Vers af Virgils forste Ecloga. 
Der gives ingcn Accidentser: dog maaherfra undtages den private Religions^ 
underviisning, paa enkelte Steder ogsaa Ligbegangelser og Bryllupper o. s. v. 
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med Pengene som med Tiden: Den, der bedst sorstaaer at 
holde Huns dermed, har meest tilovers til Andre; paa samme 
Maade er en sparsommelig Mand bedre istand til at vcrre 
gavmild i det rette Dieblik. — For at vcere uegennyttig maa 
man ikke have altfor kostbare Tilboieligheder og ikke paatage 
sig for store Forpligtelser imod sine Sandser, sit Kjod eller 
sin Forfængelighed. — Der gives visse Vaner, som forskaffe 
mange af dem, der hengive sig dertil, saa liden Fornoielse, 
at man skulde troe, at de kun have sogl et Middel til at 
prove nogle nye Maader at vcere paa, eller at de have villet 
mangsoldiggjore ikke deres Nydelser, men deres Fornemmelser. 

Dette Middel forndfcetter et andet, som er det forste og 
det eneste virksomme, nemlig Kjcrrlighed. Man kan ikke be
stie sig for en Last uden ved Hjcelp af en Dyd; man kan 
ikke befrie sig for Gjerrighed uden ved Hjcrlp af Kjcrrlighed. 
Gjerrigheden maa flyttes andetsteds hen, for at be
nytte en smuk Tanke afQuesnel, som siger, at „denLiden-
flab, der gaaer ud at vinde flere Sjcrle for Gud. er den 
eneste Gjerrighed, som er tilladt for en Prcrst." 

Den katholske Kirkes Grnndscrtninger angaaende denne 
Gjenstand ere vel vcrrd at lcegge Mcerke til: „Den gode 
Prcest, siger Saint-Cyran, elsker de Fattige og bort-
fljcrnker al sin Eiendom til dem*)". — Den katholske Kirke 
brcrndemcerker de Prcester, som efterlade sig Formne^). — 
Adskillige have endog forfcrgtet den Mening, at Prcrsten, lige
som visse Biskopper i de forste christelige Tider, bor blotte 
sig eengang for alle. Dngnet jafviser denne Tanke, men 
med Vaersomhed og Wrbodighed*^). Det er klart, at en 

8 s i n t- ) i a ii, l'ensees sur le saeerljoee. 
55) See herom MaSsillon, flere Steder, for Erempel i hans Synodalialc 

sui' la compsssion cles pauvres. 
55^) I^ettros sur differenls sugets de morale et <le piete. s. Is. Pag 6 

og 22. 
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ugift Prcrst hav mere Fribed i saa Henseende end en gift 
Prcrst. Denne Sidste bor ikke bortgive sin Eiendom, men be
nytte sig af den og selv bestyre den i Overensstemmelse med 
Gnds Hensigt, som har givet ham den. — Jesus Christns 
sagde til sin Fader: „Jeg beder ikke, at du skal borttage dem 
af Verden, men at dn skal bevare dem fra det Onde." (Joh. 
17, 15). 

§ 7. Prcrsten i Forhold til Samfundets almindelige 
Interesser. 

Vi have viist, med hvilket Physiognomie Prcrsten bor 
fremtråde og paa en Maade bebude sig. Det er den almin
delige Pligt at handle i Overensstemmelse med den Lcrre, 
han forkynder. Der staaer nu det Sporgsmaal tilbage, hvilke 
Forhold hau, udenfor siue prcrstelige Embedsgjerninger, kan 
komme til at staae i til Samfundet i Almindelighed. Til
horer han kun sin Menighed? Tilhorer han kun Religionen? 
Bor Samfnndets ophoiede Interesser forblive ham fremmede? 

Det synes for det Forste, at da Religionen optager hele 
Menneskelivet for at forherlige det, saa bor Prcesten, som i 
fnldeste Betydning er Religionens Repræsentant, ogsaa i samme 
Grad vcrre Menneskelivets Repræsentant. 

Lysende Kjendsgjerninger vise os Prcrster og Mnnke som 
Civilisationens Udbredere, Videnskabens Bevarere*) o. s. v. 

Beskaffenheden af hans Studier og Udovelsen af hans 
Embedsforretninger udvikle Evner hos ham, som vilde finde rig 
Anvendelse i de meest forskjellige Virkekredse i det menneskelige Liv. 

Talleyrand har sagt, at der ikke gives nogen bedre For
beredelse til Diplomatten end Theologien^). De geistlige 

Sec AIsItL-Ni-un seientiiiljues l't lillei'iiu-es. loine I. 
s>»?, 324. (Om den norske Gejstlighed). 

c!u cvinle clo lieinkaxj. 
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Studier ere virkelig ogsaa mere omfattende end alle de andre; 
det theologiske Studium er mere humaniserende end noget 
andet, selv det, der beskjceftiger sig med Samsuudets In
teresser og Samfundets Anliggender. 

Vi indromme alt Dette, og vi erkjende, at Tiderne 
kunne foreskrive forskjellige Pligter; men vi maae tage fol-
gende Forbehold: 

1. Religionen er noget for sig Bestaaende. Den om
fatter Alt, den gjennemtrcrnger Alt; men den er ikke Alt: den 
er sig selv. For med Nytte at kunne forbinde sig med dette 
Livs Anliggender maa den have sin egen, fra dem afsondrede 
Tilværelse. Christendommen har ikke ilet med at indblande 
sig i Folkenes Liv, eller hvis den har indblandet sig deri, 
saa har det vceret paa en dynamisk Maade som cn Aand. 
Det Samme maa gjcelde om ethvert enkelt Individ; man 
maa vcere godt rodfccstet i Centrum for at udbrede sin Skygge 
til Peripherien. Lad Prcesten forst og fremmest tage vare 
paa sine egne Anliggender, lad ham fremfor Alt vcere Christen 
og Prcest; hans Grene ville siden udstrcekke sig videre, og 
Kaus velgjoreude Skygge vil udbrede sig over alle Sam
fundets Anliggender. 

2. Der er, selv om man bliver staaende ved den lige
fremme og ncermeste Qpsattelse af det præstelige Embede, 
faameget Godt at udrette, at mau ikke er forpligtet til at 
jage efter det indirecte Gode. Prcesten bor ssge at give den 
menneskelige Familie et Stottepnnkt, og dette Stottepnnkt er 
den religisse Sandhed: naar Menneskeheden har fundet denne, 
vil den ad den lige Vei vandre sin Bestemmelse imode. Prce
sten vil kunne forherlige sin Sendelse ved en eller anden ud
vortes Velgjeruing; meu hvor Andre kunne gjore det ligefaa 
godt, bor han udeelt hellige sig til sit Kald. Hvor Nodven-
digheden krcever det, kan han beskjcrftige sig med Ager-
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dyrkning, Skoler, ja selv med den religiose Sang; men han 
bor fremfor Alt tilhore sit Embede. Imidlertid hvis det 
skulde falde i hans Lod at virke paa samme Maade som 
Ober lin og Felix Neff, o! da betcenke han sig ikke paa 
at gjore det. 

3. Er det ikke en Fordeel for Prcesten ikke at vcrre 
bundet ved Noget og at kunne optrcrde som Mcegler i Alt, 
fordi han staaer udenfor Alt? Hvis han derimod altfor let 
blander sig i Ting, som ere hans Embede uvedkommende, da 
vil han ofte baade blive Dommer og Part i Sagen, og han 
vil ikke leengere kunne udtale sig med saa megen Frimodighed. 

4. Det er en stor Fare for Religionen, naar Prcesten 
som Prcrst blander sig i timelige Interesser og paanoder 
Religionen en Myndighed og en Magtfuldkommenhed, som 
den ikke vedkjender sig. Hvor let ndscettes den ikke derved 
for at blive besudlet! 

Vi ville berore et scrreget Punkt, nemlig Politiken. 
Vi maae vel adskille den fra Fcedrelandssiud, som, om det 
end ikke er en christelig Dyd, dog idetmindste er en Folelse, 
som Christendommen antager sig og helliger, og en Pligt, 
til hvilken, som til alle andre. Christendommen giver Lys og 
Styrke. Jesus Christus har kjeudt denne Folelse; Apostelen 
Paulus ligeledes"). Deeltagelse i politiske Auliggeuder er 
hverken det eneste eller det bedste Beviis, som en Borger kan 
give paa sit Fcedrelandssind; det er en sccregen Virsomhed 
som saamange andre, en Virksomhed, som vi ikke troe er for
budt de Christne, men endnu mindre paabudt dem. 

Det er forekommet Nogle onskeligt, at Præsterne lagde 
Vind derpaa""). Jeg begriber det ikke, naar Talen er om 

Rom. 9, i—5. 

»Intet forelommer mig i Almindelighed mindre at vare i Menneskehedens 
Interesse, siger Naville, end at betragte de Kredse, hvor Tanker og 
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en virkelig Sjælesorger; er Talen derimod om en Prcest, 
der ikke har nogen Sjcelesorg, og som bliver til en Politiker, 
saa forandrer han Lobebane; det er det Hele. Det er ikke 
vor Sag at domme ham, og, i Almindelighed taget, ville vi 
ikke knnne sordomme ham: vi maae forudsatte, at han har 
givet Afkald paa det umiddelbare Prccsteembede, hvortil slige 
Beskæftigelser ere langt fra at forberede ham. Men en 
Sjælesorger, hvorledes skulde han kunne gjore det, uden at 
modarbeide sit Embede og svcckke dets Anseelse? 

Jeg taler ikke just om Prcesternes Ncrrvcerelse i Forsam
linger af Nationens Repræsentanter: dette udgjor ikke eu poli
tisk Lobebane; men i Almindelighed ere de ikke synderlig paa 
deres Plads der*). Det vilde maaskee ikke vcrre retfcrrdigt 
at udelukke dem derfra; men de ville gjore vel i selv og af egen 
Drift at ndelukke sig derfra. Der er altfor stor Afstand imellem 
Politiken og det præstelige Liv: — Prcesterne tilegne sig ikke 
ved deres Embedsforretninger den Aand, som disse Forsam
linger krceve, og ligesaalidt omvendt; — man maa vcere be
lavet paa at hore dem prcrdike; — hvad religiose Sporgs-
maal angaaer, som aldrig burde behandles i slige Forsamlinger, 
da behover man ikke Prcesternes Ncervcerelse for at knnne 
behandle dem godt; — Stcenkene fra de politiske Debatter 
sees altfor let paa Præstekjolen; — Prcesterne kunne i slige 
Forsamlinger ikke undgaae at hore Ting, hvortil deres Stilling 
paa eengang byder og forbyder dem at svare. 

Anskuelser drosles, Forsamlinger, offentlige Forlystelser og Dagpressens 
Debatter som Enemærker, hvorfra netop de Mand bor banlyses, hvisNar-
vcerelse og Indvirkning der vilde have de gavnligste Folger." (.Uemoiik 
LUI' clo Ii> psti'lv smsse, Uag. 98—99. tienvve 1839). 
See ogsaa et Vark af Doctor Brown, Hiv i.axv ot ^I-i ist respectin^ 

civil ode^ience, Pag. 228. 
Det er ikke engang aldeles afgjort, at de kirkelige Korporationers Raad< 

stagninger ere gavnlige for dem. 
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Det er paa en anden Maade, det er igjennem andre 
Kanaler, at Religionen maa trcrnge ind i Politiken. 

Politiken har ved at give sig af med Religion, nodt 
Religionen til at give sig af med Politik; men ved dette 
Fuskeri ere de begge blevne forvanskede, og Religionen endnu 
mere end Politiken. Burnet, som kunde tale med om denne 
Ting*), har udtalt sig om den Skade, som Religionen til-
foier sig selv ved at blande sig i Politiken, paa folgende 
Maade: „Politiken og Partierne fortcere ikke alene vor Stu
dering og vor Kundskab, men oet Eneste, som er endnu mere 
vcerd end Studering og Kundskab, nemlig den religisse Fo-
lelse og den oprigtige Iver efter at naae det Maal, hvor
for Guds Son har villet leve og doe, og hvortil de, som 
have givet sig i hans Tjeneste, have lovet at hellige deres 
Liv og deres Bestrcebelser**). 

Det ovenfor Udviklede kunne vi i Korthed sammenfatte 
saaledes: vi fordomme ikke forud enhver Udvidelse af det 
præstelige Embede, og vi ville ligeså alidt bestemme Grcrndsen 
vi troe, at det, naar Tiderne krceve det, kan modtage en 
uendelig Udvidelse; meu disse Tider have deres sceregne Tegn, 
som man maa forstaae at afvente og at tyde***). 

" )  V u r n e t ,  B i s k o p  a f  S a l i s b u r y ,  s p i l l e d e  e n  R o l l c  i  R e v o l u t i o n e n  a f  1 6 8 9 .  
Nuinet, /V I)iscvui8e ot llik pa5torsl csie. 

Er det prcrstelige Embede, saaledes som det nutildags opfattes og udoves, 
indesluttet indenfor de Grcrndser, der vare anviste Prasteembedet i den 
celdste christelige Kirke? 

I I  
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Andet Kapitel. 

prcrstens huuslige Liv. 

§ 1. Almindelige Betragtninger. LEgteskab og 
Colibat. Prceftens Hustru. 

Evangeliet har ikke iagttaget Tanshed angaaende denne 
Gjenstand: „Det bor en Biskop at vcrre ustraffelig, een Qvindes 
Mand, aarvaagen, sindig, tngtig, gjestfri, beqvem til at lcere 
Andre; som vel sorestaaer sit eget Huns, som haver 
lydige Born med al Wrbarhed; thi dersom Nogen ikke veed 
at soreftaae sit eget Huns, hvorledes kan han bessrge Guds 
Menighed? Desligeste bor det deres Hnstrner at vcere 
cerbare, ikke Bagtalersker, men aarvaagne, troe i alle Ting" 
(1 Tim. 3, 2. 4. 5. 11). — „Derfor efterlod jeg dig i 
Creta, at dn skulde indrette, hvad som fattes, og indscette 
Mdste i hver Stad, som jeg befoel dig; saasremt en Saadan 
er ustraffelig, een Qvindes Mand, som haver troende Born, 
der ikke ere beskyldte for Ryggesloshed, eller ere gjenstridige. 
Thi det bor en Biskop at vcere ustraffelig, som en Guds 
Hnnsholder, ikke indtagen af sig selv, ikke vredagtig, ikke hen
given til Viin, ikke til Slagsmaal, ikke til slet Vinding, men 
gjestfri, elskende det Gode, sindig, retfcerdig, hellig, kydsk" 
(Tit. 1, 5-8). 

Disse Steder gaae ud fra den Forudscetning, at Prcesten 
er gift og Familiefader, hvilket ikke just betyder, at de fore
skrive Prcesten Wgteskab. Hvis man vilde sige, at dette er 
nodvendigt, for at han i alle Maader kan vcere „et Exempel 
for dem, som troe"*), saa vilde vi svare, at det ikke er nod-

5) „Var et Cxempel for dcm, som troe, i Tale, i Omgangelse, i Kjarlighed, 
i Aand, i Tro, i Kydsthed" (1 Tim. 4, 12). — „Viis dig selv i alle 
Maader som et Monster paa gode Gjerninger" (Tit. 2, 7). 
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vendigt selv at besinde sig i denne scrregne Stilling for at 
tjene til Monster for dem. som befinde sig deri. En slig 
Fordring vilde vcere nrimelig og stridende mod Evangeliets Aand, 
som ikke vil binde os ved bogstavelige Forskrifter: til Beviis 
herpaa kan for Exempel anfsres de forskjellige Former, hvor
under de fire Evangelister berette den samme Begivenhed. 
Overalt i Evangeliet mode vi den samme frisindede Cha-
rakteer. Vor Herre og Frelser er jo dog vort Monster i alle 
Ting, omendskjondt han ikke har levet i de almindeligste 
menneskelige Forhold. Apostelen Paulus endelig. Forfatteren 
til alle de nysanforte Steder, var ikke gift. 

Apostelen Panlns, som har hjemlet Alle Ret til at gifte sig 
(1 Tim. 4, 3), har paa den anden Side ogsaa Priist Colibatet, 
idet han ikke indskrcenker sig til at anbefale det som passende i 
de saresulde Tider, hvori Kirken befandt sig (1 Cor. 7, 26—29) 
men som et Middel til mere udeelt at hengive sig til Gud 
(1 Cor. 7, 32 —35). I Grunden gjengav han kun en Tanke, 
som Jesus Christus selv har udtrykt (Math. 19, 10—12). 
Det kan ikke kaldes at komme i Modsigelse med sig selv, 
naar man giver Fuldkommenheds-Raad, hvis almindelige 
Efterlevelse vilde vcere nforenelig med Samfundets Tilvcerelse; 
Folgen deraf vilde simpelthen blive den, at det jordiske Sam
sund blev til et himmelsk Samfund. Colibatet, i den Aand, 
hvori Jesus Christns har virkeliggjort det, vilde ikke skade 
Verden, og det er kun om dette der er Tale; Jesu Christi 
Ord give tydeligt nok at forstaae, at et saadant Colibat til 
alle Tider kun vil vcere en sjelden Undtagelse. 

Apostelen Paulus, og hans Herre for ham, have ikke i 
de nysanforte Steder havt nogen såregen Klasse i Kirken for 
Die; men et Fuldkommenheds-Raad, som er givet Kirken, maa 
det ikke fremfor Alt angaae Prcrsterne? 

Naar en Prcrst af en indre Aandens Drift foler sig 
i l -
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stemt for Colibatet, saa behover han ikke at frygte for der
ved at blive mindre nyttig for Kirken; thi den Gavn, han 
kunde have as sit Wgteflab, er ikke stsrre, ja maaskee endog 
mindre end den, han kan have af et reent og felvopoffrende 
Colibat. — Der er maaskee endog Grund til at beklage, om 
end ikke, at der gives saa faa ugifte Prcester, saa dog, at 
der ikke findes flere Prcrster, som fole Tilboielighed hos sig 
for denne Stand. — Der gives Tider og Tilstande, hvor 
en ugift Prccst vil kunne yde Kirken saadanne Tjenester, som 
en gift Prcrst ikke saa godt kan yde den. Ogsaa udenfor de 
religiose Enemcrrker ville vi finde, at de Mcrnd, der have 
udrettet noget Stort, have levet i Cslibat, eller i et saadant 
LEgteskab, som ikke er synderlig forskjelligt fra Colibat. — 
Et frivilligt Colibat scetter forovrigt ikke Prccsten i et fjendt
ligt Forhold til Samfundet. 

Meu Colibatet er kun da gavnligt for en Prcest, naar 
det er ligesom et bestemt, scrregent Kald i hans almindelige 
præstelige Kald. Hvis det ikke er Tsrst efter et reent og 
felvopoffrende Liv, der har tilraadet eller paabudt ham det, 
saa vil det, selv om hans Sceder ere nok saa cerbare, snarere 
vcere til Skade end til Gavn. Jeg vilde frygte for. at det 
skulde medfore uordentlige og med Prcrstens Vcerdighed lidet 
stemmende Vaner*). Jeg vilde frygte for, at dets Reenhed 
sknlde blive mistcrnkt; thi i denne Stand er en over
ordentlig hoi Grad af Hellighed fornoden for at bortfjerne 
enhver ugunstig Tanke. Det er ganske vist, at der i Fore
stillingen om et virkelig scedeligt Colibat er noget Reent og 

Den Kjedsomhed. som er forbunden med et fuldkomment eensomt Liv, kan 
let bringe Kraften til udenfor sit Hjem at soge de Fornoielser og Adspre
delser, som han ikke finder i sit Hjcm. Lange og hyppige Besog, Dag

driveri. 
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Engleligt; men den forste Betingelse herfor er, at vort Coli-
bat antages at have dette Prceg. 

Almindelig Regel: Naar Cslibatet ikke er dt Offer for 
Guds Riges Skyld; saa er Wgtefkabet at foretrcekke. Det 
er en afgjort Sag, at hvis det præstelige Embede ikke har 
Gavn af Prcrstens Colibat, saa har det Skade deraf. Thi i 
saa Fald er Hengivelsen ikke storre, og der er da eet Middel 
mindre til at drage Nytte af den, der er. Naar man tager 
Menneskene som de ere, maa en gift Prcrst, eeteri.«- pgi-ibus, 
anfees for at stifte mere Gavn end en ngift. I et passende 
Wgteskab, i et Famileliv finder jeg for det Forste den For-
deel, at der stilles Menigheden og Verden et Monster for 
Die. For det Andet finder jeg deri en nyttig Medvirkning, 
saasremt Prcestens Hustru virkelig er, hvad hun bor vcrre*). 

Dette forer os til at tale om, hvorledes Prcestens Hustru 
bor vcrre. Dette Punkt er saa vigtigt, at Colibatet efter 
vor Mening ubetinget bor foretrcekkes for et LEgteskab, som 
i alle andre Henseender er passende og lykkeligt, men upas
sende og ulykkeligt derved, at Konen har crgtet Manden og 
ikke Prcrsten, eller, om man vil, et Wgteskab, ved hvilket 
Prcrsten kun har havt sig selv og ikke sit Embede for Die. 

Prcrstens forste Embedsforretning er at give et godt 
Exempel, og Apostelen Paulus gjor i denne Henseende ogsaa 
Hustruen deelagtig i det prcrstelige Embede, naar han vil, at 
Hustruerne skulle „vcrre cerbare, ikke Bagtalersker, men aar-
vaagne, troe i alle Ting" (1 Tim. 3, 11). — Vigtigheden 
heraf har man i den Grad indseet, at man i enkelte Kirke
samfund, navnlig i Ungarn, formeligt har gjort Prcrsten an-

H a r m s  g a a e r  f o r  v i d t ,  i k k e  n a a r  h a n  a j e r  T E g t e s t a b e t  t i l  R e g e l e n  o g  C s 
libatet til Undtagelsen; thi dette gjere vi ogsaa; men naar han opstiller 
TEgteskabet som en Nodvendighed og ubetinget Forpligtelse for en Prcrst, 
som om han ikke var fuldlommen Prcrst, naar ban illevar gift (!II. Pag. 109). 
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svarlig for sin Hustrues Opforfel*). Moralsk ansvarlig er 
han overalt, og dette Ansvar er alvorligt; det prcrstelige Em
bede kan li?e betydeligt derunder. I hvor hoi en Grad maae 
ikke Hustruens Feil og Laster (Bagtalelseslyst, Gjerrighed, 
Efterladenhed, Overdaadighed o. s. v.) bringe Prcrstens An
s e e l s e  i  F a r e ?  —  O g  o m v e n d t :  D a  J u l i a n u s  A p o s t a t a  
lagde Mcrrke til, at en af Aarsagerne til Evangeliets Frem
gang var det crrbare Liv, som ndmcrrkede dets Tilhcrngere 
og navnlig dets Prcrster, vilde han soge at maale sig med 
Ehristendommen ved at befale de hedenske Prcrster at holde 
deres Hustruer, Born og Tyende til det samme crrbare Liv**). 

Hvis man ikke vil tage Hensyn til Andet, bnrde man 
da ikke idetmindste tcrnke paa sine Borns Opdragelse, som 
for Storstedelen, stuudom ncrsten udelukkende, og fornemmelig 
hvad den umiddelbare og stadige Indvirkning angaaer, af-
hcrnger af Moderen? En Prcrst opdrager ikke paa een og 
s a m m e  T i d  s i n e  B o r n  o g  s i n  M e n i g h e d :  d e t  e r  l a n g t  f r a ;  
selv med den bedste Villie kan han ikke gjore alt Det for 
sine Born, som han gjerne snskede, og som en Anden vilde 
kunne gjore; han maa i saa Henseende kunne forlade sig paa 
sin Livsledsagerinde. — Desuden, hvorledes vil hans Familie, 
nnder en ikke-christelig Moders Indflydelse, kunne frembyde 
Billedet af en christelig Familie? Det er til stor Skade for 
Prcrstens Myndighed, naar man ikke seer, at hans Hustru er 
hans forste Proselyt og, jeg tilfoier, hans forste Medhjcrlp. 

Prcrstens Hustru maa virkelig tage Deel i siu Mands 
Kald; og til den Ende maa hun forst og fremmest dele 
hans Overbevisninger og Anskuelser. Er dette ikke Tilfceldet, 
da vil hun, hvor god en Wgtefcrlle hun end ellers er, dog 

-5) Han bliver straffet i hendes Sted, naar hun dandser, spiller Kort o. s. v. 
(See klikkes, slie Okiistign ^linistr^ Pag. 200). 
H s j c j A o s ,  L l i r i s t i u n  U i n i s t i ^  P a g .  1 9 7 ) .  
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vccre ham til Hinder og til Forargelse. Og jo mere nid-
kjcrr han er, desto mere vil Umuligheden af at kunne sinde 
nogen Hjcrlp eller blot nogen Deeltagelse hos sin Hustru, 
smerte ham og nedslaae ham. 

Men hvis hun deler hans Anskuelser, da har han en 
uudtommelig Trsst, som altid er ham ncrr, en dobbelt Styrke 
og i Almindelighed en Ypperlig Raadgiverinde. Det kan 
ikke vare Andet, end at en from Hustru, selv fra det præstelige 
Embedes scrregne Standpunkt, maa for Prcesten blive „en Hjcrlp, 
der er ham lig." Han vil bos hende finde en mere levende 
og mere gjennemtrcrngende Skarpsindighed, en sikkrere, hur
tigere og sinere Tact, en mere blid Fasthed, en mere rolig 
Udholdenhed"). 

Tjenester, som bun kan yde hami hos Fattige, Syge, 
med Hensyn til Skoler o. s. v. — Ovindernes naturlige 
Skriftefader. — En Raadgiver, der under visse Omstændig
heder sinder et villigere Ore. — Oplysninger, som hun for
staffer sin Mand. 

Vi ville her mindes Aqvilas og Priscilla"), to 
LEgtesolk (af Arbeiderklassen), som i Forening med Apostelen 
Paulus arbeidede i Jesu Christi Tjeneste, og hvem alle Hednin
gernes Menigheder vare forbundne (Rom. 16, 3. 4) — som 
toge den veltalende Iohannesdiscipel Apollos til sig og udlagde 
ham Guds Vei noiere (Ap. G. 18, 2. 3. 26) — og hvis 
tvende Navne aldrig blive adskilte af Apostelen Paulus (2 Tim. 
4, 19; — 1 Cor. 16, 19). 

Prcrstens Hustru maa nodvendigviis vcrre ham enten en 
Hindring eller en Hjcrlp: der gives ingen Middelvei. 

*1 „Hun maa vare vor Monitor i den bedre Betydning, hun maa vgsaa vare 
Collaborator. vor Calcant; og hvad hun ikke er, det maa hun blive, dertil 
maae vi gjere hende." (Harms III, Pag. 112). 
See den Ta'e, der boerer Titlen ^uilgs cl I'iiscille, i Binets Mcli-
tAtions evsnAkIi^nes. 
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Heraf folger den Forpligtelse, at man skal have sit præ
stelige Embede for Die, naar man vcrlger sig en Livsled-
jagerinde. Det er maaskee meget sjeldent, at man gjsr dette. 
Man binder sig, inden man endnn er bleven ret alvorlig, og 
selv om man er det, saa er Lidenskaben for mcrgtig og lader 
os see, hvad der ikke er. 

Det rette Tidspunkt til at indgaae Wgteskab. — Det 
er maaskee vel Meget paa eengang at cegte en Menighed og 
en Qvinde. Vilde det ikke vcere rigtigere, om man sorgede 
for, at disse to, vel ikke modsatte, men dog forskjellige Hand
linger ikke traf sammen, ja ikke engang fulgte for hurtigt 
ovenpaa hinanden*)? 

§ 2. Omsorg for Familien. 

„Det bor en Biskop at vcere en Mand, som vel forestaaer 
sit eget Hnus, som haver lydige Born med al Wrbarhed; 
thi dersom Nogen ikke veed at forestaae sit eget Huus, hvor
ledes kan han besorge Guds Menighed? (1 Tim. 3, 4—5). 

Det er unaturligt, og det Tilfcelde vil ikke forekomme, 
at en Prcest er fuld af Iver for sin Menighed (nidkjcer over 
den med Guds Nidkjcerhed 2 Cor. 11, 2), og at han paa 
samme Tid forsommer sin Familie. Hvorledes skulde man 
kunne vcere en slet Fader og en god Prcest, hvilket netop er 
en mere omfattende Faderkjcerlighed? Hvorledes skulde den 
christelige Kjcrrligheds Princip, som er Betingelsen for at 
vcere en god Prcest, kuune sindes der. hvor den naturlige 
Kjcerligheds Princip fattes, som er Betingelsen for at vcere 
en god Fader? Hvorledes skulde den christelige Kjcerlighed, 
som endog bekymrer sig for Fremmede, kunne vcere ubekymret for 

5) Om Maaden at indgaae ALgteflab paa, see Lavaters Historie af 
Gehner. (I, Pag. 303—305). Historien om den unge Tobias er ikke 

stjennere. 
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Familiens egne Medlemmer? Maa Prcesten ikke fole, at han 
forst og fremmest er Prcest for sin Familie? Hvorledes er det 
muligt at forndscrtte Iver hos Prusten og Ligegyldighed hos 
Faderen, da det dog hedder, at „dersom Nogen ikke har Om
sorg for sine Egne, den er vcerre end en Vantro?" (1 Tim. 
5, 8). 

Imidlertid, hvor forunderligt det end er, saa maa det 
dog indrsmmes, at man kan vise en vis Iver for sin Me
nighed, og ikke i samme Grad bekymre sig om sin Familie, 
lade sig aldeles optoge af sine mangfoldige Embedsforretninger 
og maaskee scette mere Priis paa denne udvortes Virksomhed 
end paa Omsorgen for den hunslige Kreds. Der findes 
mange slet opdragne Born i prcrstelige Familier, og disse 
Borns Fcedre ere langtfra altid slette Prcester. 

Det er en stor Vildfarelse at troe, at Menigheden bor 
gaae fornd for Familien. Familien er for Prcesten, ligesaavel 
som for ethvert andet Menneske, Det, som forst og fremmest 
bor ligge ham paa Hjerte. Vil man ikke indromme dette, 
saa er det rigtigere flet ikke at gifte sig. Den Gavn, som 
Familien har af vor Omsorg, kommer ogsaa Menigheden til
gode; for det Forste, fordi „Familien, som Qnesnel siger, 
er et lille Dioces, hvori de forste Prover paa Iver, Fromhed, 
biskoppelig og præstelig Klogskab aflcrgges"; for det Andet, 
fordi Menigheden vinder ved denne Omsorg for Familien 
paa Grund af det opbyggelige Exempel, som derved gives 
den, og paa Grund af den prcrstelige Aand, som er udbredt 
imellem alle Familiens Medlemmer. 

Den taber ! samme Forhold ved vor Forsommelse af 
Familien, om det end er for dens Skyld, at vi have opofsret 
vore Born- — for det Forste, fordi det ikke er naturligt, at 
nogen sand Velsignelse kan hvile over en Prcests Bestrcrbelser, 
som, naar han ikke har Omsorg for sine Egne, er vcerre end 
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en Vantro; — for det Andet, paa Grund af Forargelsen.— 
Som Exempel kunne Elis Ssnner tjene (l. Samuel 2). 
Uagtet de vise og alvorlige Forestillinger, som Eli gjorde sine 
Bern (2, 23 — 25) seer man dog af de Bebreidelser, som 
gjores ham (2, 29) at han ved sin Svaghed var Skyld i 
deres slette Opforsel, og allerede i sorste Kapitel bemcerker 
man, at han ikke var en aan delig Mand. 

Den forenede Indvirkning af den politiske Tidsaand 
og visse Opvcrkkelsesideer, som gaaer ud paa, at Bsrnene 
skulle opdrages i en andeu Aand end den Lydighedens Aand, 
hvorom Apostelen taler. — Man maa vcrre paa sin Post imod 
disse Indvirkninger. 

§ 3. Prcrftens Huus og Huusvcrsen. 

Naar en Prcrst gifter sig, da maa han vide, efter hvilke 
almindelige Grundsætninger hans Huus bor bestyres, og den 
Kone, hau cegter (den Hjcrlp, han giver sig selv), maa lcrre 
det af ham, hvis hun ellers behover at lcere det. 

Uden at trcrde en sommelig Frihed for ncrr, saa er det 
dog nodvendigt, at hans Huusvcrsen og hans Families ud
vortes Livsvaner blive underordnede Hensynet til hans præ
stelige Embede. Det er ikke et Aag, som han paalcrgger sin 
Livsledsagerinde, men Grundsætninger, som hun frivillig maa 
have antaget af Hensyn til det scrlles Diemed. 

Finder denne Overensstemmelse ikke Sted, eller blive 
Grundsætningerne ikke iagttagne uden paa Bekostning af en 
af Parternes Frihed, saa vil Alt gaae slet. 

Forsaavidt dette indrommes, da troe vi, at Hjemmet i 
materiel Henseende (den materielle Deel af Hnnsvcrsenets 
Indretning) bor tilfredsstille Sommelighedens Fordringer 
paa to Maader: — ved Orden og Reenlighed, hvis man er 
fattig; — ved Tarvelighed, hvis man er rig; — hvilket 
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visselig ikke vil sige, at Orden skulde kunne undværes i et 
rigt Huus, eller Tarvelighed i et fattigt Huus; endnu mindre, 
at man har Orden alene derved, at man er rig, og Tarve
lighed alene derved, at man er sattig, naar man ellers ikke 
bestrcrber sig derfor. 

Orden er Fattigdommens Smykke, Prydelse og Glands. 
Intet er saa ynkeligt som et fattigt Huus, hvor man bcrrer 
et Skin af Rigdom tilskue og gjsr Fordring paa Elegance. 
Orden i Fattigdommen bcerer derimod Vidnesbyrd om en fast 
Sjcrl, en alvorlig Cbarakteer og et uforstyrret Hjerte; Orden 
og'Neenlighed hos en fattig Mand ere ncrsten Dyder, ind
gyde uvilkaarlig Agtelse, og Savnet heraf skader i hoi Grad 
en fattig Prcrsts Anseelse. 

Tarvelighed er den eneste Prydelse, som paa en passende 
Maade kan foies til Rigdom; den vidner overalt om god 
Smag, og fremfor Alt i en Prcrstegaard. Det Modsatte 
stikker altfor meget af mod Prcrstens Kaldspligter. Men ikke 
n o k  h e r m e d .  P r c e s t e g a a r d e n  e r  e t  a n d e t  m g  i  8  o n  e o  > »  m u n e  
i Sognet*). Intet andet Huus bliver saameget besogt af 
Ulykkelige. Der horer ikke Meget til at stsde deres Die. 
Hvad en rig eller blot en velstaaende Mand neppe becerer 
med Navnet Comfort, er i deres Dine Blodagtighed og 
Overdaadighed. Hvis Rigdommen hos en velhavende Prcrst 
havde Ret til at komme tilsyne, maatte det ialtfald vcrre 
under en alvorlig Form og saaledes, at man intetsteds be-
mcrrkede en lunefnld, overgiven eller sandselig Smag. Der gives 
en Pragt, som tiltaler Sandserne; der gives en anden, som tiltaler 
Aanden og Indbildningskraften, og hvor Stoffet staaer i Tan
tens Tjeneste"). 

Her cr el Ordspil, som ikke lader sig gjengive paa Dansk, .»nison 
c ommune betyder et Raadhuus (Gemeindehaus). Overs. 
En Strid mellem en Mands Alvor og hans Kones Forfængelighed i II>e 
vicsi ok VVgkekiellZ. 
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Altfor hyppige Selskabsbesog (jeg tcenker herved paa de 
saakaldte Assembleer, Aftensselskaber, Middagsgilder o. s. v.) 
haane Fattigdommen ved den Tid, som de bortodsle, og ved 
de Udgifter, som de medfore eller idetmindste vcekke Formod
ning om. En Præstefamilie kan have Venner, see dem jcevnlig 
og leve paa fortrolig Fod med dem; men det sommer sig 
ikke for den at fore et stort Huns. Prcestens personlige 
Alvor vilde ikke kunne ndslette det Indtryk, som man 
havde modtaget af hans Kones og Berns Verdslighed. Vi 
anbefale ikke nogen Klosterregel. Hvormegen Misbrug der 
end er bleven drevet med det Ordsprog: „Man maa lade 
Ungdommen rase ud", saa er det dog ikke uden Sandhed. 
Men uden at ville gjore Vold paa Naturen og uden at trcrde 
en sommelig Frihed for ncer, er det dog nodvendigt, at Prce
stens Huus er et velordnet Huns, og ved et forlystelsessygt 
Liv vilde hans Familie give virkelig Forargelse. 

Vi have paa et andet Sted sagt, at et af Prcestens For
trin er, ikke at tilhore nogen scrregen Klasse i Samfundets; 
hans Kone og Born bor ikke berove ham dette Fortrin ved 
at tragte efter Omgang med den fine Verden. 

Der er flere Hensyn at tage vedValget af Tje
nestetyende end i noget andet Huus. — Det maa ikke 
alene vcere Folk, som anstaae os med Hensyn til de Tjenester, vi 
vente af dem; men Folk af godt Nygte, og som ere villige 
til at leve sig ind i Husets Aand. 

A n s t a n d ,  V c e r d i g h e d  i  M a n e r e r ,  i  T a l e  o g  i  a l l e  F o r 
hold i det hnnslige Liv. — Middelet hertil er at have Ag
t e l s e  f o r  s i g  s e l v .  

F r e d .  P r c e s t e n s  H u n s  e r  e t  F r e d e n s  H u u s ,  i k k e  e t  
Tvedragtens og Stridens Huus. 

Pag. 62. 
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T a r v e l i g h e d  i  M a d  o g  D r i k k e ,  M a a d e h o l d e n -
hed. — Mistanken om Umaadelighed eller Sandselighed maa 
ikke ncerme sig til Prcrsterne. Verden soger instinctmccssigt 
hos dem alle de Laster, som danne en Modsætning til de 
Dyder, der bor vcere deres Scerkjende. 

G j c e s t f r i h e d .  —  D e n  b l i v e r  a f  A p o s t e l e n  P a n l u s  
(Tit. 1. 8; — 1 Tim. 3, 2) ncevnet mellem Biskoppens 
Dyder. Gæstfriheden havde dengang en Vigtighed, som den 
ikke har i vore Dage. Fornden de almindelige velbekjendte 
Omstændigheder, saa var Christendommen paa Reiser; Iver 
og Forsolgelse satte Kirken paa Feltfod; og desnden, var en 
Reisendes Stilling, selv naar han var rig, ingenlunde ma
gelig, saa var den for den Fattiges Vedkommende endog be-
svcerlig. Christne blive roste for at have ndovet Gjcestfrihed, 
Enker for at have toet de Helliges Fodder (l Tim. 5, 10)*). 
— Man kan anfore flere Exempler paa, at denne Pligt er 
bleven opfyldt i den crldste Kirke; Aquilas og Priscilla, som 
toge Apollos til sig (Ap. G. 18, 26). 

Hvis der endnn er levnet denne Forskrift nogen Anven
delse i Almindelighed, saa maa der ogsaa vcrre Noget tilbage 
af dens sceregne Anvendelse paa Prcrsterne. Jo mere Gjcest-
frchedens Pligt bliver forsomt og omgaaet, desto mere bor 
Prcesten give Exempel derpaa, uden dog i mindste Maade at 
see igjennem Fingre med den unyttige og fordærvelige Mis-

See Martin Boos's L evn els beskriv el se, Pag. 230 i Udgaven 
fra St. Gallcn 1836. — „To unge Geistlige havde begivet til Gallneu-
kirchen, et betydeligt Sogn, hvor Bovs var Prast (1811). Bovs saac 
dem begge for foiste Gang. Neppe havde han sort dem ind i sit Va-
relse og ladet dem tage Plads, forend han lod bringe er Bakken med Vand, 
lagde sig paa Kna foran de Fremmede, tog deres Sko af og begyndte at 
vadske deres Fodder, idet han sagde: „Der staaer skrevet: Toer de Helliges 
Fodder"; og uagtet al vor Vagring og alle vore Indsigelser (forlalle de) 
fuldsette han, hvad han havde begyndt." 



174 

brug, som man undertiden har forsegl at drive dermed i 
Christendommens Navn. Thi Saameget er vist, at idet-
mindste Formen for dens Udovelse er forandret. — Jeg vilde 
synes godt om, al Prcesten ndovede den mod agtvccrdige 
Trcengende i sin Menighed med Tact og Klogskab. — For-
ovrigt belragler jeg den kun som en almindelig Pligt, hvor-
paa han bor give sin Menighed Exempel ligesom paa andre 
Dyder, men ikke fremfor andre Dyder. 

H u n  s  a n d  a g t .  —  D e t  t r c e n g e r  i k k e  t i l  B e v i i s ,  a t  
Prcrstens Huus bor frembyde et Monster og Forbillede her-
paa. — Man bor i Regelen ikke udstrcekke den saa vidt, at 
den taber sin hnuslige Charakteer. — Man maa gjore For-
skjel imellem de opbyggelige Forsamlinger, som man under 
Prcestegaardeus Tag kan aabne for Naboer og Sognefolk. og 
Hnnsandagten, hvis Charakteer bor bevares. — Kun ved at 
bevare denne vil den med Fordeel kuuue virke tilbage Paa 
den offentlige Gudstjeneste. 

Bestyrelsen afPrcestegaardens materielle Interesser (Hnns-
vcesenet) er en as de Ting, som lade Prcesten fole, hvor vigtigt 
det er for ham at have gjort et godt Valg i sin Hustru. Thi 
paa disse Enemcerker udover hun den storste Indflydelse; og 
det er af Vigtighed, at Prcestens Huus bliver vel bestyret, at 
den Orden og Punktlighed, som hersker der, opbygger alle 
Folk, at man viser sig som en Christen, og at man er det 
i det Store som i det Smaa. Om end Noiagtighed og 
Punktlighed ikke ere Dyder, saa kunne de dog blive dertil 
ved den Aand, hvori man udover dem, og i ethvert Fald 
ere de Betingelse for mere end een Dyd, og Savnet af dem 
scetter flere Dyder i Fare. I Ondt saavelsom i Godt virker 
det Udvortes tilbage paa det Indvortes. Efterladenhed med-
forer Utaalmodigbed, Opbruusning, Stridigheder, Logn, 
Uretfærdighed; og idet den frister Andre til at bedrage os. 
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forleder den dem til Synd. For at synes god er det ikke 
nodvendigt at ansees for et eenfoldigt Menneske; den fri
villige og fornuftige Godhed er den sande Godhed; og det 
er i Scrrdeleshed denne, der gjor os afholdte: hvorfor skulde 
man vcrre os Tak skyldige for den anden? — Det folger af 
sig selv, at denne Punktlighed meget vel kan forenes med 
Rundhaandethed, at den ikke har Noget tilfcelles med Smaa-
lighed. — Vi onske, at Præstekonen maa have Ord for at 
at vcere en ordentlig Kone, men ikke, at hun maa have Ord for 
vccre en driftig og vindskibelig Kone. Altfor megen verdslig 
Dygtighed anstaaer hende ikke, og jeg vilde onske, at hendes 
Ideal maa vcrre sammensat af Billedet af den retskafne Huns-
moder, som skildres i Ordsprogene (31, 10-31), og af de 
christelige Enker, som Apostelen Panlus omtalcr i sit Brev til 
Timotheus, — eller af Marthas Charakteer, mildnet ved 
Marias. — Hun maa ogsaa huske paa, og hendes Mand 
maa have betcenkt det vel, da han valgte hende, at det ikke 
alene er saligt (Ap. G. 20, 35) men ogsaa vcerdigt og klogt, 
hellere at give end at tage. 

Tredie Deel. 
prcrstens pastorale Liv. 

Almindelige Betragtninger med Hensyn til Valget af en 
Menighed og med Hensyn til Forflyttelse. 

Prcrstens Embedsforretninger fatte ham ved Cnltns 
og den offentlige Underviisning i Forhold til hele 
Menigheden, ved Sjælesorgen i Forhold til Familierne og 
Individerne. Han staaer ogsaa i Forhold tU hele Kirken; 



176 

men det er da navnlig som Christen; thi paa disse Ene-
marker er Intet egentlig eiendommeligt for Prcrsten. 

Inden vi betragte hver enkelt af hans Embedes Grene 
for sig, ville vi forst betragte Embedet i dets Heelhed og 
tcrnke os Prcrsten i det Dieblik, da han staaer i Begreb med 
at stille sig i Spidsen for en Menighed. Jeg gjor endnu 
ingen Forskjel mellem Hjcrlpeprcrstens og Sognepræstens Em
bede; jeg vil senere komme til at tale om Hjcelpeprcesten. 

Ligesom der gives et Kald til Præsteembedet i Alminde
lighed, saaledes gives der ogsaa et Kald til dette eller hiint 
enkelte Præsteembede i Scerdeleshed. Vi ville forsoge paa at 
opstille nogle Regler. 

Den fsrste Regel er, at man ved Afgjorelsen heraf 
hverken udelukkende eller fornemmelig maa have sin Beqvem-
melighed eller sin personlige Fordeel for Die, men derimod 
tage Hensyn til sine Krcefters Maal, sit Talents Beskaffenhed, 
sin Menigheds Omstændigheder og den Trang, som den har 
til os fremfor til en Anden, eller til en Anden fremfor til 
os. Naar dette er bragt paa det Rene, men ogsaa forst da, 
er det tilladt at tage Hensyn til vor Beqvemmelighed, vor 
sceregne Interesse. Jeg vil ikke sige, at de Bekymringer og 
Farer, som man kan forndsee, ere en Besegling paa Kaldet; 
men Saameget vil jeg paastaae, at, hvor der er ^vivl til
stede, kan denne Betragtning i mange Tilscelde bringe den 
til at forsvinde, og at vi i Almindelighed mindre bor frygte 
et Embede, som lover os Besværligheder, end et Embede, lom 

fritager os derfor. 
Naar saaledes alle egennyttige Hensyn ere fjernede, da 

er den anden Regel, at man ligeledes stal fjerne alle ^?e--
t r a g t n i n g e r ,  s o m  i k k e  f r e m g a a e  a f  S a g e n s  e g e n  N a t u r ,  a s  
Hensynet til Gnds Rige og af Guds Ords umiddelbare For
skrifter. I denne Sag, som i saamange andre, have Overtro, 
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Aands- og Samvittigheds-Ladhed og vilkaarlige Grundsæt
ninger spillet en stor Rolle. Man vil hellere raadfore sig 
med disse Naadgivere end med Gnd, Samvittigheden og 
Fornnften. 

Mange have taget det Parti at forblive uvirksomme, og 
de have raadet Andre til det Samme. For ikke at tage en 
flet Beslutning, sige de, ville vi aldeles ikke tage nogen Be
slutning; vi ville modtage, hvad der bydes os. Man kan 
vel forstaae, at et Menneske, i Særdeleshed naar han er en 
Christen, kan frygte for at bestemme sig selv. Der er ikke 
eet eneste af hans Skridt, hvortil der jo, saa langt Diet 
naaer, knytter sig en lang Rcrkke af Folger, som det er 
umuligt at sorudsee, og som ofte ere ligefaa alvorlige, som 
Aarsagen er ubetydelig. En Christen seer, hvor let han kan 
skuffe sig selv, og han seer det bedre end nogen Anden; han 
veed, „at Menneskets Vei ikke staaer til ham" (Ierem. 10, 
23). Bengel siger med Hensyn hertil: „Jo mindre et Red
skab bidrager til en Handling, og jo mere han lader Gud 
selv virke, desto reuere og fuldkomnere er hans Handling*)." 
Det er sandt, at det er gavnligt at frasige sig al Egenvillie, 
og at det er farligt at skulle gjore Brug af sin Villie, naar 
Interessehensyn og Pligthensyn stode sammen. Men man 
maa tage sig i Agt for, at man ikke bringer den aandelige 
Ladhed et Offer, som man troer at bringe Mmygheden, 
Det er ogsaa sandt, at, hvor vi ere Vedkommende ncer nok, 
til at de kunne tcenke paa os, og hvor Institutionerne gjore 
det muligt at forekomme os, er det herligt at vcrre bleven 
kaldet uden at have fremstillet sig, og at det i ethvert Fald 
er bedre flet ikke at gjore noget Skridt end at handle uden 
fuld Overbeviisning, som det i Sporgsmaal af den Art ikke 

B u r k ,  B e n g e l s  L e b e n ,  P a g .  1 4 5 .  

12 
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er saa let at erhverve sig. Der gives Kirkeforfatninger, hvor 
Uvirksomhed ikke er mnlig. Der, hvor den er mnlig, troer 
jeg ikke, at man, med Undtagelse af ganske sceregne Tilfcrlde, 
bor forblive nvirksoin. Uvirksomhed er i det christelige Liv 
Undtagelsen og ikke Regelen. 

Jesus Christns har villet hceve den christelige Lydighed 
til den hsieste Grad af Frivillighed, og Individualitetens 
Moment, som i den gamle Dconomie var undertrykt, til den 
hsieste Magt. Knn naar Udovelsen af Friheden er umulig, 
er det os tilladt at veute, og selv i deune frivillige Under
kastelse gives der for en Christen Frihed. Dette Princip, 
som var forglemt lige indtil det sextende Aarhundrede, giver 
Protestantismen megen Alvor, og hvis man bor fryde sig 
over denne Gjenoprettelse af Evangeliet og dermed af den 
personlige Frihed og Ansvarlighed, saa er det med Bcevelse 
(Ps. 2, 11). Men hvis Umuligheden af at kuune forudfee 
og beregne Folgerne af enhver enkelt Handling skulde afholde 
os fra at handle, saa er det klart, at vi aldrig nogensinde 
vilde komme til at handle. 

Det er altsaa ikke vor Pligt at vcvre uvirksomme; men 
det er vor Pligt at luttre vor Villie ved Bonnen; ikke at 
handle uden med fnld Overbeviisning (Rom. 14, 23), ikke at 
scette vor egen Villie istedetsor vor Ncrstes eller Guds, idet 
vi med Magt forandre Tingenes naturlige Gang; endelig 
ikke at anvende Rcenker eller Simonie for at opnaae et Em
bede, som vi attraae. Der gives meget fine Maader at 
gjore dette paa; men en redelig Samvittighed vil ikke skuffe 
sig selv med Hensyn hertil. Det er ikke synderlig nodvendigt, 
og det er ikke engang mnligt at angive de forskjellige Former 
heraf*). Hos os tillukkede den forrige Lov enhver Adgang 

B e n g e l  h o l d e r  i  d e n  G r a d  o v e r  K a l d e t s  R e e n h e d ,  a t  h a n  u d e l u k k e r  a l l e  
dem, hvori Ncerpaarorende have havt nogen Deel. 
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for Simonie, idet den gjorde Befordringen afhcengig af An
cienniteten; den nye Lov har ikke udvidet Adgangen synder
ligt: det er den Fordeel, hvorved den opveier den Mislighed 
ikke at kunne anvende Enhver efter hans Duelighed, eller at 
kunne forsyne enhver Menighed efter dens Trang. 

Men efter at have taget alle disse Forbehold tilegne vi 
os Harm s's Formel: „Naar jeg efter egen og efter sag
kyndige Menneskers Dom har lcert det Nodvendige og har 
Grund til at antage, at jeg under Guds Bistand vil vcere 
mit Embede voxen, da melder jeg mig paa den anviste Vei 
og gjor Brug af alle tilladelige og velanstcrndige Midler sor 
at faae et bestemt Embede*)". 

Uvirksomhedsprincipet synes at have varet fremherskende 
i Kirkens fsrste Tider. Vi see her ikke alene tvnngne Præste
vielser, men vi finde ogsaa, at Kaldelser til et eller andet 
Embede ere blevne modtagne uden Indvendinger; det var 
endogsaa en Dyd ikke at anstille nogen Underfsgelfe. Dette 
lader sig let nok forklare; det Modsatte vllde ikke engang 
kunne forstaaes. Omstændighederne ere ikke mere de samme. 
— Imidlertid maa det dog bemcrrkes, at med Omstændig
hederne kommer ogsaa Principet atter frem; det er, om end 
med nogle Indskrænkninger, fremtraadt i Missionsvirksom-
heden, der i saamange Henseender ligner Christendommens 
fsrste Udbredelse. I enhver Virksomhed, hvor Heltemod er 
nodvendigt, er Lydighed det ogsaa; det Fsrste, som man bry
der, er Villien i dens fineste og smfindtligste Yttringer. 

Spsrgsmaal: I det Tilfcelde, at der er udgaaet et umid
delbart Kald til os fra vore naturlige Foresatte, uden at vi 
selv i nogensomhelst Henseende have bidraget dertil, bor vi 
da under alle Omstændigheder adlyde? — Selv i dette Til
falde er det tilladt at vcegre sig, men ikke liden at der er 

5) Pastoraltheologie III. Pag. 129. 
52' 
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vcegtige Grunde tilstede. Den lovlige Formodning taler her 
til Gnnst for Modtagelsen; man bor altsaa anstille en alvorlig 
Provelfe og ikke vcrgre sig, medmindre man har fuld Vished 
for, at det er Ens Pligt at give Afslag. Vi kunne imidlertid 
i k k e  t i l t r c e d e  d e n  M e n i n g ,  s o m  e r  y t t r e t  a f  D o c t o r  S c h l e u h -
ner: „Min kjcrre Lcerer, Polycarp Leyfer, siger han, har 
lagt mig det meget paa Hjerte ikke at afflaae nogen retmcrssig 
Kaldelse, thi. sagde han, Gud straffer dem, som tillade sig 
det, enten ved at tage dem bort fra Verden inden Aarets 
Udgang, eller ved at berove dem deres Gaver, etter ved at 
lade dem falde i en Snare*)." 

Den tredie Regel er at skaffe os Vished om Menig
hedens Stemning med Hensyn til os, og ikke at paanode os 
den imod dens Dnfke. En samvittighedsfuld og siintfolende 
Prcest indforer for sit Vedkommende Menighedens Deelagtig-
hed i Valget af dens Sjcelesorger. — Om han end ikke just 
er onflet, saa maa han dog idetmindste vcrre velkommen. — 
Dette vcere sagt i Almindelighed og ikke uden Forbehold. 
Thi hvis vi tamke, at Menigheden ved vor Udelukkelse vil 
blive flet forsynet, hvis vi have Grund til at troe, at vor 
personlige Ncrrvcerelfe let og hurtigt vil adsprede de ufordel
agtige Meninger, som man har udbredt imod os, saa er det 
maaflee vor Pligt at holde Stand. 

Den fjerde Regel er ikke letsindigt at bytte et Embede 
bort mod et andet. — Naar man gjor Gavn, naar man er 
velsignet i den Stilling, som man indtager, naar man er 
den voxen, saa er det Hovedsagen. Man maa ikke altfor let 
hengive sig til den Forestilling, at man bedre vil kunne an
vende alle sine Evner oa gjore mere Gavn. Man bor ikke 
saa let forlade en Stilling, som man passer for. Det maa 
vcere et meget vigtigt Hensyn, som skal rive os bort fra den, 

B u r k ,  P a s t o r a l t h e o l o g i e  i n  B e i s p i e l e n .  l, 98. 
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saasom en anden Menigheds Trang eller Fare. „Kom over 
til Macedomen og hjcrlp os!" (Ap. G. 16, 9). Man maatte 
have hort dette Raab for at kunne vove at drage bort. 

Undertiden kan det ogsaa vcere, at vi, efterat have til
bragt nogen Tid i et Embede, hvor vi have stiftet og endnu 
stifte Gavn, komme til den Erkjendelse, at efterat Paulus har 
plantet, maa Apollos vande (1 Cor. 3, 6); vi kunne vcrre 
mindre skikkede til at fortscette Vcrrket end til at begynde det. 
Vor Nolle er, saa at sige, udspillet; vi kunne ikke lamgere faae 
Vcrrket til at trives; det maa voxe frem under andre Hcrnder.— 
Rigtignok mener jeg, at en sand Christen udvikler sig med 
sit Vcrrk og ved sit Vcrrk, og at han veed at imodekomme 
enhver ny Trang, som han har fremkaldt, med en tilsvarende 
ny Udvikling af sit indre Liv. Hvis dette er Tilfcrldet, da 
kan det kun vcere til Gavn for Menigheden, at han bliver; 
saaledes som Thomas Adam i Wintringham, der var 
hans forste og hans sidste Menighed, og hvor han tilbragte 
halvtredsindstyve Aar. — I den wesleyanske Kirke forbliver 
en Prcrst aldrig mere end tre Aar i Spidsen for den samme 
Menighed, for at ikke hans Tilboieligheder skulle rodscrste 
sig i altfor hengivne Hjerter. 

Disse store Vendepunkter i vort Liv bor hoitideligholdes; 
en saadan Dag som den, hvorpaa vi overtage Ledelsen af en 
Menighed, bor ikke hengaae fom scedvanlige Dage. Det er 
ligesom en ridderlig Vaabenvagt, under hvilken vi paa vore 
Knce bor bede om Jesu Christi Tjeners fulde Rustning 
(7r«po7i^lK) eller ifore os alle Guds Vaaben, saaledes som 
Apostelen Paulus anbefaler i Brevet til Epheserne (6, 11-17). 

Vi maae ogsaa tage vare paa vor Indtrcrdelse med 
Hensyn til Menigheden og Publicum. Vor forste Prccdiken 
bor vcrre omhyggelig gjennemtcrnkt, indeslutte vor hele Tcrnke-
maade og, om muligt, vor hele Personlighed, idet den forer 
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os frem med Beskedenhed og Oprigtighed. Dog maa man 
ikke tale mere om sig selv end hoist nodvendigt. 

Ved Siden heraf bor vi gjore os selv Rede for de 
præstelige Stemninger og prove dem, ligesom man iforer sig 
en Dragt, man ikke mere skal aflcrgge. Hvilke ere disse 
Stemninger? 

1 .  A d  m y g h e d e n s  A a n d ,  s o m  i k k e  b e s t a a e r  i  a t  
undervurdere det, man har, men i ikke at ville vcrre Noget 
ved sig selv; at agte Enhver hoiere end sig selv (Phil. 2, 3), 
at kunne taale Uretfærdighed og sinde sig i at blive ringe
agtet. Jo mere en Prcrst gjor sig lille for at lade Gud 
trcrde frem, desto mere Myndighed har han. Jo mindre du 
bekymrer dig om dig selv, desto mere vil man i denne Tom
hed fsle Storheden af dit Embede*). 

B e s k e d e n h e d e n s  o g  M a a d e h o l d e t s  A a n d .  M a n  
maa forberede sig til det Overordentlige og alligevel elske de 
s c e d v a n l i g e  V e i e ;  i k k e  u d k a s t e  P l a n e r  t i l  s t o r e  u d v o r t e s  
Ting; ikke foragte de ringe Begyndelsers Tid; gaae frem 
med Admyghed; ikke hige efter Forandringer; faavidt muligt 
folge en allerede banet Vei, i Overensstemmelse med Mose 
Ord: „Sporg om de forrige Dage, som for Dig have vceret" 
(5 Mos. 4, 32), og det Ord af Jeremias: „Staaer paa 
Veiene og seer til, og sporger om de gamle Stier" (6, 16). 
— Dette vil ikke sige: Bind dig til Fortiden, foretag dig 
ingen Rettelser og Forbedringer, begynd ikke paa noget Nyt; — 
det vil blot sige: Forkast ikke letsindigt det Overleverede; for
lad ikke nden Grund det eengang Vedtagne; lad det Be-
staaende have Formodningen for sig; gjor Vedligeholdelsen 
til Regel og Forandringen til Undtagelse. 

Seel'oi't-ttoz'i,! afSainte-Beuve, I, 464; om denmarkyardigtMyn

dighed, som Singlin, Skriftefaderen i dette Huus, besad. Hans Idmyg-
hed var Kilden til denne Myndighed; thi han forlod sig paa Gud alene. 
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3 .  S t r i d e n s  A a n d  o g  F r e d e n s  A a n d .  S t r i d e n s  
Aand er vcrsentlig nodvendig for det prcestelige Embede og 
for Bekjendelfen af Christendommen. Vi komme ligesom Je
sus Christns for at optceude en Ild, og vi maae endogsaa 
lamges efter at see den optcrndt (Luc. 12, 49); vi bringe 
Svcrrd og ikke Fred (Math. 10, 34); vi kaste en gjcerende 
Suurdeig i Massen. — Det Udvortes kan sknffe os; men 
det er ikke det Udvortes, som bor bestemme vor Dom eller 
vort Synspunkt; selv uuder den nnvcerende fredelige Tilstand 
og med de nnvcerende Garantier, som ere indlemmede i den 
borgerlige Retstilstand og have slaaet Rod i Jordbunden, 
bor vi handle, som om alt Dette ikke var til; thi alt Dette 
kunde ogjaa ikke finde Sted; alt Dette vil maaskee ophore 
den Dag imorgen, idetmindste for vort Vedkommende; trods 
Skinnet er Christendommen dog altid, ifolge sit Liv og sit 
Vcrsen, en Fremmed, som bar trcengt sig ind. Man maa 
h a v e  L c e n d e r n e  o m g j o r d e d e ;  t h i ' d e n n e  F r e d  e r  k u n  e n  F r i s t ,  
en Vaab en stil stand; man maa spcrnde sin Bne for et 
Maal, som er langt fjernere end det, der synes at vcere stillet 
os. „Han indover vore Hcrnder til Strid og vore Fingre til 
Kamp" (Ps l44, 1). Stridens Aand er altsaa nodvendig; 
men Fredens Aand er det ogsaa. Prcesten bor ikke ncerme 
sig til sine Soguesolk som til Modstandere; han vil ikke be
handle Nogen som sin Modstander, medmindre han har Be
viser derpaa. Han bor i sin Menighed see en Menighed, en 
Familie, og i alle Forhold, hvori han trceder til den, bor 
han gaae ud fra Forudsætningen om Velvillie. Prcesten maa 
strax fra Begyndelsen af troe, at han er elsket. Intet bringer 
os i saa skjcev en Stilling til vor Menighed som at scette 
os i Forsvarsstand imod den. De, som hade os eller ville 
angribe os, ville maaskee blive afvcrbnede ved vor Tillid, vor 
Velvillie og vor Ligefremhed. 
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4 .  O p o f f r e l s e s a a n d  f o r  M e n i g h e d e n ,  f o r  h v i s  
Skyld man i det Hele og i det Enkelte bor vcrre villig til 
at hengive fit Liv, som for Erempel nnder visse vanskelige 
Omstændigheder, Epidemier, Krig v. s. v. „I ere i vort 
Hjerte til at doe sammen og til at leve sammen" (2 Cor. 
7, 3). Det er bedre at give Afkald paa det præstelige Em
bede end at forssmme Noget heraf. 

Vi ville nu gjennemgaae nogle af Prcestens almindelige 
Pligter fra det Oieblik af, at han har tiltraadt sit Embede. 
Vi tale for det Forste om den Pligt at opholde sig sta
d i g t  i  s i n  M e n i g h e d .  

Hos os har Loven for en stor Deel ssrget herfor, idet 
den befaler Prcesten at boe i sit Sogn; men dette kan ikke 
forhindre hyppige og langvarige Fraværelser. Man maa tage 
sig i Agt herfor; der gives Prcester, som hellere opholde sig 
ethvert andet Sted end i deres Hjem. Man maa endogsaa 
undgaae Anledninger til religios Adspredelse. 

2 .  N o i a g t i g h e d  o g  S a m v i t t i g h e d s f u l d h e d  i  
Opfyldelsen af sine Embedspligter. Man maa vogte 
sig for den stygge Vane hos enkelte Prcester, fom beklage sig 
eller spsge over Mcrngden og Besværligheden af deres Embeds
forretninger og plage Folk ved altid at tale herom; ikke til
lade sig nogen Opscettelse; thi under visse Omstændigheder 
kan den have sordcervelige Fslger. Man kan med Hensyn 
til Fremgang og Velsignelse i det prcestelige Embede anvende 
disse Ord: „Kun lidt Sovn, kun lidt Slummer, kun lidt 
ligge med Hcenderne over hinanden; da skal din Armod komme 
som en Vandringsmand, og Mangel som en skjoldbevcebnet 
Mand" (Ordsprog 6, 10-11). 

Prcesten bor altsaa stadigt vcere beffjcrftiget med sit Em
bede. „Betcenk dette (nemlig dit Embedes Pligter), siger 
Paulus til Timotheus, bliv deri" (1 Tim. 4, 15). — Det 
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vilde vccre beklageligt, om man havde en fremherskende Til-
boielighed udenfor det præstelige Embede og kun indrommede 
dette den anden Plads. Det er en sorgelig Stilling, hvori 
den Prcrst befinder sig, for hvem hans Embede ikke er hans 
Liv. — Naar man paa den ene Side knn hengiver sig ndeelt 
til et Embede, som man elsker, saa elsker man det paa den 
anden Side knn, naar man ndeelt hengiver sig til det. — 
I n t e t  k n y t t e r  i  d e n  G r a d  P r c r s t e n  t i l  M e n i g h e d e n  o g  o m 
vendt, som de Offre, han bringer den. 

For ndeelt at kunne hengive sig til sin Menighed maa 
man simplificere sit Liv, fjerne Alt, hvad der kan bort
drage os fra vor Pligt, Alt, hvad der ikke bidrager tilVcer-
kets heldige Fremgang, alle verdslige Bekymringer*), selv 
saadanne Forretninger, som kunne somme sig for det præste
lige Embede, men som ikke ere vcesentlig medhenborende der
til, og som vi passende kunne overlade til Andre (Ap. G. 
6.  2) .  

F o r s t e  A f d e l i n g .  

C u 1 t u s. 

Fra det praetiske og locale Synspunkt have vi her kun 
Lidet at sige; men dette Standpnnkl er ikke det eneste, hvor-
paa vi bor stille os; — selv der, hvor Pligten og Formen 
af Pligten er os foreskrevet, er det gavnligt at stige op til 
Principet og derved tilegne sig Pligtens sande Aand, en Aand, 
som kun aabenbarer sig i Principet og ikke paa noget lavere Trin. 

»3 skulle ikke bekymre Eder vg sige: hvad skulle vi crde? eller: hvad skulle 
vi drikke?" o. s. v. (Malh. 6, 31. 32). — .Vogter Eder, al Eders 
Hjerter ikke nogen Tid besvares med Sorrig for Naring." (.Luc. 21, 34), 
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Cultus er det meest umiddelbare Udtryk og den fuld
kommen rcligiose Form af Religionen. Den er en indvortes 
eller udvortes M r i n g  ^ Tilbedelse, Tilbedelse, som bliver 
til Handling. Men Tilbedelse vil ikke sige Andet end en 
ligefrem og hoitidelig Bekjendelse af Gnds Guddommelighed 
og af vore Forpligtelser imod ham. 

Den offentlige Cultus eller, som den scedvanlig kaldes, 
Gudstjeuesten indbefatter, ester den scedvanlige Opfattelse, 
Alt, hvad der udfylder den Tid, i hvilken en Menighed er 
forsamlet i Guds Navu og for Guds Skyld. 

Ifslge dette Begreb indbefatter Cultus altsaa ogsaa For
maning eller Belcering eller Udvikling af Guds Ord. Dog 
er denne Handling snarere indfattet i Cultus, eud den ud-
gjor nogen vcesentlig Deel deraf. Det er kun ved at udvide 
Cultnsbegrebet og ved at lade det omfatte Alt, hvad der har 
Gud til Gjenstand, Alt, hvad vor Tanke henforer til Gud, 
at vi kunne bruge Ordet Cultus om Prccdiken og Under-
viisning i de religiose Sandheder; men den samme Benæv
nelse kan da ligesaa godt bruges om enhver anden god Gjer-
ning. — „Tilbedelsen er, efter en Attring af Klopstock, der 
sindes anfort hos Harms*), det Væsentlige i den offentlige 
Gudstjeneste; Prædikantens undervisende Formaning er, trods 
dens store Nytte, ikke saa vcrsentlig en Deel." Vi ville endnn 
tilfoie, at i et religiost System, hvor der ikke mere gives 
nogen Prcrst i den katholske Betydning af Ordet, hvor et 
Menneske ikke sindbilledlig er Midler imellem Gnd og Men
n e s k e h e d e n ,  d e r  e r  d e n  G e i s t l i g e  e l l e r  M e n i g h e d e n s  T j e n e r * )  
snarere Den, som leder Gudstjenesten end Den, som udelukkende 
optrceder handlende i den; efter vor Opfattelse kan Menig-

Pastoraltheolegic I I - ,  72. 
55) „Bi ere Eders Tjenere foi Jesu Skyld." (2 Cor. 4, 5). 
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heden vcere virksom under Gudstjenesten, og maaskee burde 
den til en vis Grad vcere det*). Det er mcrrkeligt nok, at 
det er ved vor Gudstjeneste, at Uvirksomheden, og ved den 
katholske, at Virksomheden er meest sremtrcrdende! 

Cultus bestaaer i Ord eller i stnmme Handlinger (Ri
tus), som oftest i Forbindelsen af begge. 

Mau kan ikke let forestille sig en stum Gudstjeneste; 
ligesaa lidt kan man forstaae en Gudstjeneste, som blot be
staaer af Ord, uden Nitns og Sindbilleder. Det er vigtigt 
at legemliggjore de religiose Folelser og de religiose Grund
tanker. Livet kan ligesaa lidt undvcere Sindbilleder, som 
Sproget Metaphorer; en Ritus er en Metaphor, der er bleven 
til Handling. — Cultus er en Handling. Handlingen staaer 
Livet ncrrmere og ligner Livet mere end Ordet. — „Seg-nius 
jrritgnt anim08 clemissA per suiem, ete.**)^. Cnltns vilde 
ganske vist vccre en Handling ogsaa uden Ritus, ja selv uden 
Ordet; men naar det gjcclder om at paaminde Andre og at 
paaminde sig selv, saa behoves der noget Mere end denne 
indvortes Tanshed. 

Hvad er det Eiendommelige ved Ordet, naar man sam
menligner det med Ritus? 

Ordet er successivt; den gndstjenstlige Handling frem
stiller paa een og samme Tid flere Ideer eller flere Forbin
delser. Ordet analyserer, det deler; den stumme Ritus sam
ler. — Hele Evangeliet er bleven sammentrcengt i den hellige 
Nadvere som i et Brcrndpnnkt. — En Ritns siger knn det 

„Thi dersom du priser Gud i Aanden, hvorledes kan den, som staaer paa 
Lagmands Plads, sige Amen til din Taksigelse, efterdi han ikke veed, 
hvav du siger?" (1 Cor. 14, 16). 

'*) „Hvad der kommer gjennem Dret naaer mindre let til Sjalen". (Horats 
.^iL poetick>, v. 180). 
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Vcesentlige; men den siger det med en Styrke, som Ordet 
ikke har"). 

Cnltns, som bestaaer af Ritus og Ord, er mere bestemt 
end den religiose Betragtning, mindre bestemt end den reli-
giose Tale. Betragtningen er en Synthese, Talen er en 
Analyse; Cnltns, som baade er bestcrgtet med Betragtningen 
og med Ordet, sorener Synthesen og Analysen og kan ikke^ 
uden at lemlceste slg selv, udelukke nogen af Delene. Den 
strcrber i sin Heelhed efter paa en harmonisk Maade at op-
lofte alle de menneskelige Evner til Sandhedens Sphcere 
(hvilken Sandhed ikke er en Formel, men Hovedindholdet af 
Formlen. — Den har Noget af Sangen; den har Sangens 
Charakteer, ligesom ogsaa Sangen er vcesentlig nodvendig 
for den; thi Tilbedelsen er en Sjælstilstand, som Sangen ene 
kan give Udtryk. Cultus er Foreningen af alle vort Vcrsens 
Elementer i en reen religiss Handling. 

Jeg udelukker ikke Ordene fra Cultus; men jeg onsker^ 
at de flulle vccre sindbilledlige, saerameutale ligesom det Dv-
rige. Ord, som paa eengang ere menneskelige og foreskrevne, 
synes mig ikke at realisere Idealet af en Litnrgie. Hvis det 
menneskelige Ord skulde blande sig heri, saa vilde jeg hellere 
have det frit og individuelt. — I eukelte reformeerte Kirker 
er den Bon, som gaaer umiddelbart forud for Prædikenen, 
affattet af Prcrsten selv og forbliver eiendommelig for ham, 
hvad enten han bestandig bevarer den uforandret, eller han 
fornyer den efter Omstændighederne. 

Den romerske Cultus har deu Feil, at den har lagt 
altfor megen Voegt paa Ritus, og i Ritus altfor megen Vcegt 
paa det Overleverede; men dens Liturgie dogmatiserer dog 

Ritus er i Forhold til Lceren, hvad Sangen er i Forhold til Ordet: 

mindre bestemt, men mere levende. 
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idetmindste ikke, den synger, og deri bestaaer dens Fortrin; — 
og desuden er Formen for den romerske Kirkes Cultus en 
Troes- og Lceresag for den ligesom alt det Dvrige. 

Vor Cultus er altfor meget en Troesbekjendelse, en Tale; 
Alt bliver tydeligt udtalt. Alt bliver noiagtigt fremsat, Alt 
bliver udviklet. Virkningen af denne Tilboielighed er eud-
ogsaa gaaet saavidt at bestemme den Forestilling, som vi 
gjsre os om Kirkerne. De ere for os Horesale; vi gaae 
derind for at hore en Tale. Men er det da ene og alene 
Dogmet om den virkelige Ncervcrrelse, som de katholske Templer 
skylde, at de ere virkelige Templer*)? Beroer det Charak-
teristiske ved den katholske Cultus udelukkende paa det Theur-
giske, som er tilstede i den? Behover Cultus, for at opuaae 
sit Diemed, at betragtes som et Under? — Hvorledes skulle 
vi raade Bod paa hvad der sattes os? Ligesom en Mer-
lighed kun kan rettes ved en anden Merlighed, saaledes ville 
vi sige, at der fattes vor Liturgie Noget, som under andre 
Omstændigheder vilde vcere en Ufuldkommenhed, nemlig mere 
Ubestemthed, en Sammensmeltning af de forskjellige religiose 
Forestillinger, hvilket burde kunne finde Sted, uden at disse 
Forestillinger derfor ophorte at vcere et Udtryk for den Christnes 
Tro og Liv. Prcediken knytter sig til Cultus men er ikke selv 
Cultus. Det er med Grund, at Harms*) foreslaaer Timer, 
som ere helligede til Cultus uden Prcrdiken. Hensigten her
med er ikke at nedscette Prcediken, men at hcrve Cultus. 

Saavidt det er mig muligt at bedomme den crldste 
Kirkes Cultus, maa den have holdt den rette Midte imellem 
disse to Merligheder. Man finder der Intet af en Troes-
bekjendelses crngstelige Noiagtighed, Intet af den Ddselhed 
med Ritus, som finder Sted i den romerske Kirke. 

lomplg kommer af cnntemplitii. 
^ Pastoralthcologie II., 72. 
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Det synes at have ligget Jesus Christus og hans Apostle 
mindre paa Hjerte at indfore en ny Cultns end at ophceve 
den gamle, eller idetmindste at udrydde den Vildfarelse, at 
der skulde vcrre noget indre Vcerd forbnndet med „den legem
lige Dvelse. som er nyttig til Lidet" (1 Tim. 4, 8). De 
have directe ophcevet, og kun indirecte og taust anordnet. 
Tingene ere snarere opstaaede end de ere blevne fastsatte. 
Kun Lceren er bleven fastsat; og selv denne paa sin egen 
Maade: den sodes i Aanderne. 

See Joh. 4, 23—24 (Gudsdyrkelsen i Aand og Sand-
hed) _ Hele Hebrcrerbrevet, som synes at scette en Religion 
istedetfor en Cultns. — Col. 2, Itt: „Ingen domme Eder i 
Mad eller i Drikke, eller i Henseende til Hsitider eller Ny-
maaner eller Sabbater," — Rom. 14, 17: „Guds Rige er 
ikke Mad og Drikke, men Retfærdighed og Fred og Glcede 
i den Hellig Aand." 

Med Evangeliet indtager Prcrdiken sin Plads; men den 
tilinfetgjor ikke Cnltus. Vort Ord er et Prisina, som bryder 
Lyset; men denne Straalebrydning maa kun vcere eu Over

gang. 
De rituelle Bestanddele i det nye Testamente ere iovrigt 

folgende: 
H e r r e n s  D a g .  —  D e n  c e l d s t e  K i r k e  h a r  e n  i n d v i e t  

Dag, nemlig Frelserens Opstandelsesdag. Sabbaten er af
skaffet; men Sondagen er helliget. Den er ikke en Tilsæt
ning til Christendommen, den er fremgaaet af denne. Gud 
velsignede den syvende Dag og helligede den. Det var det 
Samme som at velsigne sit Vcerk og at scette Kronen derpaa. 
Sondagen er ligesom et kort Indbegreb as Christendommen; 
den giver den et Moment i Tiden, ligesom Kirken giver den 
en Plads i Rummet. Den indre Nodvendighed er den sande 
Lov, den bedste Hjemmel sor Sondagen; den taler hoiere i 
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os end et skrevet Bud. Denne Nodvendighed har bestemt 
Formen for Sondagens Helligholdelse. Intet har en saa 
bindende Kraft som Friheden og den christelige Bevidsthed; 
den har indviet en Dag, og denne Dag maa altsaa vcrre 
hellig. 

F o r s a m l i n g e r n e .  —  H e b r .  1 0 ,  2 5 :  „ L a d e r  o s  i k k e  
forlade vor egen Forsamling, som Nogle have for Skik." 

1 Cor. 14, 26: „Hvad bor da skee. Brodre? Naar I 
komme sammen, da haver Hver af Eder en Psalme, han 
haver en Lårdom, han haver et fremmed Tuugemaal, han 
haver en Aabenbarelse, han haver en Udlæggelse; M skee til 
Opbyggelse!" 

Vers 40: „Alt skee sommeligen og med Orden!" 
Iac. 2, 1—3: (Fattige og Rige). 
1 Cor. 11, 4—5: „Hver Mand, som beder eller pro-

pheterer, og haver Noget paa Hovedet, beskcemmer sit Hoved. 
Men hver Qvinde, som beder eller propheterer med nbedcekket 
Hoved, beskcemmer sit Hoved; thi det er det Samme, som 
var hnn raget." 

1 Cor. 11, passim, (om Maaden at anvende Tiden paa 
i disse Forsamlinger). 

P a a s k e n .  —  M a t h .  2 6 .  —  L u c .  2 2 .  
1 Cor. 5, 7—8: „Christns, vort Paaskelam, er slagtet 

for os; derfor lader os holde Hsitid, ikke med den gamle 
Snnrdeig, ei heller med Ondskabs og Skalkheds Snnrdeig, 
men med Reenheds og Sandheds usyrede Brod." 

1 Cor, 11, 23 — 29: (Forskrifter angaaende Nadverens 
Hoitideligholdelfe). 

S a n g .  —  M a r c .  1 4 ,  2 6 :  „ D e r  d e  h a v d e  s u n g e t  L o v 
sangen, gik de ud til Oliebjerget." 

Eph. 5, 19: „Taler hverandre til med Psalmer og Lov
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sange og aandelige Viser; og synger og leger for Henen i 
Eders Hjerte." 

R i t u s ,  s o m  i k k e  s y n e s  a t  h a v e  u d g j o r t  e n  D e e l  
a f  d e n  f c e l l e s  G u d s t j e n e s t e :  

Da ab en. — Joh. 3, 22: „Jesus og hans Disciple 
kom i Iudcecr Land, og han opholdt sig der mcd dem, og 
dobte." 

Ap. G. 8, 36—38: (Dronning Candaces Gilding). 
Ap. G. 2 ,  4 1 :  „De, som gjerne annammede hans Ord, 

bleve dobte." 
Ap. G. 10, 47—48: „Petrus sagde: mon Nogen kan 

formene Vandet, at disse ikke sknlle dobes, som have annam
met den Hellig Aand, ligesom og vi? Og han befoel, at de 
skulde dobes i Herrens Navn." 

Ap. G. 16, 33: „Han (Fangevogteren) aftoede deres 
(Paulus's og Silas's) Saar, og han selv blev strax dobt og 
alle Hans." 

S a l v e l s e n .  —  I a c .  5 ,  1 4 :  „ E r  N o g e n  i b l a n d t  Eder 
syg, han kalde til sig de Mdste af Menigheden, og de skulle 
bede over ham og salve ham med Olie i Herrens Navn." 
(smlg. Marc. 6, 13). 

H a  a n d  s p a  a l c e g  g e l s e n .  —  A p .  G .  1 4 ,  2 3 :  „ D e r  de 
havde beskikket dem Mdste i hver Menighed, og havde holdt 
Bon og Faste, befole de dem Herren." 

2 Cor. 8, 19: „Titns er (ved Haandspaalceggelse) be
skikket af Menighederne til at reise med os." 

1 Tim. 4, 14: „Forsom ikke den Naadegave, som er i 
dig, som dig er given ved Prophetie, under Haandspaalcrggelse 

af de Mdste*)." 

S) Angaaende alle disse Enkeltheder see: ^leui ̂ , .VZwui-s des picmieis 
ckret iens;  — VuII iem i  n ,  I>es  t i  v i s  premie i - s  s i ee les  

ctn'etienne II, I og 2. 
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Haandspaalceggelsen var altsaa dengang mere end et 
Sindbillede: det var en Handling, hvortil der knyttede sig 
en overnaturlig Kraft. 

Det fortjener at bemcerkes ved alle de ovenanforte Ste
der, at man mere seer Menigheden end dens Leder. Man 
seer ikke, at en enkelt Mand var Alt og udrettede Alt i disse 
Forsamlinger. 

Idet vi nu lade al Undersogelse og al Sammenligning 
fare og stille os paa Protestantismens Standpuukt, ville vi 
vise, hvori det Charakteristiske ved eu Gudstjeneste i Aaud og 
Sandhed bor bestaae. Liturgien bor: 

!. Udtrykke Religionen, hele Religionen; sammenfatte 
den i et kort Indbegreb uden at berove den Noget af dens 
vcesentlige Indhold. - I en vis Betydning har Religionen 
ingen Dele; man kan ikke sonderlemme den. Enhver til 
Gudstjeuesteu helliget Time bor fremstille hele Iesns Christns 
for den Troendes Sjcel. 

2. Udtrykke den uuder den for Alle meest passende 
Form, baade hvad Sindbillederne og Ordene angaaer. Alt 
bor hurtigt forstaaes og levende opfattes. Hvad Sindbille
derne angaaer, har Christus givet os et Forbillede i Daabens 
og Nadverens Eeufoldhed. For at naae dette Maal ville vi 
fremfor Alt have en bibelsk Cultus. 

3. Have en saadan Charakteer, som bedst egner sig til 
at paaminde og oplofte Sjcrlen, ikke til at adsprede og uuder-
holde den. Faa, men betegnende og simple Ritns. Pisse 
Ejendommeligheder ved andre Cnltusser kunde fortjene at op
tages i vor Liturgie. Litauiet, for Exempel, kan synes lat
terligt; men i Gruuden har det Noget, som fremstiller en 
Sjcrls normale Tilstand, naar den samler sig ligeoverfor Gud. 
En Christen bor vcrre et Barn, og altfaa tale Barnets Sprog. 
Jo simplere, jo mere barnlige Midlerne ere, desto bedre ere 

13 
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de. Der er noget Barnligt ved Litaniet; deri bestaaer dets 
Vpperlighed, dets Sandhed. Enhver Liturgie burde have 
noget Lyriff ved sig. 

4. Hvad Udstrækningen angaaer, vcere beregnet paa, 
hvad Folk i Almindelighed knnne bcere, med sårligt Hensyn 
til Cultussens Vasen i Almindelighed, som er Beundring og 
Sjalens Oploftelse over sig selv til en uvant Hoide. Saa-
snart dette rette Maal overskrides, indtrader der oieblikkelig 
en Udmattelse. 

5. Wlde, som giver selv en as hellige Bestanddele 
sammensat Liturgie LErvardighed, er i endnu hoiere Grad 
af Vigtighed ved en Liturgie, hvis Sammensætning hoved
sagelig er menneskelig. Kirken bor altsaa ikke foretage Rettelser 
i den uden med lange Mellemrum og med stor Vaersomhed; 
og disse Mellemrnm kunne saameget bedre forlanges, hvis 
Liturgien er bleven affattet som en virkelig Liturgie, og ikke 
som en dogmatisk Afhandling. — Den bor vistnok udtrykke 
Kirkens Tro, men i dens. om jeg saa maa sige, contempla-
tive Tilstand. — I saameget hoiere Grad bor da Prcesten, 
naar ikke en virkelig Nodvendighed er tilstede (offentlige Be
givenheder, store Ulykker o. s. v) afholde sig fra at gjore 
Forandringer deri paa egen Haand. — Prcesten er bunden 
til Liturgien, som ikke tilhorer ham, men som er selve Menig
hedens Rost, hvilken han kun laaner sin enkelte Stemme. 

Man bor ikke onske, men snarere frygte for at see Folket 
binde sig til Former, hvis Betydning det ikke fatter; men 
det er dog ikkedestomindre gavnligt, at der bliver noget Fast 
og Ubevægeligt tilbage i Cultus. Folket maa til en vis 
Grad vare kirkeligt, det vil sige, fole Hengivenhed for sin 
Cultus's Former; dette synes ikke med Nodvendighed at med-
fore Formalisme. 
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Ornat. — Harms*) giver en besynderlig Forklaring af 
Ornatet, som ester hans Mening er bestemt til at skjule alt
for store legemlige Fortrm eller Mangler. Ornatets Betydning 
er efter vor Mening at udslette (skjule) Individet og Tids
alderens Mand. Jo mere Aandeligheden tiltager i en Menighed, 
desto mindre nodvendigt bliver Ornatet, ja det vcrkker endog 
Anstod. — Jeg troer, at man i denne Henseende bor folge 
den Kirkes Forskrifter, som man har villet tilhore, og at man 
bor folge dem oprigtigt. 

U d  f o r  e l  s e n  a f  R i t u s .  —  Prcesten bor vel vogte sig 
for at udfore visse Ritus, saasom Daab og Brudevielse, paa 
en letsindig og altfor simpel Maade. Hvad der for os er 
en Hverdagshandling, er altid en hoitidelig Handling for de 
Andre. Alt Dette er i visse Liturgier bedre accentueret end 
i vor, som er fattig i denne Henseende. Jo mere Liturgiens 
Text og Form lader tilbage at onske, destomere maa man 
lcegge deri af sit Eget, give Alting Betoning og Velklang, 
bringe Liv ind i alle disse Ritus ved en tilsvarende indvortes 
Stemning"). — Bengel"*) anbefaler ved flige Lejligheder 
en stor Noiagtighed, eftersom Tilhorerne lettelig fra 
Foranderligheden i disse udvortes Handlinger slutte til Lcerens 
Foranderlighed. Denne Bestrcebelse kan godt forenes med 
Frihed og Hjertelighed. — Nogle have, i deres Had til et 
paataget Vcrsen eller sogt Alvor, for deres Vedkommende 
paataget sig en ufommelig Ligefremhed. De ville ikke 
have, at Gud skal tiltales som en jordisk Konge, og de 
give sig da til at sladdre med ham. At bede er den rette 

*) Pastoraltheologie II,, 30. 
^1 „Bcsjale disse hoitidelige Handlinger" siger Bossuet. 

Bengels Leben cif Burk. Stuttgard 1831. Pag. 112 § 30. 

13« 
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Midte mellem disse to Merlig heder. Man skal bede 
^vec Is lidsrtv cl'un kis clevsnt son pere 

lo saint tremblsment cl'un psekour clevsnt clivu^). 
Optagelse af Catechumener. — Forordningerne^) 

tillade at optage dem inden lnkkede Dore, kun at det skeer i 
Ncrrvcerelse af Prcrstens Collegaer, hvis han har saadanne, 
og af Consistoriets Medlemmer. 

C o m m  u n i o n .  —  J e g  t a g e r  v o r  K i r k e  s a a d a n  s o m  d e n  
er, altsaa, med Forbehold af Enhvers individuelle Frihed, 
identisk med det politiske Folk. — Under saadanne Forhold 
mdskrcrnker Kirketugten sig til en almindelig Formaning, som 
fra selve Prædikestolen henvendes til forargelige Syndere, — 
og til en individuel Formaning, som Prcesten skylder dem, 
der ere ham bekjendte, og som han venter at trcrffe ved 
Herrens Bord. 

Den nye Lov tier angaaende Formen, De gamle For
ordninger sige, at Prcesterne, naar de rcckke Brsdet og Vinen, 
skulle bruge „Herreus Ord". Hermed menes sikkert Indstif-
telsesordene. Forordningerne tilfoie, at alle Communi-
canterne uden Forskjel flnlle modtage Brodet og Vinen „paa 
den samme Maade", det vil formodentlig sige, med de samme 
Ord. Vor nuvcerende Skik og Brug stemmer ikke overeens 
med denne Forskrift, som synes os at vcere meget god. Det 
er i mere end een Henseende misligt at bruge et forskjelligt 
Skriftsted til hver Enkelt. Gjentagelsen af et sacramentalt 
Ord er vcerdig og cerefrygtindgydende, og svcckker ikke dette 
Ords Krafts). 

s) En Hymne af Adolph Mon od. Nr. 102 af et, nnts cliretielis. 
O i c l o n n k i n e e s  e c o l e s i o 8 t i < z u e s  p o u i  l o  p  - >  )  s  c l  e  V u u < j .  

IZenne 1773. Nag. 18. 
den baselske Kirke henvendes der til hver Communicanl folgende Ord: 

„Das Blut unsers Herrn Jesu Christi starke und erhalte euch in's ewige 

Leben." 
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Det er rigtigt og overensstemmende med Kirkelovene at 
meddele Syge Nadveren i deres Hjem; men det maa da 
foregaae med Hoitidelighed, og der maa da vcere virkelig 
Communion, det vil sige, ikke blot Tilskuere, men Personer, 
som nyde Nadveren i Forening med den Syge*). 

Hvad Da ab en angaaer, da vil jeg just ikke paastaae, 
at man ubetinget bor vcegre sig ved at foretage den i For
ældrenes Huus; men jeg troer dog, at man saalidt som mu
ligt bor give sit Minde hertil, om ikke af anden Grund, saa 
for at bevare Menigheden for en Vildfarelse, som kun er alt
for meget udbredt med Hensyn til Daaben**). 

Prcesten bor vaage over, at Alt i Kirken er sommeligt, 
at Alt foregaaer med Orden, saavel naar Menigheden samler 
sig og forlader Kirken, som under selve Handlingen. Han 
vilde gjore vel i ikke at lade Tavler ombcere. Det frem
bringer en falsk Tone, og tvinger desuden Folk til at give, 
hvilket er urigtigt og strider imod Friheden. Det er bedre 
a t  s c r t l e  e n  B o s s e  v e d  h v e r  D o r .  D e t  e r  r i m e l i g t  n o k ,  a t  
Collecten vil lide deruuder; men det faaer at vcere det 
Samme, „dersom blot Redebonhed er sorhaanden" (2 Cor. 8, 
!2). Desuden, siger Apostelen Paulus, „skal Eders Gave 
vcere rede som en velsignet (frivillig Gave), og ikke som en 
karrig Gave" (2 Cor. 9, 5). „Gud elsker en glad Giver" 
(2 Cor. 9, 7). 

S a n g e n  e r  a s  s t o r r e  B e t y d n i n g  f o r  C u l t u s  e n d  m a n  i  
Almindelighed troer. Det er et Sprog, som Gud har givet 
Mennesket for at udtrykke Tanker, som det scrdvanlige Sprog 
ikke kan udtrykke. Foruden hvad vi allerede forhen have 
sagt herom (idet vi bemcrrkede, at Cultus i sin Heelhed bor 

Bengels Leben, Pag. tI4. 
Sce ^ ctes <I„ 8 ^ no e tie lieine Kap. XX l Pag. 40 og 43. 
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have Charakteren af Sang) saa er det desuden den Handling, 
som paa en inderlig Maade forener Menigheden, som for
skaffer de Troende en virksom Deeltagelse i Cultus, og i 
hvilken deres Frihed er meest snldstcendig. 

Sangens Stof i Almindelighed er os foreskrevet; men 
vi bor benytte os af Lovens Tilladelse med Hensyn til Valget 
af Sangen. 

Der synges baade formeget og forlidt; man kunde synge 
noget mindre og noget oftere, tre Gange maafkee. Det vilde 
vcere godt at scrtte en Psalme umiddelbart efter Prædikenen, 
hellere end efter Bounen, som folger ovenpaa. Dette for
skaffer Prcrsten og Tilhorerne nogen Hvile og hja'lper til at 
samle Sindet. 

L i g b e g  c r n g  e l  s e  e r  d e n  e n e s t e  D e e l  a f  C u l t u s ,  s o m  
foregaaer udenfor Kirkens Enemcerker, saasom det kun er und-
tagelsesviis, at Communion og Daab finder Sted udenfor 
denne. — Man kan ikke tilstede, at Religionen paa en synlig 
Maade drager sig tilbage fra Ligbegccngelsen; det vilde vcere 
at vise mindre Fromhed end Hedningerne. Men det er 
Prcrsten, som gjor Religionen synlig; og skal man slutte fra 
den Retning, som Aanderne tage, saa vil, naar Prcrsten 
svigter, en Anden indtage hans Plads og gjore hans Fra-
vcerelse endnu mere synlig til stor Skade for hans Vcrrdighed. 
Jeg vilde ouske, at Prcrsten aldrig undlod at give Mode, 
hverken i Sorgehnset eller paa Kirkegaarden. I mange Huse 
gjor Prcrsten en Von, inden han gaaer bort; men dette er 
ikke nok: han bnrde vcere med i Ligfolget og fremtrcrde 
endnu engang enten ved den aabne Grav eller i Kirken. 
Nogle bibelske Ord og en Bon er forovrigt Alt, hvad der 
behoves. 
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A n d e n  A f d e l i n g .  

A n d e r v i i s n i n g .  

Fvlste Kapitel. 
Prcrdiken. 

§ I. Den store Vigtighed, som tilkommer Prcedikenen 
iblandt det prcrstelige Embedes Forretninger. 

Hoad forstaaes der ved Prcediken? Det er Udvikling af 
Guds Ord, Fremstilling af de christelige Sandheder og An
vendelse af disse Sandheder paa vor Menighed, og alt Dette 
i Ncervcerelfe af vor forsamlede Menighed, — jeg knnde sige: 
offentligt; thi forsaavidt Kirken betragtes som Mcengdens 
eller Massens Kirke, er den en stor Skole, der staaer aaben 
for den Forste den Bedste. 

Vi have forst talt om Cnltns, og gaae nu over til at tale 
om Prcediken, som er indbefattet i Cultus og kan betragtes som 
udgjsrende en Deel af denne, omendskjondt Cultus taler til Gud, 
og Prcrdiken taler o m Gud; men det er kun ved at oplofte sin 
Sjcel til Gud, at man paa en vcerdig Maade kan tale om 
Gud; en Prcrdiken, som ikke var besicegtet med Cultus, vilde 
ikke vcere nogen sand Prcediken Hvad der i en lavere Sphcere 
er adskilt, forenes og sammensmelter i en hoiere Sphcere*). 

Men lader os nu forlade dette, og lader os see, hvilken Plads 
Gnd selv har givet Prcedikenen i Christendommen. Denne Plads 
er storre end i nogen anden Religion, selv i den jodiske. Chri-
ftendommen er en Religion, som er bestemt til at tcenkes og altsaa 
ogsaa til at udtales; den fremstiller sig, den aabenbarer sig vcesent-
lig ved Ordet, den udbreder sig ved Ordet. Evangeliet er et Ord. 

*) Om PradikcnenS relative Viglighed i det prcrstelige Embede, see H a r m  6  
I . ,  24—25. 
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Christus selv er Ord el eller Fornuften; det kommer ud 
paa Eet; thi Ordet er Fornusteus Udtryk, og Fornuften er 
det indvortes Ord; Kirken selv er Sandheden, tcenkt i Fcelles-
skab og talt i Fællesskab. Naar vi ved en tidligere Lejlighed 
have hcevdet Synthesen i Cultus, saa have vi ikke dermed 
udtalt uogen Fordommelse over Ordet; det er ganske vist, at 
Religionen i sin Fylde fremtrceder i Cultus, i Sjcelen og i 
Livet; men ingen Stemning er sand, og ingen Folelse er 
stcerk, medmindre den knytter sig til en tydelig Forestilling, 
som Forstanden kan gjore sig selv Rede for, eller den er be
grundet i et Forhold, hvis Form og Vcrrd er bleven os 
klar; og denne Charakteer maa fremfor Alt, ja udelukkende 
tilkomme den sande Religion; den ene kan sige: jeg veed, 
paa hvem jeg har troet. Med eet Ord, det er en Troens 
og Overbevisningens Religion, altsaa en Religion, som be
hover Ordet. 

Heraf fremgaaer Prcedikens Vigtighed. Vor Prcediken 
er rigtignok en Prcediken paa anden Haand, en Prcediken 
over en Prcediken, et Ord over et Ord; ^men det gjor Intet 
til Sagen; der skal prcedikes; det er derfor, at vi udsendes^ 
Cultus alene vilde kunne forrettes af den sorste den bedste 
Christen, og denne Embedsgjerning vilde ikke udkrceve noget 
Kald; det vilde vcere nok, at man ikke havde nogen Grund 
til at tvivle om sin Troes Overensstemmelse med denne 
Handling. Naar vi ere forpligtede til at raadspsrge vor Sam
vittighed angaaende vort Kald, naar vi behove at vcere kal
dede, da er det som Hnusholdere over Guds Hemmeligheder, 
som Retfærdighedens Herolder eller Sendebud, som Prædi
kanter. 

I Grunden er hele det prcestelige Embede Prcediken. 
Istedetfor at sige, at Prcediken udgjor en Deel af Cultus, 
vilde vi kunne sige, at Cultus udgjor en Deel af Prcediken, 
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at Ritus er en Form af Undervisningen. Det, som vi her 
f r e m s t i l l e  s o m  S p e c i e s ,  e r  a l t s a a  i  e n  v i s  F o r s t a n d  L e  n u s ;  
m e n  v i  k u n n e  d o g  g j o r e  d e t ,  e f t e r s o m  O r d e t  P r c e d i k e n ,  
ester sædvanlig Sprogbrug, betegner en enkelt Deel og ikke 
det hele Indbegreb af den prcrstelige Embedsvirksomhed. 

Det er ikke alene en Pligt for Sjælesorgerne at prce-
dike; men vi mene med Fenelon, at det, ret forstaaet, 
udelukkende tilkommer disse at prcedike^). Den sande poli
tiske Veltalenhed findes kun hos Statsmanden, den sande 
hellige Veltalenhed kun hos Religionens Mand, det vil sige, 
hos Sjcelesorgeren, som vexelviis gaaer over fra det Almin
delige til det Enkelte og fra det Enkelte til det Almindelige, 
fra Theorie til Praxis og fra Praxis til Theorie; som har 
vcrret i Berorelse med Individer og i Kamp med Kjends-
gjerninger. Hvis enkelte Mcend nden Menighed have gjort 
Lykke som Prcrdrkanter, saa kommer det deraf, at de paa en 
anden Maade og frit vare Sjcrlesorgere. 

Det er ganske vist, at den crldste Kirke havde deelt For
retningerne. Der fandtes (1 Cor. 12, 28) og 

„Monne Alle vcere Apostler? monne Alle 
vcrre Lcrrere?" (1 Cor. 12, 29). — Men selv afseet fra, at 
der her handles om Gaver, og uden at tale om, hvad Ti
dernes Trang kunde paabyde, saa kan man dog ikke troe, at 

) „Man burde i Almindelighed ikke lade Andre end Sjalesorgere prcedike; del 
vilde vcrre et Middel til at gjengivePradikestolen den Eenfoldhed og Myn
dighed, som den bor have; thi Praster, som med den E>saring, der er
hverves ved Arbeide og Sjalesorg, tillige forbandt Kundskab til den hellige 
Skrift, vilde tale paa en Maade, som langt bedre vilde passe til deres 

Tilhoreres Fornodenbeder; istedelfor at de Praster, som kun have Theorie, 
langt nnndre indlade sig paa Vanskelighederne, ikke lempe sig efter Van
d e r n e  o g  t a l e  p a a  e n  m e r e  u b e s t e m t  o g  s v c r v e n d e  M a a d e . "  ( f e n e l o n ,  
Dinlo^uos sui' I'elvkjuerice. DiiUo^ue III). 
Styrere eller Forstandere. 

' Larere. 
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den Enes Embedsgjerning har vcrret aldeles fremmed for den 
Anden. I en Tid, da enhver Christen var Prcrst, da simple 
Haandvcrrkere, som en Aqnilas og en Priscilla, bleve Lcrrere 
for en Apollos, hvorledes kan man antage, at i en saadan 
Tid en Lcrrer ikke var Prcrst? Man kan nok antage, at der 
fandtes Wldste som ikke prcrdikede; men man 
kan ikke antage, at der fandtes Prcrdikanter, som afholdt sig 
fra enhver anden prcrstelig Gjerning eno Prcrdiken. Panlns 
baade prcrdikede og styrede; Timothens ligesaa. 

Det prcestelige Embede er altsaa nodvendigt for Præ
diken; men det er endnu mere indlysende, at Prcrdiken er 
vcrsentlig nodvendig for det prcestelige Embede, og at vi ikke 
vide, hvilken Forestilling vi sknlle forbinde med en Prcrst, 
s o m  i k k e  p r c r d i k e r ;  v i  v i l l e  s i g e :  s o m  i k k e  p r c e d i k e r  o f f e n t 
ligt; thi hvad det angaaer at prcrdike udenfor de bestemte 
Tider, da er der vel Ingen, som tvivler derom. Uden dette 
vilde der Intet blive tilbage af Hyrdebegrebet. Men 
den offentlige Prcrdiken er vcrsentlig nodvendig for det prce
stelige Embede, som uden denne ikke vilde ramme alle Sjcr-
lene og ikke vilde kunne fremstille Sandheden nnder den 
regelmcrssigste og almindeligste Form. Det er vor Refor
mations Hcrder at have tilbagegivet Kirken, ja selv den ka-
tholske Kirke, den offentlige Prcrdiken. Hvor crdelt var det 
ikke at fore Prcrsten fra den blotte, ncrsten magiske Udforelse 
af Ritus over paa Videnskabens, Tankens, Ordets og Kam
pens Enemcrrker! 

§ 2. Principer eller Grundsætninger, som maae iagt
tages med Hensyn til Prcediken. 

Man maa med Hensyn til Prcrdiken danne sig visse 
Grnndscrtninger eller anerkjende visse ledende Sandheder. 

Den forste er, at Prcrdiken er en Handling, et virkeligt 
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Ord, ikke en Efterligning af et Ord, og at Veltalenheden er 
en Dyd. Afseet fra Kunsten, er Prcrdiken en Kjcrrligheds-
gjerning, en god Gjerning, en Kjcerlighedstjeneste, en Deel af 
Gudstjenesten. — Men dette er kun det forste Punkt; vi 
komme nu til det andet. 

Prcrdiken er et Mysterium. Jeg kalder den et My
sterium med Hensyn til dens Virkninger og Folger; den er 
et Fordommelsens og Frelsens Mysterium*); thi Guds Ord, 
som vi forudscette, at Prædikanten forkynder, vender ikke til
bage til Gud uden en eller anden Virkning; Noget af Sand
heden hefter sig altid ved Den, som har hort den, og for
bliver hos ham enten til hans Gavn eller Skade. — Efter 
at have forudskikket denne Bemærkning, finde vi det myste-
riost, at et Menneskes Sjcrl og Evighed er ashcrngig af et 
andet Menneskes Rost. Vi finde noget Mysteriost i Prcr-
dikens saa forfkjellige og saa uforklarlige Virkninger, der ligge 
udenfor vore Bereguiuger og saa ofte gjore vor Forudseenhed 
tilskamme; thi vi see ofte de storste Virkninger knyttede til 
de mindste Aarsager, ligesom ogsaa de mindste Virk
ninger til de storste Aarsager, idet Styrken bliver svag, og 
Svagheden stcrrk. En udretter Noget med de samme Midler, 
som slaae feil for en Anden, og omvendt; vi see vistnok 
Love, men ingen stadig Lov, og alle Regler underordnede 
Aandens Frihed, som blceser, hvorhen den vil. 

Alt Dette er forfærdeligt og nedtrykkende, men vel skikket 
til at affore os al Selvtillid, Det er aabenbart, at vi have 
dette Liggendefæ i Leerkar (2 Cor. 4. 7), og at Alt, hvad 
der afhcenger af os (hvis ellers Noget afhcrnger af os), er, 
at Karret ikke har nogen Revne, hvorigjennem det levende 

' )  S a i n t - C y r a n  k a l d e r  d e n  n a s i e n  e t  S a c r a m e n t ,  o g  e t  S a c r a m e n l ,  
som er forsardeligere end Alterens Sacrament. (See Anhanget Anmark^ 
ning II). 
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Vand kan undflippe, eller nogen Ureenhed, hvori det kan blive 
fordcrrvet. Det Dvrige ftaaer ikke i vor Magt, og det desto 
mindre, jo mere vi indbilde os, at det ftaaer i vor Magt. 
Det gjcrlder altsaa for Prædikens Vedkommende, hvad der 
gjcrlder med Hensyn til det præstelige Embede i dets Heel-
hed, at der er Grnnd til at fryde sig med Bcrvelse (Ps. 2, 11). 

Guds Overherredomme i denne Sag (det sorste Punkt, 
fom maa erkjendes) udelukker ikke Menneskets Ansvarlighed. 
Prcrdiken er en Handling, men en Handling af Sjcrlen, og 
dens Virkninger staae i Forbindelse med Prcrdikantens aan-
delige Tilstand. Det er ikke saameget ved hvad han siger, 
som ved hvad han er, at Prcrsten kan smigre sig med ikke 
at slaae i Veiret (1 Cor. 9, 27). Det gjcrlder fremfor Alt 
om at „bevare Troens Hemmelighed i en god Samvittighed." 
(1 Tim. 3, 9). Denne gode Samvittighed (det vil sige, en 
redelig Villie), er Prcrdikens sande Styrke. En Prcrdikens 
Kraft beroer paa Hensigten hos Den, der holder den, hvor
ledes end den Maade er, hvorpaa denne Hensigt giver sig sit 
udvortes Udtryk. En Prcrdiken er desto bedre, jo mere den 
ligner en Sonderknnselsens, en Underkastelsens, en Bonnens, 
en Martyriets Handling. — Prcesten maa betragte sig selv 
som „en Kanal for det, der ved ham skal udgydes i hans 
T i l h o r e r e s  H j e r t e r * ) . "  „ O r d e t s  E m b e d e ,  s i g e r  F e n e l o n ,  e r  
ene og alene grnndet paa Troen. Man maa bede, man maa 
rense sit Hjerte, man maa scette al sin Lid til Himmelen, man 
maa vcrbne sig med Guds Ords Svcrrd og ikke stole paa sit 
eget Ord: dette er den vigtigste Forberedelse**)." — Med 
eet Ord, vore Lcrber ere af Naturen urene, de maae renses. 

5) Praklische Bemerkungen Pag. 48. 
f e n e l o n ,  l ) i - > I o A u e s  s u r  I ' e l o c j u e n c e .  ( D i s l o ^ u e  I I I ) .  
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og renses ved Ild"). — Resultatet af alt det Ovenanforte er 
altsaa folgende: Prcrdiken, som er et guddommeligt Myste
rium, er tillige eu menneskelig Handling, og den bedste Deel 
af denne Handling er indvortes, aandelig 05 gaaer forud 
for selve Affattelsen af Talen. Talen fuldeuder det Vcerk, 
som Bonnen bor begynde. 

Til denne almindelige Forskrift knytter sig en mere scrr-
egen, som af Apostelen Panlns er udtrykt i folgende Ord: 
„Dersom vi have Prophetiens Gave, da lader os bruge den 
i Forhold til vor Tro" (Nom. 12, 6), hvilket tillige betyder: 
i Forhold til det Liv, der er i os. — „Det er vistnok sandt, 
at man er nodt til at prcedike paa de bestemte og foreskrevne 
D a g e .  H v i s  m a n  i k k e  a l t i d  f i n d e r  s i g  i  S t a n d  t i l  a t  p r o -
phetere (det vil sige, til at tale med hiin Hjertets Fylde 
og him Kraft, som river Tilhorerne med sig), saa indskrcrnker 
man sig til at lcere, det vil sige, til at behandle en Gjen-
stand paa en regelmcrssig Maade uden at forsoge paa at 
fremtvinge Noget"). — „Dersom vi ikke holde Maade, da 
er det for Guds Skyld; og holde vi Maade, da er det for 
Eders" (2 Cor. 5, 13). Der er intet Ondt i, at man be
finder sig i en Tilstand fremfor i en anden; men det Urig
tige er, at man ikke benytter sit Pund i Forhold til den 
T r o  o g  d e t  L i v ,  s o m  m a n  i  e t  g i v e t  D i e b l i k  h a r  t i l  s i n R a a -
dighed, at man vil gjore Vold paa Tilstanden og ikke lade 
Gnd raade, at man troer, at der kan vcere nogen Velsignelse 

»Da sagde jcg: Vee mig! »hi jeg maa viSseligen udryddes; thi jeg baver 
urene Laber, og boer midt iblandt el Folk, som haver urene Laber; tbi 
mine Dine have seet Kongen, den Herre Zebaoth. Da floi en af de Se-
raphim lil mig og havde en Glod i sin Haand, som han tog af Alterer 
med en Tang. Og han lod den rore ved min Mund og sagde: see, denne 
haver rort ved dine Laber; og din Misgjeining stal bortvige, og din Synd 
forsones (Es. 6, 5 — 7). 

P r a k t i s c h e  B e m e r k u n g e n .  P a g .  3 7 — 3 8 .  
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ved Lognen; thi at lade sine Ord gaae videre end sin Tanke, 
det er en Lsgn. Man vilde helst altid vcrre meget veltalende: 
man maa undertiden finde sig i „at holde Maade", at vcrre 
uanseelig og svag. En kold og svag, men sand Prcrdiken vil 
have storre Velsignelse end en veltalende Prcrdiken, som ikke 
svarer til den indvortes Tilstand. 

Der gives fremdeles med Hensyn til Prcrdiken en mere 
forstandig, mere reent menneskelig Virksomhed. Hverken Guds 
Overherredsmme eller Handlingens aandelige Vcrsen formindske 
dens Vigtighed eller svcekke dens Nødvendighed. Gud har 
ikke villet, at et godt og et slet Instrument skulde give de 
samme Toner, og saaledes er det ikke heller. Jeg indrommer, 
at Guds Kraft fuldkommes i vor Skrobelighed (2 Cor. 12, 9), 
men ikke i en frivillig Skrobelighed, som bestaaer i at svcrkke 
de Krcefter, han har givet os, og, saa at sige, kaste Vrag 
paa en Deel af hans Naadegaver. Jo mere vi ere gjennem-
trcengte af det Alvorlige, det Ansvarsfulde, det Farlige ved 
vort Hverv, desto mere bor vi sole os opfordrede til at vcrre 
aarvaagne, fremsynede og veludrustede; vort lille menneskelige 
Forsyn er bleven taget med i det guddommelige Forsyns 
Beregninger. Det er bleven sagt til Mennesker: at de ikke 
skulde bekymre sig for, hvad de skulde tale; thi det skulde 
gives dem i den samme Time, hvad de skulde tale (Math. 
W, l9). Men dette er ikke sagt til os, idetmindste ikke 
paa nogen ubetinget Maade. Man maa altsaa anvende Flid 
paa Prcrdikenen; man maa gjore sig Umage sor at prcrdike 
godt. Det er netop Homiletikens Opgave at indvie os heri. 
Den vil med storst Omhu blive studeret netop af dem, der 
bedst vide, at de Intet formaae, og at de Intet ere. 

Men her moder os en Indvending: -— Kan man gjore 
begge Dele paa eengang, baade prcrdike meget og prcrdike 
godt? De, der opstille denne Indvending, gaae ud fra deu 
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Forudscctning, at det er aabenbart eller idetmindste indrommet, 
at man skal prcrdike meget. Heroin ere imidlertid ikke Alle 
overbeviste; vi maae altsaa forst asgjore dette Sporgsmaal. 

Da det er aabenbart, at vi ikke efter eget Godtbefin-
dende knnne mangfoldiggjore de til Gudstjeneste indviede Ti
mer, hvis Antal og Tid er fastsat ved Loven, saa kan den 
Yttring, at man bor prcedike meget, kun betyde Eet af To: 
enten, at Loven oftere bor give Leilighed dertil, eller at 
Prcrsten, udenfor de af Loven belligede Steder og Dage, jcevn-
ligt bor nndervise, forklare og formane. — Jeg forudscrtter, 
at Prcesten paa en eller anden Maade har Frihed til ofte at 
tilbyde sin Menighed Ordets Brod; og siger: hvis han kan 
det, hvorledes stnlde ban da undlade at gjore det? Der gives 
ganske vist i ethvert Fald Maal og Grcendser; men det er 
dog sommeligt, at det, som er godt og nyttigt, sindes i Over-
slodighed; og det vilde vcrre beklageligt, om man, for at give 
Prcrdiken mere Hoitidelighed og storre kunstnerisk Fuldkom
menhed, sjelduere forkyndte et Ord, som ikke kan boe rigeligt 
nok iblandt os, og som oste kun ved hyppig Gjentagelse 
trcrnger ind til det menneskelige Hjerte. 

Meningerne herom ere forskjellige. Nogle tilraade, saa-
ledes som vi nylig have gjort, at prcedike hyppigt*); Andre 
betragte Forpligtelsen til at prcrdike hyppigt som skadelig, i 
Scerdeleshed for unge Geistliges Vedkommende"). 

Jeg mener, at man maa skjelne imellem den egentlige 
officielle Prcrdiken for Menigheden (som ikke er hyppig og 
altsaa ikke rammes af Indvendingen) og Prcrdiken „udenfor 
Tiden". Men naar man nu gik ud fra den Forudscrtning, 
at den officielle Prcrdiken gik hyppigt paa, og at altsaa 

s> e k ,1 u 6 ^, (Zui«je clu pi Pag. N4. 

" )  H a r m s  P a s t o r a l t h e o l o g i e  l .  P a g .  2 6 .  
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Indvendingen stod ved Magt, hvad sknlde man da svare 
hertil? 

Man maatte ikke svare ved at gjore Forskjel mellem 
Stederne; thi en god Prcrdiken er ligesaa nodvendig og lige-
saa vanskelig paa Landet som i Byen. I denne Henseende 
hersker der endnu mere end een Fordom. Harms*) minder 
ved denne Leilighed om et Trcrk af Andre ces's Lio. Da 
denne nemlig engang havde prcediket uforberedt for en Bonde
menighed, sagde han bagefter til sin Son: „Bemcerkede dn 
ikke min Angst, min Usikkerhed? at jeg var ncerved at stige 
ned af Prædikestolen? Aldrig har jeg vcrret narmere en 
Afmagt end hos disse stakkels Bonder. I den Grad havde 
den guddommelige Naade forladt mig, fordi jeg foragtede 
denne gemene Hob, som om der hos den ikke behovedes 
nogen saregen Forberedelse. Vogt du dig, min Son, og bliv 
klog ved mit Exempel!" 

Vi ville altsaa ikke gjore nogen Forskjel, men vi ville 
sige: at der gives en almindelig Forberedelse, som 
bestaaer i et grundigt og stadigt Studium af Menigheden, 
af det menneskelige Liv, af sig selv og af Bibelen, samt deri, 
at man vcenner sig til at holde sin Aand nnder Tugt og sine 
Tanker i Orden. Hvor en saadan almindelig Forberedelse er 
tilstede, vil en Prcrdikant aldrig komme i Forlegenhed ved 
en simpel Tale eller ved en vopulcrr Udvikling af Bibelen. 
Jeg saae ikke gjerne, at de aldeles savnede en sarlig For
beredelse; men en meget kort vilde da vare tilstrækkelig"). 

Pastoraltheologie, l. Pag. 32. 
„Men du har af Naturen, siger du, en troles Hukommelse, som gjer dig 
det umuligt at tale offentligt. Men er da dit Hjerte ligesaa trolost eller 
ligesaa gjenstridigt som din Hukommelse? Prcrstens alvorlige og hellige 
Lcrreembede er ikke en tor og barnagtig Hukommelsesovelse; det er Hjertet, 
det er det Inderste i dig, som flal tale. Ak! mine kjare Bredre, hvis vi 
tankte over Sandbeden i de hellige Beger, hvis vi elstede dem, bvis vi 
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Det er denne almindelige Forberedelse, og ikke blot na
turligt Talent, so in forklarer os den nndtommelige Rigdom 
hos en Calvin, som i Lobet af ti og et halvt Aar holdt 
totusinde og femogtyve Prcedikener, altsaa fire om Ugen, og 
hos en Whitfield, som i Lobet af fire og tredive Aar 
holdt ottetusinde Prcedikener, hvilket udgjor ti om Ugen. — 
Man vil maaflee mene, at der bor gjores Forskjel mellem en 
Sognepræst og en Reformator eller Missioncer; men hvorfor 
skulde han ikke have lidt tilfcelles med dem begge? Han er 
i Virkeligheden Intet, hvis han ikke forener begge disse Cha-
rakterer; thi med Undtagelse af enkelte Sjcele, som tilhore 
ham eller snarere Gud, maae alle de ovrige forst vindes. 
Man gjor sig ofte en urigtig Forestilling om en Menighed, 
og det er heldigt, at den christelige Iver har forskaffet Sogne
præsterne Medhjælpere. 

Vi ville endnu gjore den Bemærkning, at, om det end 
ikke er passende at gjore Forskjel mellem Stederne (Landet og 
Byen), saa kan man dog gjore Forskjel mellem Prædikenerne 

tankte over Religionens Sandheder i de hellige Boger, hvis vi elskede dem, 
hvis vi ncerede os med dem, hvis vi betragtede dem som vor sædvanligste 
og kjareste Beskjaftigelfe, saa vilde vi ikke vare i saa stor Forlegenhed, 
naar vi skulde forsynde dem sor vor Menighed. Man larer hurtigt at tale 
om det, som man elsker: Hjertet yder langt rigeligere end Hukommelsen, 
ja det har endog et Sprog, som denne ikke kjender. En hellig Prast, der 
er begejstret for Gud og for de SjaleS Frelse, som ere ham betroede, vil 
i sin fyrige Iver og i sit fulde Hjerte finde Udtryk, dannede af den Hellig 
Aand, KjarlighedenS og Lysets Aand, Udtryk, som ere tusinde Gange 
bedre stilkede til at rere, til at omvende Syndere end alle de, som Arbeide 
og den menneskelige Veltalenheds forfangelige Kunst formaaer at yde. 
Kom altsaa ikke mere og fortal os, at du ikke foler Talent dertil: det er 
ikke en Talers Talent, som man kraver af dig, det er en Faders Talent: 
og hvad Talent behover en Fader for at tale til sine Bcrn uden sin Kjar-
lighed til dem og Attraa efter at gavne dem?" (^ssillon, Ilix-sep-
t i e m k  c Z i s o o u r g  s z ' n o c i g l :  D e  I ' o k s e r v g n c e  6  e s  s t n l u t s  e t  
d o s  o i ^ o n n s n c e s  d u  d i o c e s e ) .  

14 
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selv, idet nogle ncrrme sig mere til en Afhandling, andre mere 
til en populcrr Forklaring eller en formanende Tiltale. Man 
kunde anvende mere af sin Tid paa de forste. 

For det Tredie ville vi gjore den Bemcrrkning, at vi 
vilde have mere Tid, hvis vi paa den ene Side forstode at 
erstatte Tid med Kraft, Extensitet med Intensitet, og paa den 
anden Side havde vcennet os selv til at samle vore Tanker, 
til at vcere alene, til at henfore Alt til den Gjenstand, som 
beskjcrftiger os, til at benytte ethvert OiebliN). 

Man bor ikke opscctte Forberedelsen. Reinhard for-
tccller, at da han en Tid var overlcrsset med Beskæftigelser, 
som optoge den storste Deel af hans Tid, og underkastet 
pludselige Anfald af Ildebefindende, som i enkelte Dieblikke 
satte ham nd as Stand til at arbeide, havde han taget den 
Beslutning aldrig at opscctte Udarbeidelsen af sine Prcrdikener 
til det sidste Dieblik, ja endogsaa gjort sig det til en Regel 
ikke at holde en Prcediken uden at have den ncrste aldeles 
fcerdig. Han lykonsker sig sig selv til denne Vane, som be
varede ham for den Forlegenhed at skulle prcrdike udeu til
strækkelig Forberedelse eller efter en iilfcerdig Forberedelse, og 
som gjorde ham det muligt at omarbeide sine Prcrdikener, 
naar den forste Udarbeidelse tilfcrldigviis ikke strax lykkedes 
efter Dnske"). 

Sporgsmaalet om Improvisering frembyder sig her 
ganske naturligt. Meningerne heroin ere forskjellige. „Paa en 
Tid, siger Fenelon, da der gives saamange paatrcrngende 
Fornodenheder i Christendommen; Paa en Tid, da Prcrsten, 
som bor vcrre en Guds Mand, forberedt til al god Gjerning, 

D u r a n d  m e d i t e r e d e  p a a  G a d e n ,  o g  m a n  s a a e  h a m  u n d e r t i d e n  g a a e  i n d  i  

Husenes Forstuer for at gjere sine Optegnelser, 
»5) I.etUes cle lieinlisrcl sur ses etudes et ss ciirrieie kle preclicktteui, 

trsciuiles de I'silcmkmcl psr .U o n o (I, p.ii'is 1816, Pag. 77-78. 
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burde skynde sig med at udrydde Uvidenhed og Forargelser 
as Kirkens Ager, finder jeg, at det er meget usommeligt af 
ham at tilbringe sit Liv i sit Studereværelse med at afrunde 
Perioder, affile Charakteerskildringer og opfinde Inddelinger; 
thi naar man bcerer sig ad som den Slags Prædikanter, har 
man ikke lamgere Tid til at gjore Andet, man soretager sig 
intet andet Studium og intet andet Arbeide; ja, for at skaane 
sig, er man ofte nodt til bestandig at gjentage de samme 
Prcedikener. Hvilken besynderlig Veltalenhed er det dog ikke, 
naar Tilboreren i Forveien kjender alle Talerens Udtryk og 
Bevægelser! I Sandhed, det er det rette Middel til at 
overraske, forbause, rore, gribe og overbevise Mennesker! Det 
er dog virkelig en underlig Maade at skjule Kunsten paa og 
lade Natnren tale! Hvad mig angaaer, da siger jeg det 
reent nd: Alt dette er mig til Forargelse. Hvorledes! Skal 
Huusholderen over Guds Hemmeligheder vcere en orkeslos 
Declamator, stiusyg over jin Anseelse og begjcerlig efter en tom 
Glimmer? Skal han ikke vove at tale til sin Menighed om 
Gud, forend han har ordnet alle sine Ord og lcert sin Lectie 
udenad som en Skoledreng?""). 

Paa et andet Sted lcrse vi Folgende: „Omendskjondt 
det i nogle Lande er Brng at oplcrse Prcrdikeuerue eller idet-
mindste at skrive dem og fremsige dem udeuad, hvilket er 
nodvendigt paa visse Steder, hvor Prædikanten kan finde sig 
forpligte! til at fremlcrgge sin skrevne Prcrdiken efter at have 
holdt den, saa synes dog, i Almindelighed taget, en saadan 
Prcrdikemaade ikke at gjore saa stort Indtryk paa Tilhorerne 
som en fri Tale, og as denne Grund bor denne sidste Methode 
soretrcrkkes" **). 

^ 1  ^ e n e l  o  r , ,  l ) > ! > I » < 5 u e s  s u i -  I ' e l o q u e n c e .  M i i l u x u e  I I I .  —  S e e  o g s a a  
DisIdFue II. 

Praklische Bemerkungen die Fiihrung dcS evangelischen Predigtamtes be-
lressend. (Hcrrnhut). Pag. 47. 

14-i-
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H a r m s  d e r i m o d  v i l  h a v e ,  a t  P r c e d i k e n e n  h e e l  o g  h o l d e n  
skal vcere skrevet: „Om ogsaa Fleertallet af dine Tilhorere ikke 
bemcerke, hvor dn mangler det nye Ord til den folgende 
Tanke eller den nye Tanke til det folgende Ord, hvor du 
bruger et mindre crdelt eller mindre forstaaeligt Ord, hvor 
du falder ind i en nbeqvem Periode, eller endog forplumrer 
dig i Perioden, hvor du udtaler en ildeklingende, en paa 
Grund af Ordstillingen fleertydig eller dunkel Scrtning, eller 
at din Prcrdiken fattes alle dybere Tanker, alle sjeldnere Bi
belsprog, eller at dit Hjerte ikke kan komme til Orde for dit 
Hovedbrud med at soge Udtryk, Udtryk, som ikke ere taabe-
lige, o. desl.; — om ogsaa Fleertallet af dine Tilhorere ikke 
bemcerke sligt, faa er der Andre, som bemcerke det, og som 
ere utilfredse med dig, fordi du ,kke har forberedet dig bedre"*). 

S p e u e r  h a v d e  i n d t i l  A a r e t  1 6 7 5  g j o r t  s i g  d e t  t i l  e n  
Regel at skrive sine Prcrdikener og lcere dem udenad. Da 
gav han efter for nogle Venners Raad og prcedikede i nogen 
Tid efter udfsrlige Optegnelser; men han vendte snart tilbage 
til sin forste Methode og forlod den ikke mere. Han anbe
faler fremfor Alt en alvorlig Eftertcenkning, ikke saameget af 
den Form, Prcedikenen skal have, som af selve Emnet, en 
Eftertcenkning, som bor vcere ledsaget af fyrige Bsnner; og 
han giver Prcedikanterne, navnlig dem, som paa Grund af 
Lethed til at tale uden Forberedelse vilde vcere mere udsatte 
for at henfalde til Dovenskab, det Raad at forbeholde sig en 
bestemt Tid til denne Dvelse"). 

Naar det gjcrlder om at give en almindelig Regel, ville 
vi sige, at en Prcediken saavidt muligt bor vcrre omhyggeligt 
forberedt. Denne Forberedelse kan skee paa forskjellige Maader: 
Nogle sige, at de ikke kunne forberede sig uden ved at skrive, 

5) Pastoraltheologie. I. Pag. 32. 
Sce Burk, Pastoraltheologie I. Pag. 16^. 
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og ikke prcedike uden ved at fremsige udenad det, som de have 
skrevet; Andre paastaae, at de ikke knnne sorberede sig paa denne 
Maade, fordi de ikke vilde vcrre istand til at indprente en skreven 
Prcrdiken i deres Hukommelse. Begge disse Umuligheder 
maae afvises: en Prcest bor kunne tale uden at have skrevet, 
og enhver Prcest bor vcere istand til at lcere en Prcrdiken, 
som han har udarbeidet. Der gives rigtignok Nogle, om 
end kun ganske Faa, som have en saa svag Hukommelse, at 
man ikke kan paalcrgge dem at lcere og fremsige en Prcediken 
udenad. Disse have ikke noget frit Valg, og deres Forbcre-
delsesmaade er dem paabudt af Nodveudigheden; men vi 
gjentage det, de danne en Undtagelse, som vistnok er meget 
sjelden. Alt, hvad man for Dieblikket er istand til at anbe
fale i Almindelighed, er Forberedelse. Hvis man ikke frem
siger en Tale, som i Forveien er nedskrevet og lcert udenad, 
saa vil Forberedelsen, for at vcrre fuldstcendig og tilstrækkelig, 
endogsaa udfordre mere Omhu og Moie, et mere anstren
gende, mere intensivt Arbeide. Improvisering kan ikke til
stedes, uden forsaavidt den ikke svarer til sit Navn; den maa 
vcere godt og grundigt forberedt. I modsat Fald lober man 
Fare for at nedstemme sine Fordringer mere og mere og at 
give sig tilfreds for altfor godt Kjob. En ung Prcedikant 
bor i Almiudelighed skrive og fremsige udenad. Dog maa 
han vcere forsigtig hermed og soge at erhverve sig Tanke- . 
hukommelse i Forbindelse med og forud for Lrdhukommelse. 
Han vil derved forberede sig til en friere Prcedikeform. 
Hvad den egentlige Improvisering angaaer, da forkaste vi 
den ubetinget som Methode. Store Talere som Bossuet og 
Fenelon ere ved den faldue, ikke aleue dybt uuder sig selv, 
men endogsaa under middelmaadige Prcrdikanter. Dog maa 
man i Nodsfald kunne improvisere; Anledning til at gjore 
det kan forekomme, ja endogsaa hyppigt forekomme, hvad 
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enten man finder sig foranlediget til paa selve Prædikestolen 
at foretage Forandringer i en skreven Tale, eller uforud
selige Omstcendigheder node os til at tale uden Forberedelse. 

Den aandelige Selvfordybelse for Prcedikenen er af 
hoieste Vigtighed. „Man maa, siger Saint-Cyran, i lang 
Tid have arbeidet yaa sin Aands Spcegelse, saasom man maa 
frygte mere for at fortorne Gud paa Prædikestolen end paa 
noget andet Sted"*). 

„Den bedste Forberedelse til at prcedike, sige de prak
tiske Bemærkninger fra Herrnhnt, er daglig Omgang 
med Christns, Aarvaagenhed med Hensyn til sit eget Hjerte 
og flittig Lcesning i Guds Ord. Herved tilegner man sig 
hiin uvnrdeerlige Eeufold, som til alle Tider var det for
nemste Kjendemcrrke paa Christi benaadede Vidner"**). 

§ 3. Prædikenens Gjenftand. 

Gjenstanden for Prcedikenen, og herved mener jeg hver 
enkelt Prcediken, bor vcere den korsfæstede Jesus Christns, 
„som er bleven os Viisdom fra Gud og Retfærdighed og 
Helliggjorelse og Forlosning" (1 Cor. 1, 30). Iefns Christns 
bor vcere Udgangspunktet eller Endemaalet for enhver Prce-
diken. Hele Christendommen bor vcere tilstede i enhver Prcr-
diken saaledes, at Helliggjorelsen aldrig fremtrceder i den 
uafhcengig af Troen, eller Troen adskilt fra Helliggjorelsen. 
Den, hos hvem denne Eenhed ikke fremtrceder af sig selv. 
Den, for hvem disse to Bestanddele ikke ere saaledes indop-
tagne i og vcesentligt identiske med hinanden, at det er ham 
en logisk og moralsk Umulighed at tale om den ene uden til
lige at tale om den anden, han har ikke begrebet Evangeliet, 
og hvad han prcediker, er ikke Evangeliet. 

8 n i n t - < ? ^ r n n ,  I . e t t i  e s  »  > 1 .  l . e  N e t i o u r s .  I .  e t  t i e  X X X I .  

Praktische Bkmerkungen. Pag. -18. 
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Det er ogsaa i denne Betydning, at man maa opfatte 
Apostelen Paulus's Ord: „Jeg agtede mig ikke at vide Noget 
iblandt Cder nden Iesnm Christum og ham korsscrstet" 
(I Cor. 2, 2). Disse Ord betegne for det Forste, at Apo
stelen Paulus ikke soger og ikke paaviser Frelse i nogen 
Anden end i Iesns Christns; men de betegne fremdeles, at 
Alt, hvad han lcerer, gaaer ud derpaa, leder hen dertil, at 
dette overalt vil komme igjen i Prædikenen vcrsentligt eller 
virkeligt, som Hovedindhold eller som Grundtone. Men disse 
samme Ord betegne ingenlunde ubetinget, at Apostelen Paulus 
ikke vil vide Andet. Tvertimod, han vidste, og den sande 
Prccst vil ester hans Exempel vide meget Andet. Det er 
ganske sandt, at en Prcedikant, som bogstavelig ikke veed An
det end Iesnm Christnm og ham korsfcrstet, og som kun 
lcegger dette Indhold i sine Prædikener, ofte kan frem
bringe herlige Virkninger: faa stor er den christelige Lcrres 
indre Kraft og Udvidelsesevne. Men dette begrnnder ikke 
nogen Regel: Regelen er snarere at vise og anskueliggjort 
Religionens Forbindelse med alle Menneskets og Menneske
livets Sider; det er saa langt fra, at Regelen er, at man 
skal vcrre uvidende om Alt, at den snarere er, at man skal 
vide Alt eller idetmindste have Begreb om Alt, ikke for at 
sige Alt eller for paa Prædikestolen at bramme med en ency-
clopcrdisk Knndskab, men sor ikke at sige Noget, som kan mode 
Gjendrivelse, eller som ikke sinder sin Bekræftelse i Kjends-
gjerningerne, og derncrst ogsaa for at Alt, hvad man siger, 
kan vcere mere umiddelbart, mere slaaende, mere sandt. 
Der gives mangfoldige Ting, hvorom man aldrig taler 
paa Prædikestolen, og som man dog maa vide; og en ovet 
Tilhorer veed godt i en Prcrdiken, som knn har talt om 
Jesus Christns og Religionen, at sinde Prcrget eller Gjen-
fkinnet af de forstjelligartede Kundskaber, som Taleren ikke 
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paa en udvortes Maade lcegger for Dagen, men som ere 
gaaede over in sueeuni et sgii^uinem hos ham. Iovrigt er 
det umuligt forud at opstille en almeengyldig Regel for, 
hvad en christelig Prcedikant kan tale om, eller bor undlade 
at tale om. Han maa nodvendigviis tale om Menneskelivet, 
og for at gjsre sig forstaaelig, maa han indlade sig paa det 
Enkelte: hvo kan sige, hvor Grcrndsen er? Hvad der i visse 
Tider og paa visse Steder vilde vare overflodigt, er under 
andre Omstændigheder uundværligt. 

I Theologien er det ganske vist nsdvendigt at gjsre 
Forskjel mellem Dogmatiken og Moralen; men en skarp Ad
skillelse mellem dogmatiske og moralske Prcedikener er uden 
synderlig Betydning for den christelige Prcedikant. Ligesom 
Dogme og Moral ere sammensmeltede og identificerede i det 
menneskelige Hjerte, saaledes bor de ogsaa vcere det i den 
christelige Prcediken. Jeg veed ikke at give nogen anden Re
gel end denne: Det Dogmatiske maa vcere rigelig tilstede i 
den moralske Prcediken, det Moralske maa vcere rigelig tilstede 
i den dogmatiske Prcediken. Men hvad der er hcevet over en
hver Tvivl, er, at man bor gjore sig det til en Pligt at 
give sin Menigheds Medlemmer en muligst fuldstcendig mo
ralsk og dogmatisk Underviisning. 

tz 4. Prædikenens Eenkied. 
Hvad vi nylig have sagt, leder os til den Bemcerkning, 

at Prcrdikenen i en Menighed bor betragtes som et Hele, 
og ikke bestaae af afsondrede Prcedikener, hvis Emne hver 
Gang ene bestemmes ved Tilfcrldet. Det er en sammenhæn
gende Handling; det er een og samme Prcediken igjennem 
flere paa hinanden folgende Prcedikener. 

Dette kunde og burde vcere Tilfceldet selv da, naar man 
hverken fulgte eu systematisk Orden i Henseende til Emnerne, 
eller en eller flere Boger af den hellige Skrift. Begge disse 
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Methoder have deres Nytte. Den ene befrier os fra Forle
genhed med at vcrlge en Text, den anden fra Forlegenhed med 
at vcrlge et Emne. Herved fremkommer der en sammenhængende 
og fremskridende Udvikling, som interesserer og fcrngfler*). 

Men selv nden at folge nogen af disse tvende Frem-
gangsmaader, vil den sande Prcrst dog have en Methode, som 
hans Iagttagelser og bans Erfaringer ville anvise ham. 

Til den Ende er det nodvendigt, at ogsaa Menigheden 
er bleven en Heelhed, en Eenhed for os; og dette er den for 
Enhver, som forstaaer at iagttage. Den har et Liv, hvis 
Forandringer man solger; den modtager ved vort prcrstelige 
Embede en Udvikling, som berettiger og opfordrer os til at 
modificere vor Prcrdiken; imellem Prcrsten og hans Menig
hed er der og bor der vcrre et fcrlles og gjensidig bevidst 
Liv, som modificerer Tilhorerkredsen ved Prædikanten, og 
Prcrdikanten ved Tilhorerkredsen. Hvor Prcedikanten ikke af 
sin Sjcrlesorgervirksomhed efterhaanden modtager Feltraabet 
for sine Prcrdikener, der har man Grund til at tvivle om, 
at det prcestelige Embede bliver rigtigt opfattet og rigtigt 
ndovet. 

I et Sogn, hvor der findes to Prcrster, som vexelviis 
prcrdike sor den samme Tilhsrerkreds, er det meget onfleligt, 
at der findes en saadan Forbindelse, en saadan gjensidig For
trolighed og Samvirken, at de kunne bringe deres Prcrdiken i 
Overeenssteiumelje, saaledes, at den kun udgjor een eneste 
Prcrdiken, et Hele, hvor Gjentagelfe og Uoverensstemmelse 
ligemeget er undgaaet. 

Angaaende den ferste Melhodc see k^enelon, Disloxues 8u>- I'elo-
queiicv. I)i!,Io»uc III.; angaaende den anden Burk, Pastoraltheo-
logic in Beispielen, Pag. 179. 
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§ 5. Om de forskjellige Klasser af Mennesker i een og 
samme Tilhorerkreds. 

Menighedens Eenhed forhindrer ikke, at der gives Klasser, 
og det skarpt sondrede Klasser i den. Med Hensyn til det 
religiose Standpunkt, da findes der i den Omvendte og Uom-
vendte; eller, om man vil, Saadanne, som endnu ikke have 
modtaget Evangeliet, hvad enten de antage Aabenbaringen, 
eller de forkaste den, eller ere i Tvivl desangaaende, eller 
nccre ubestemte og forvirrede Anskuelser derom, og som Alle 
have det tilfcrlles, at Jesu Christi Kors er dem en Forar
gelse eller en Daarlighed, — og Saadanne, som da de ere 
villige til at soge deres Frelse i Iesns Christns, bor bestyrke 
sig mere og mere i deres Haab og lcrre at vandre frem med 
bestandig sikkrere Skridt i hans Fodspor. — Skal man snart 
prcedike sor Hine og snart for Disse? Mer skal der i hver 
Prcrdiken vcere Noget for Hine, og Noget for Disse? Jeg 
mener, at Hovedsagen er at tale paa en saadan Maade, at 
Ingen kan skuffe sig selv med Hensyn til Frelsens og, hvad 
der kommer ud paa det Samme, Helliggjorelsens ufravigelige 
Betingelse. Under denne Forudsætning forekommer det mig, 
at udtrykkelige og formelige Classisicationer ikke ere nodven-
dige, og jeg troer, at de ere forbundne med mere end een 
Mislighed, i Særdeleshed naar de, hvad der hos visse Præ
dikanter er almindeligt, ifore sig en directe og tiltalende Form. 
Beskriv, naar Lejlighed dertil frembyder sig, hver enkelt af disse 
Klassers Tilstand, men giv dem ikke Form og Skikkelse; lcrr ikke 
din Tilhorerkreds at dele sig i avindsyge og fjendtlige Grupper*). 

„Al dele sine Tilhorere i to Klasser og verelviis at tiltale dem paa fol, 
gende Maade: I, benaadede Syndere, I, opvakte Syndere, og I, ubod-
scerdige Syndere, — tjener kun til at vcrkke Forbittrelse. Viis Alle Evan
geliets klare Speil; saa vil Cnhver, ved at betragte sig selv deri, see, til 
h v i l k e n  K l a s s e  h a n  m a a  h e n f o r e  s i g . "  ( P r a k t i s c h e  B e m e r k u n g e n ,  

Pag. 33). 
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Vistnok indeslutter Tilhorerkredsen flere Slags Mennesker; ja 
jeg gaaer endnu videre, den indeslutter saamange forskjellige 
Arter, at dit Ord ikke vilde kuune strcrkke sig til dem alle. Man 
skjelner mellem vcrkkende (kaldende) og op byggen de (hellig-
gjsrende) Prcrdikener: hold nogle af begge Slags; eller lad een 
og samme Prcediken fremstille begge Momenter, det ene efter det 
andet; men husk vel paa, at det kaldeude Ord ogsaa passer for . 
dem, som allerede have besvaret Kaldet, og det helliggjsrende 
Ord for dem, som endnu ikke have svaret. I een Betydning 
behove Alle, selv De, der ere komne videst, at kaldes paany; 
og De, der staae lcrngst borte og ere meest fremmede, kunne 
blive kaldede ved en helliggjorende Prcediken. Herpaa har 
man mangfoldige Exempler. Omvendelsen er kun et Moment 
i Helliggjorelsen; Helliggjorelsen er kun en gjentagen (fortsat) 
og forlcenget Omvendelse. 

Der kan med Hensyn til Tilhorerkredsen gjores flere 
andre Inddelinger. Vi ville anfore den eneste, som er af 
nogen Betydning, nemlig den i Dannede og Udannede. Apo
stelen Paulus erklcrrede, „at hau var baade Vise og Uvise eu 
Skylduer" (Rom. 1, 14). Det er ingenlunde mit Dnske, at 
der intet Hensyn skal tages til de Dannedes Fornodenheder; 
men med Undtagelse af visse Tilfcrlde, som man let kan tcenke 
sig, og som snart ere talte, har man en blandet Tilhorerkreds 
for sig, som baade bestaaer af Dannede og Udannede, og 
hvor de Udannede udgjore Fleertallet, Hvad der er nodven-
digt for de Sidste, passer ogsaa for de Forste; men hvad 
der egner sig for de Forste, passer ikke for de Sidste. En 
Mand, som kjender sit Emne og sin Kunst, vil nok vide at 
tale til de Udannede paa en saadan Maade, at han derved 
fcrngfler og belcrrer ogsaa de Dannede. Dybde og Eenfold 
modes i det samme Punkt. Har Du en Tilhorerkreds, som . 
bestaaer af ni og fyrgetyve Dannede og een Udannet, faa tal 
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du for denne Udannede. Man maa snarere ndstette end 
fremhæve de Uligheder, som bestaae mellem de forskjellige 
Klasser i en Tilhorerkreds: det tilfceldige, sceregne Menneske 
maa trcede tilbage og give Plads sor det almindelige Men
neske: det prcestelige Embedes Myndighed, Veltalenhedens 
Storhed og Prccdikenens Kraft ashcrnge heraf. Affat din 
Prcrdiken med Omhu af Agtelse for alle dine Tilhorere uden 
Forskjel; men lad ingen enkelt Klasse have Grund til at ind
bilde sig, at du bestrceber dig sor at smigre dens Dren og 
vinde dens Bifald. Man har i Tydfkland udarbeidet Præ
dikener fur Gebilde te: hvad vil det sige? Den storartede 
Veltalenhed er almeenfattelig, de store Talere have altid vcrret 
almeenfattelige. Selv Bourdaloue var det, hvormegen 
Kunst han end lagde for Dagen i Udarbeidelsen. 

§ 6. Popularitet, Hjertelighed, Myndighed, Salvelse. 

P o p u l a r i t e t  o g  H j e r t e l i g h e d  ( l a m i l i s r i t e )  e r e  t o  
Egenskaber, som ligne hinanden, men dog ere forskjellige. 
Den fsrste seer i Tilhorerkredsen kun Folket, Mennesket; — 
Hjerteligheden angaaer ikke alene Religionens Forhold til 
Mennesket, men Prcestens Forhold til Menigheden, der er 
ligesom hans Familie. Hjertelighed er ikke det Samme som 
Simpelhed; den kan meget godt vcrre forenet med Adel, og, 
ret forstaaet, er den det cedleste Sprog. Denne Prcestens 
Hjertelighed imod sin Menighed har Noget tilfcrlles med to 
blottede Hcrnders venskabelige Haandtryk; Livsvarmen foles 
gjensidig, naar Handskerne ere trukne af, og man gjor netop 
dette, for at der ikke skal vcrre Noget imellem Maud og 
Mand. 

M y n d i g h e d ,  t a g e t  i  o b j e c t i v  F o r s t a n d ,  b e t y d e r  d e n  
Ret eller det Fortrin at blive adlydt eller troet; — taget i 
subjectiv Forstand, betyder den Bevidstheden om denne Ret. 
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En Prcrdikant taler med Myndighed, naar man i hans Sprog 
foler Bevidstheden om denne Ret, og tillige foler, «at denne 
Bevidsthed er begrundet. 

I denne anden Betydning kan man sige, at Myndighed 
i Almindelighed er uundværlig for Veltalenheden, og i Særdeles
hed uuudvcerlig for Prcrdikenen, og at den er velkommen overalt. 
Men den har sine Betingelser, sine Midler, sine Forhindringer. 

. I Almindelighed kunne vi sige," at man, for at kunne 
tale med Myndighed, maa vcere overbeviist om Sandheden 
af hvad man siger, troe paa Sindhedens indre Kraft, vcrre; 
gjennemtrcengt af Bevidstheden om den Sags Vigtighed, som z 
man forsvarer, og at man desuden maa have en vis Selv- 5 
tillid, (ikke Hovmod). — Alt Dette indvirker baade umiddel
bart og middelbart paa Tilhorerne; umiddelbart ved dets 
egen Kraft: man troer villig Den, som troer, — middelbart 
ved den Ro og Klarhed, som det giver. Man fremscetter 
mere, end man droster. 

Hvad navnlig Prædikanten angaaer, da kommer hans 
Myndighed deraf, at han ikke taler i sit eget Navn, men i-
Gnds Navn, og deraf, at han ikke stoler paa sit eget Ords 
Kraft, men paa Guds Ords og Guds Aands Kraft; endelig? 
d e r a f ,  a t  h a n  v e n t e r  s i n  R o e s  a f  G n d .  H e r a f  f o l g e r ,  a t ?  
man kan gjore ham Myndighed til en Pligt. 

Hvad han hertil foier af sit eget Forraad, Erfaring med 
Hensyn til Sandheden *), Livets Overensstemmelse med Loven 
staaer i Forbindelse med de ovenfor angivne Aarsager; det er 
ikke Kilden, det kommer fra Kilden, 

Hvad der skader Myndigheden, selv hos Mcend med 

„Det, vi have hsrt, det, vi have sect med vore Dine, det, vi have beskuet, 
og vore Hander folet paa, nemlig om det Livsens Ord" fl Joh. 1, 1). 
I>il conscire sid!. (liv rut. L,i>st. I.ib. I., 1, v. 61). 
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^ Overbeviisning, Mod og Fromhed, er formegen Beviissorelse 
^ og formegen Heftighed. 

Prædikanten bor vistnok bevise, og han gjor det for at 
meddele Andre sin egen Overbeviisning; men det er ofte til
strækkeligt at paavise, og Jesus Christus har gjort det med 
Klarhed. Den christelige Sandhed opfattes i Virkeligheden 
ved en umiddelbar Anskuelse. En cerlig og frimodig Udvik
ling ndretter vlstnok meget; men naar man forer et bevisende 
Sprog, faa krydser man Svcrrd og derved lider Myndig
heden. Heraf folger imidlertid ikke, at man skal nedlade sig 
til at sige: tro, fordi jeg troer. En bevisende Kraft maa 
altid paa en eller aller anden Maade vcere tilstede i det, som 
man siger. 

Heftighed formindsker Myndigheden. Den er ved visse 
Lejligheder paa rette Sted; men den scedvanlige Prcrdiketone 

5 er rolig Kraft. Den stille, rolige Klarhed imponerer mere. 
Bonrdaloue udmcerker sig ved en vis sorgmodig Ro, Bossuet 
ved en lysende Klarhed. 

Har den protestantiske Prcrdikant en ligesaa stor Myndig
hed fom den katholske? Katholiken stotter sig til en anseelig 
menneskelig, altsaa selskabt Myndighed; Religionen meddeler 
den, saa at sige, til sine Tjenere. — Protestanten er Repræ
sentant for den frie Forskning; han stotter sig kun til sig 
selv; han taler som Individ: har han forovrigt ikke tilstræk
kelig Myndighed derved, at han er en Christen? I den pro
testantiske Kirke kan der findes en vis Katholicisme, som for
lener den protestantiske Prcest en ligesaa stor Myndighed, som 
den egentlige Katholicisme forlener den katholske Prcrst. — 
Dengang da Loven dannede en Menighed af en heel Com-
mune, var der en compact Masse, en Enhed, pm under-
stottede Prcrstens Myndighed. Ideernes sortsatte Udvikling 
har bevirket, at Mange have gjort sig det beqvemt. I vore 
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Dage har Majoriteten oploft sig, eller, maaskee rigtigere, den 
virkelige Majoritet er kommen for Dagen Det er ikke en 
vcrrre Tilstand, tvertimod; men det er en bedre kjendt Til
stand; de Troendes Antal og Troen selv har ikke tabt der
ved. Prcrstens Stilling ligeoverfor sin Menighed er vistnok 
bleven en anden; men Prædikanten har dog endnu bestandig 
sin Hjord, sine Faar. Mange ville ikke forblive ^ eller vende 
tilbage til Faarestien. Man bliver da Missioncer. Men er 
denne nye Stilling end paa den ene Side vanskelig, saa er 
den paa den anden Side ophoiet. Den tilintetgjsr og svcekker 
ikke Myndigheden; den luttrer den og forer den tilbage til 
dens virkelige Bestanddele. Myndigheden bliver virkelig en 
Overbevisningens Myndighed. Den katholske Prcrst er „en 
sukkende Konge" ̂ ). 

Er Fslelsen af Myndigheden i vore Dage stcrrkere eller 
fjeldnere og svagere? Jeg fordrister mig ikke til at svare 
herpaa. Dog forekommer det mig, at Prcedikanten ikke til
tager sig al den Myndighed, som han knnde have. 

Den Beskedenhed eller Ad myg hed, som vilde for
hindre os fra at tale eller handle med Myndighed, vilde 
vcrre en daarlig Undskyldning. Vi knnne ikke vcere beskedne 
eller ydmyge for Guds Regning og paa Sandhedens Bekost
ning. Selv om vi staae ligeoverfor en Mand, som i enhver 
Henseende er os personlig overlegen, have vi dog den Over
legenhed, som vor Fuldmagt giver os. En befuldmægtiget 
Gesandt tager ikke Hensyn til hvad han selv er, men til den t 
Fuldmagt, hvormed han er bleven beklcrdt, og selv den meest 
Beskedne optræder bestemt og bydende. Vistnok er der mellem 
ham og os en Forskjel, som forleder os til en vildfarende 
og feilagtig Opfattelse af vor Stilling ved de Slutninger, 

S n i n t e - L e u v e ,  k > o i  t  I . ,  P a g .  4 L 9 .  
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som vi uddrage deraf. Vi sole, at vi ikke blot bov repræ
sentere, men vcere, og at det, som vi ere, styrker eller 
svcekker vort Ord. Men hvis vi ville asholde os sra at ud
fore vort Hverv as den Grund, at vi aldrig ved vor egen 
Charakteer kunne vcrre det voxne, saa vil Ingen nogensinde 
udssre det. Hvorledes vi saa end ere, saa have vi dog dette 
Liggendes« i Leerkar, der aldrig nogensinde ville blive til 
Guldkar; men det er Gud selv, som har bestemt disse Kar 
til at bcrre og udbrede denne Skat. Hvis vi ssle os ydmygede 
ved den uundgaaelige Sammenligning mellem Karret og den 
Skat, som det indeholder, da er denne Ydmygelse god; den 
bringer os til at aflcrgge al egen Myndighed og til ude
lukkende at stole paa Guds. Der gives ganske vist en Til
s t a n d  ,  s o m  s o r b y d e r  o s  a t  t a g e  G u d s  L o v e  i  v o r  M u n d ;  
det er den Tilstand, hvori vi befinde os, naar vi „hade 
Tugtelse" (Ps. 50, 17), Men hvis den Ydmygelse, hvilken 
vi som svage Christne sole, og det i desto hoiere Grad, jo 
mere christelige vi ere, afholder os sra at irettesatte, saa maa 
den ogsaa afholde os fra at belcere; thi vi ere ligesaa lidt 
Underviisningen voxne, og enhver Belcrring irettesætter. — 
Det er saa langt sra, at Ydmygheden skader Myndigheden, 

" at det tvertimod er i Ydmygheden, at Myndigheden >kal 
styrkes og lnttres. Det er gavnligt for os at sige til os 
selv: gommes sumus neo sliucl quam smiles kommes, 
etisinsi nn^eli s mult!« seslimglnur et ciieimur"^). 

Apostelen Paulus (Tit. 2, 15) vil, at man skal „irette
satte med al Myndighed"). Irettesættelsen, som er en Be-

5) „Vi ere Menmster, strobelige Mennesker, og in/et Andet, omendstjendt 
Mange ansee os for Guds Engle." (Thomas af Kempen, Om Jesu 

Christi Efterfelgelse). 
*5) „Han stal straffe med Oprigtighed, han stal siaae Jorden med sin Munds 

Riis og dråbe den Ugudelige med sine Lcebers Aand" (Es. 11,4). 
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standdeel af Prcediken, er en vcrsentlig Deel af Sjcrlesorger-
embedet. Og desuden, hvorledes sknlde man knnne udelukke 
den derfra. Har man Ret til at vcrre barmhjertig, naar 
man ikke forst har vcrret streng? Ville Tilhorerne knnne 
fole Tilgivelsen naar de ikke have folt Fordommelsen? Jeg 
taler ikke her om den individuelle eller private Irettesættelse, 
men om den, der meddeles fra Prædikestolen. Skjondt lettere 
end den forste, fordi den rammer Alle og mindre saarer den 
Enkelte, er den dog vanskelig paa Grund af Offentligheden, 
Hoitideligheden og det ringe Spillerum. Idet den angaaer 
Alle, er den mere almindelig, mindre indskcrrende og ind
trængende. Det forstaaer sig iovrigt af sig sig selv, at naar 
jeg taler om Menighedens Revselse, saa tcrnker jeg mig den 
som en sceregen Individualitet og ikke som en hvilkensomhelst 
Deel af Meunefkehedeu. — Det kommer netop an paa at 
ramme de Feil, som ere ejendommelige for den enkelte Menig
hed, til hvilken man taler. Denne sceregne Revselse er nod-
vendig, hvis Menigheden virkelig er en Menighed; den gjor 
denne alvorligere, den giver den en gribende Folelse af dens 
Tilvcerelse og af dens Forbindelse med Prcrsten. Den er af 
stor Betydning, naar den ndoves, som den bor ndoves. 

Tiderne og Stederne tillade vistnok ikke Alle det Samme. 
Man har ikke den samme Frihed ligeoverfor en blandet Til-
horerkreds, som man bar ligeoverfor en udvalgt Menighed. 
En ung Mand kan ikke Alt, hvad en Olding kan. Imid
lertid indseer jeg ikke, hvorfor ikke en Prcrst skulde knnne 
gjore det Samme, som en Privatmand, der opkaster sig til 
Dommer over Scrderne, med Pennen i Haanden vilde knnne 
gjore. Kun er det nodvendigt: 1. at han vogter sig for et
hvert Skin af Personlighed, altsaa ogsaa for Charakteer-
skildringer; at give Ondskabsfuldheden Ncrring kan jo ikke 
vcrre hans Hensigt; — 2. at han foretrækker en ligefrem 

15 
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Revselse for en siin Hentydning; — 3. at han hufler vel 
paa, at en Mands Vrede udretter ikke det, som er ret for 
Gud sIac. 1, 20), og at overhovedet Retfærdighedens Frugt 
saaes i Fred (Iac. 3, 18). Hvis det er Sandheden, som op
irrer, da vedkommer det os ikke; men hvis det er os selv, 
som opirre, da ere vi ansvarlige derfor. Et satirisk Gemyt 
kan ikke udrette noget Godt.^ Unge Prcedikanter ber alvorlig 
vogte sig for, at de ikke, uden selv at vide det, give ester 
for en ligesaa naturlig som fim Fristelse, nemlig den, simpelt
hen at benytte sig af Prædikestolen som et Middel til at 
revse fra et ophoiet Sted. Heftighed, en hellig Harme kan 
stundom vcere tilladt; Fornærmelser aldrig*). Harme ind
gyder LErefrygt, Vrede opcegger og forbittrer, og det med 
Rette; thi man kan hade det Onde nden at elfle det Gode. 

Det er knn sjeldent, at der hos os indrommes Lovtalen 
nogen Plads paa Prædikestolen. Apostelen Paulus giver os 
dog Exempler herpaa, naar han henvender sig til visse Menig
heder. Man kan altsaa ikke banlyse Roes og Bifald. Imid
lertid, naar man betcenker, hvorledes de crldste Menigheder 
vare, begriber man let, at hvad der dengang lod sig gjore, 
ikke lamgere lader sig gjore saa almindeligt i vore Dage. 

S a l v e l s e .  —  N a a r  d e t t e  O r d  t a g e s  e s t e r  s i n  E t y m o -
logie og i sin oprindelige Betydning, betegner det ikke nogen 
scrrlig Egenflab ved Prcrdikenen, men snarere den Naade og 
K r a f t ,  s o m  f o r m e d e l s t  G u d s  A a n d  e r  f o r b u n d e t  m e d  d e n ,  e n  
Besegling Paa og Bekrccftelfe af Prcrdiken, der ikke saa-
meget lader sig godtgjore ved ydre Tegn som ved det Ind
tryk, Sjeelene modtage deras. Men da man ved at sorsolge 
Aarsagen til denne Virkning fornemmelig bemcrrker visje 

Pascals fornærmelige Beskyldninger i I.ctties provincinles (Vi net, 

5'tuclcs su>' k'AscnI, Pag. 243-250). 
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Egenskaber, saa er det Foreningen af disse Egenskaber, 
lom man har givet Navn af Salvelse. Salvelsen fore
kommer mig at vcrre Evangeliets Hovedcharakteer, som vist
nok er kjendelig i enhver af dets Dele. men navnlig isine-
faldende i dets Heelhed; det er Christendommens almindelige 
Grundtone, det er Alvor, ledsaget af kjcrrlig Deeltagelse, k 
Strenghed, parret med Mildhed, Vandighed, forenet med In
derlighed! den sande Charakteer af den christelige Dconomie, 
i hvilken efter Psalmistens Udtryk „Miskundhed og Sandhed 
skal mode hverandre. Retfærdighed og Fred skal kysse hver
andre" (Ps. 85, 11). Det er Noget, som i den Grad er 
ejendommeligt for Christendommen og de christelige Ting, at 
man ikke lettelig falder paa at overfore dette Udtryk paa 
andre Enemcrrker, og at vi, naar vi finde det anvendt paa 
Andet end christelige Taler og christelige Handlinger, blive 
forbavsede og kun kuune betragte det som en Analogie eller 
en Metaphor. 

Paa Grnnd af at den nye Verden er bleven fuldkommen 
gjennemtrcrngt af Christendommen, have mange nyere Barker, 
som hverken ere christelige eller endog blot religiose, en Cha
rakteer, som man ikke kan betegne anderledes end med Ordet 
Salvelse; medens derimod intet af Oldtidens Vcrrker op
vækker denne Forestilling. 

Det Begreb, som Man ry*) giver af Salvelsen, falder 
j a m m e n  m e d  B e g r e b e t  a f  d e n  k r i s t e l i g e  P a t h o s .  B l a i r s  
Definition er mere overensstemmende med vor: „Alvor i 
Forening med Varme danne, efter denne Forfatters Mening, 
hiin Charakteer ved Prædikenen, som Franskmandene kalde 
vnelion (Salvelse); en gribende og fcrngflende Maade at prcc-
dike paa, som udspringer af et Hjerte, der er bevcrget og 

L U I  I 'e lv l jnence  t ie  I- ,  cknife ,  Kap.  I^XXIII .  I )  e  

I 'o  n c  l i  o  i , .  

15" 
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fuldkommen gjennemtrcengt af Vigtigheden af de Sandheder 
som det forkynder, og hvis eneste Attraa er at fee disse 
Sandheder gjore sin fulde og tilborlige Virkning paa Til
horerne" *). 

D n t o i t  M e m b r i n i  h a r  m e e n t ,  a t  m a n  v e d  B e s t e m 
melsen af Begrebet Salvelse, der er en indvortes og hemme
lighedsfuld Egenskab, maa vogte sig for en formelig Definition 
og for en Analysering af Begrebet. Det er gjennem Virk
ningerne af Salvelsen og ved Hjalp af Analogier, at han 
soger at give os en Forestilling eller rettere en Anelse 
om den: 

„Salvelsen er en mild Varme, som fornemmes i Sjcele-
evnerne. Den udover i Aandens Rige de samme Virkninger, 
som Solen i Naturens Rige: den oplyser og opvarmer. Den 
giver Sjcelen Lys, den giver Hjertet Varme. Den lcrrer at 
kjende og at elske, den henriver." 

Jeg vilde foretrcrkke at sige, at den er et Lys, som op
varmer, og en Varme, som oplyser. Og jeg vilde i saa 
Henseende minde om Apostelen Johannes's Ord: ,,Den Sal
velse, som I annammede af ham, bliver i Eder, og denne 
Salvelse lcerer Eder Alt" (1 Joh. 2, 27). 

Dntoit Membriui vedbliver saaledes: 
„Dens eneste Kilde er Gjenfsdelsens og Naadens Aand. 

Det er en Gave, som svcrkkes og tabes, naar man ikke gjen-
opliver hiin hellige Ild, som man altid maa holde tcendt; 
og hvad der vedligeholder den, er det indre Kors, Selvfor
nægtelse, Bsn og Anger." 

„Salvelsen er med Hensyn til religiose Gjenstande det 
Samme, som den saakaldte Bege iltring er hos Digterne. 

n ! » > > ' ,  L o u i s  c i s  N l i e t v i  i l j u e  e t  K k l l e s - I ^ e t t i  e s ,  U  - > 6 u > t  l j e  I  t > l ! -

i ,g>'  I ' ievos l .  l . e?on XXlX.  c ls  Is  
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Salvelse bestaaer altsaa deri, at Hjertet og Sjcrleevnerne ere 
ncrrede og opflammede af Naadens Liflighed. Det er en 
blid, liflig, levende, inderlig, dyb og sod Folelse." 

„Salvelse vil altsaa sige hiin kraftige, milde, ncerende og 
tillige lysende Varme, som oplyser Aanden, gjennemtrcrnger 
Hjertet, rorer og henriver det, og som Den, der har modtaget 
den, forplanter til de Sjcrle og til de Hjerter, der ere be
stemte til at modtage den." 

„Salvelsen fornemmes, erfares, man kan ikke analysere 
den. Den indvirker paa en lonlig Maade og uden Reflexio-
nens Bistand. Den ndsendes med Eensold og modtages paa 
lamme Maade af det Hjerte, til hvilket Prædikantens Varme 
meddeler sig. I Almindelighed frembringer den sin Virkning 
nden at man har en klar Bevidsthed derom, uden at man 
kan gjore sig selv Rede for, hvad det er, der har gjort Ind
tryk. Man foler, man fornemmer, man bliver bevcrget, man 
kan neppe selv angive nogen Grund dertil." 

„Man kan, med Hensyn til Den, som har modtaget den, 
anvende folgende Ord af Propheten Esaias: „See, jeg gjor 
dig til en ny skarp Harve" (Es. -11, 15). En saadan Mand 
efterlader sig dybe Spor i Hjerterne*)." 

Af alt det Ovenanforte maa man ikke drage den Slut
ning, at Salvelsen, der vistnok har den samme Kilde som 
Fromheden, staaer noiagtig i Forhold t>l denne. Salvelsen 
kan i meget ulige Grad vcere tilstede hos to Prædikanter, 
som i Henseende til Fromhed ere hinanden lige; men den er 
altfor inderlig forenet med Christendommen, til at den fnld-
stcendig skulde kunne savnes i en virkelig christelig Prcrdiken. 

Visse Hindringer, hvoraf nogle ere naturlige, andre 

^  D  u  t »  i  t - e  m  t >  r  i  n  i ,  s  x ,  f ' l n l o s o p l i i o  c l u  e t i c n n e .  I ^ k > u « k > n i i e  1 8 0 0 .  
Ivme I. s»»». 92 og flgd. 
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have deres Grund i Vildfarelse eller Vane, kunne flade Sal
velsen og, saa at sige, spcerre Veien sor denne milde og hel
lige Olie, som burde flyde overalt, smidiggjore alle Tankens 
Ledemod, gjsre alle Talens Bevægelser lette og passende, 
gjennemtrcrnge og ncere Ordet. Der gives intet kunstigt 
Middel til selv at give sig Salvelsen; Olien flyder af sig 
selv ud af Oliventræets Frugt; selv det stcerkeste Tryk vil 
ikke briuge en eneste Draabe ud af Jorden eller Flintestenen; 
men der gives, om jeg saa maa sige, Midler til ikke at vcere 
salvelsesfuld, selv med et rigt Fond af Fromhed, eller til at 
skjule den Salvelse, som er i os, og forhindre den fra at 
flyde udad. Der gives Ting, som ere uforenelige med Sal
velsen, nemlig: kold Skarpsindighed*), altfor streng Analyse, 
en altfor dogmatisk Tone, en altfor formel Dialectik, Ironie, 
Anvendelse af en verdslig eller for abstrakt Udtryksmaade, en 
altfor videnskabelig Form, endelig en altfor sammentrængt og 
concis Stiil; thi Salvelsen forudscrtter Fylde, Hjerteudgydelse, 
det Flydende og det Utvuugue. 

Begrebet af Salvelsen trcrder klarere frem, naar den 
savnes, end naar den er tilstede. Det er dens Modsætninger 
som tydeliggjore dens Begreb, ihvorvel den ingenlunde er en 
negativ Egenskab, men tvertimod den meest positive, men po
sitiv i samme Betydning som en Dnst, en Farve, en Smag. 

Men lader os ikke indsnevre Begrebet af Salvelsen ved 
at indskrccnke den til en blodagtig Mildhed, en Ordsqvalder, 
en grcedende Pathos. Lader os vogte os for at troe, at 
man ikke kan vcrre salvelsesfuld uden uuder den Betingelse, 
at man giver Afkald paa Strenghed og Sammenhang i Ud
viklingen og hiin Dristighed i Betoningen, hiin hellige Heftighed, 

5) Imidlertid have den hellige Bernhard og den hellige AugustinuS Skarp

sindighed i Forening med Salvelse. 
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som visse Emner kurve, og uden hvilken man vilde forstile 
sin Hensigt ved deres Behandling. 

M a s s i l l o n  e r ,  e f t e r  M a u r y ' s  A n s k u e l s e ,  s a l v e l s e s f u l d  i  
et Stykke, som er fnldt af Bebrejdelser*). Vi ville ogsaa an-
fore som Exempel Bossnet, i Slutningen af hans Prcediken 
o m  U b o d f c r r d i g h e d  p a a  S o t t e s e n g e n .  

§ 7. Prcedikenens Form. 

Den sande Form for en Prcediken er den, som paa een-
gang bcerer Prceg af Emnet og af Talerens Subjectivitet. 
Kun disse to Love, som ere saa langt fra at modsige hin
anden, at de meget mere staae i indbyrdes Forbindelse, aner-
kjende vi med Hensyn til Prcedikenens Form. 

Hvad de almindelige Former angaaer, som man kan 
skjelne hos Prcedikanterne, saasom den psychologiske Form og 
den logiske Form, den Prccdikeform, hvor Alt skrider frem i 
fortlobende Sammenhcrng, og den, hvor der findes flere side
ordnede Udviklinger eller Forgreninger, den analytiske og den 
synthetiske Prcediken, da ere disse hverken fremgaaede as nogen 
Overeenskomst eller af nogen Kunst; de ere ikke saameget for-
skjellige Former, som Tanker, Synspunkter, Maader at opfatte 
Prcedikens Emne paa. De ligge i selve Emnerne og i den 
menneskelige Aand forud for enhver Overlevering. 

Imellem en kunstig Form og cn naturlig Form er der 
den jamme Forstjel som mellem de to physiologiste Systemer, 
af hvilke det ene vil ndlede Hjerneskallens Ophoininger af 
Hjernens indre Udviklinger, medens det andet vil forklare 
selve disse Udviklinger af Hjerneskallens Ophoininger; efter 
det ene System udtrykkes det Indre ved det Udre, efter det 

)  5 1  n  u r )  ,  L l o c j u e n c ! «  t i e  l a  c l i a i i e .  L I , g p .  I . X X l l .  I l e  l  o n c t i o n .  —  

Scc MaS si ll o n, Slutningen af ferste Deel af hans Pradiken sui-I'sn-
III 6 NS. 
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andet tvinges og bestemmes det Mre ved det Indre, efter 
det ene underordnes det Ådre nnder det Indre, efter det andet 
det Indre nnder det Ådre. Vi for vort Vedkommende ville, 
at det Ådre flal ^fremgaae af det Indre, og vi give med 
Hensyn til Formen ingen anden Regel end denne. 

Men denne Regel give vi ogsaa; og for at iagttaze 
den, maa man have en fast og bestemt Villie dertil; thi de 

l vilkaarlige Former ere bestandig paa rede Haand, eller, rettere 
sagt, da vi ere opvoxede i deres Midte, have vi Moie med 
at nnddrage os deres Herredomme. Men man maa vel 

> lcegge Mcrrke til, at selv de naturligste Former, formedelst en 
slavisk og ufornuftig Efterlignelse, strcrbe hen til at blive faste 
og vedtagne Typer; det er et flydende Legeme, som bestandig 
er ncer ved at styrknes, og som ved Varme og Bevcrgelse 

z uophorlig maa vedligeholdes i eller fores tilbage til den fly
dende Tilstand, for at det saavidt muligt netop kan have den 
Form, som Passer for vort Emne, vort Diemeed og vor aan-
delige Ejendommelighed*). 

Ved Prcedikenens Form forstaaer jeg ikke alene Talens 
Plan eller Construction, men ogsaa Tonen, Sproget, ja selv 
Emnerne; thi det vilde vcrre at forandre Noget ved Prædi
kenens Form, naar man indforte nye Emner i den; disse 
vilde kun vcrre Formen for en Handling, hvis hele Ejendom
melighed og Sceregenhed bestaaer deri, at den skal vcere en 
Tale om guddommelige Ting. Hvis man altsaa gjorde en 
from Mands Liv til Thema for en Prcediken, saaledes som 
Katholikerne gjore med deres Helgeners Liv, saa vilde man 
kun forandre Formen og ikke Gjenstanden for Prcrdikenen^ 
eftersom et Liv ligesaa godt kan tjene til Text for en Prcediken 
som et Ord. I selve dette Thema vilde der da atter blive 

See Herders Briefe das Studium der Thcologie betreffcnd. Bd. I. 
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Sporgsmaal om Formen; men dette Sporgsmaal vilde vcere 
af ringere og mere underordnet Betydning. 

Altsaa, hvilken Udstrcrkning man end giver Begrebet 
Form, saa troer jeg, at man kan sige, at vi bevcege os inden
for altfor snevre Grcrndser, og at vi nden Grnnd binde os 
til disse. 

Der gives en vis Eensformighed, en altfor stadig Til
bagevenden af den samme Form. Den ene Tale ligner den 
anden, den ene Prcedikant ligner den andenø) .  

Tager man hver enkelt af vore Prædikener for sig, da 
er der noget Stivt og Skolemæssigt ved deres Constrnetion; 
midt under alle Tings Fornyelse, og paa en Tid, da man, 
som Folge af et almindeligt Eftersyn, har afskaffet Alt, hvad 
der altfor meget fjerner Midlet fra Diemedet, har Prædikenen 
alene bevaret en noget forcrldet Dragt. 

Selv Sproget har antaget en bestemt Dragt. Det vcrre 
langt fra os ikke at elske og anbefale et bibelsk Sprog: Re
ligionen har sit eget Sprog, sine egne Udtryk, som den har 
indfort for at bencevne nye eller fornyede Forestillinger; thi 
ved Christendommen „er Alt bleven nyt" (2 Cor. 5, 17), og z 
altjaa maatte Udtrykkene ogfaa folge med. Men man maa 
ikke troe sig forpligtet til knn at na'vne Tingene ved de 
Navne, jom Bibelen har helliget. For bedre at knnne gjen-
give de hellige Skribenters Aand bor man ikke faameget » 
efterligne dem, jom snarere lade sig beaande af dem. — De 
have benyttet jlg af den Frihed, som vi ncrgte dem. — Man 
bor ikke afholde sig fra de Enemcrrker, som de knnne synes 
at have afholdt sig fra, men som de i Virkeligheden ikke 
have havt nogen Lejlighed til at betrcede. Efter Prcrdike-

Om Individualiteten, der saa sjeldent viser sig i Henseende til Formen 
af Pradiken, see Theremin, Die Beredsamkeit eine Tugend. Anden 
Udgave. Berlin 1837. Pag. XXIll. i Indledningen. 
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stolens gamle Purisme vilde Paulus have handlet urigtigt 
ved at anfore Aratus og Epimenides (Ap. G. 17, 28; — 
Tit. I, 12). — Det er vistnok sandt, at vi bor vogte os for 

? at gjore Kirken til et Samlingssted for alleslags verdslige 
Erindringer, som vore Tilhorere, hvis de ellers have handlet 
ret, have ladet udensor; men det vilde vcere megel gavnligt 

Z at ncrvne visse Ting ved det Navn, som det sædvanlige 
Sprog giver dem*). 

Den Regel at prcedike over en Text er god; jeg giver 
den mit Bifald, forudsat at den tilsteder Undtagelser; det 
burde vcere tilladt at prcedike uden Text eller over to for
enede Texter. 

Vi bor, med al Wrbodighed for vort Embede og vor 
Menighed, paany scette os i Besiddelse af alle vore Fordele: 
„Alle Ting ere vore" (1 Cor. 3, 21). 

Men lader os vogte os for den Tcenkemaade, der be
standig higer efter noget Nyt, som foretager Forandringer 
blot for at have den Fornoielse at forandre eller at vije sig 
uafhcengig. 

Iblandt de mange Fortrin, der i faa hoi Grad anbefale 
Homilien, er ogsaa den, at den ncesten noder os til at 
bryde nogle af de overleverede Former for Prcediken, idet-
mindste dem, der angaae Talens Bygning. 

Hvad Foredraget angaaer, som er Legemets Veltalen
hed, da ere de vigtigste Regler kun negative. Man maa 
huske paa, i hvor hoi Grad Mcrngden staaec under Indflydelse 
a f  d e t  U d v o r t e s ;  m a n  b o r ,  s a a v i d t  m u l i g t ,  i k k e  v i l l e  p r c e d i k e ,  
men tale. Slette Vaner, slette Overleveringer sorplante sig 
bestandigt; gode blive slette ved en uforstandig Efterligning. 

^ (Theatralsk Optrceden, Plathed, sormegen Ugeneerthed). 

See Burk' s Betragtninger over simplicitss csleckotics. 
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§ 8. Festtaler og Leilighedstaler. 
Vi have sagt, at Christendommens Grundtanker og for

nemste Folger bor komme tilsyne og give sig tilkjende i en
hver Prcrdiken: hvormeget mere bor de da ikke vcrre udbredte 
i den hele Rcrkkefolge af Prædikener! Men heraf folger ikke, 
at de Prcedikener, som holdes paa Festdage og paa de Son-
dage, der gaae fornd for disse (Adventuger og Fasteuger), 
ikke bor have en ejendommelig Charakteer. Disse kirkelige 
Mindefester ere cervcerdige og af stort Vcrrd, og omendskjondt 
det evangeliske Aar vcrsentlig har eet og samme Indhold, saa 
forhindrer dette dog ikke, at det jo meget vel kan have Oie-
blikke, som blive stcrrkere betonede. Dette er godt og vel
komment for Alle; og man maa tage Hensyn t,l den sorgelige, 
men desvcerre ubestridelige Kjendsgjerning, at disse Tider hos 
os ere de eneste, som drage visse Medlemmer af Menigheden 
til Kirkerne. Man kan vcrre alvorlig og hoitidelig i ethvert 
Emne, selv om det er taget af den christelige Moral; dette 
gjcelder s. Ex. om Manuel, der paa en Communionsdag 
prcrdikede over det femte Bud; men i Almindelighed bor 
man prccdike over Festen. 

Jeg anseer det ikke for rigtigt at udmcrrke Fastedagen 
alene ved mere levende og mere sammenhobede Bebrejdelser; 
den bor betragtes fra et folkeligt og nationalt Standpunkt; 
det er et Folk, der som Folk kommer at ydmyge sig for 
Gud. 

De Prcrdikener, der holdes som Forberedelse til Nadveren, 
frembyde et meget vanskeligt Stof. Der behoves megen 
Tact og sunde og bestemte Anskuelser om Communionens 
Boesen og Forpligtelse. 

Vi ere ikke kaldede til at prcrdike over forefaldende Be
givenheder; men Begivenhederne kunne, naar de benyttes med 
Skjonsomhed, afgive en fortrinlig Text for vore Prcedikener. 
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I ethvert Fald er der en dobbelt Opgave: at gjore det Evige 
ncervcrrende, og, om jeg saa maa sige, at gjore det Ncer
vcrrende evigt. Naar det paa den ene Side er nsselt, knn 
at betragte en forefaldende Begivenhed som Kilde til oratorisk 
Effect, saa vilde det paa den anden Side vcrre urigtigt, om 
man ikke, i opbyggelig Betydning, drog den snlde og udstrakte 
Fordeel deraf. Den bedste Veiledning i et faadant Tilfalde 
er et christeligt Hjertes Eenfold, og det sande Synspunkt er
holdes ved Bonnen. Det er ikke Enhver, som forstaaer den 
Kunst at anvende sine Hentydninger og sindrige Vendinger; 
men Enhver finder i Evangeliets Alvor det rette Maal, den. 
rette Grcrndfe og den rette Vaersomhed. 

§ 9. Forskjellige Sporgsmaal med Hensyn til Prcrdiken. 

P r æ d i k e n e n s  L c r n g d e .  —  L c r n g d e  o g  K o r t h e d  e r e  i  
en vis Henseende relative Begreber. En Prædiken, hvor man 
foler, at man skrider frem, synes mindre lang, medens der
imod en Prcrdiken, hvori der ikke er nogen fremskridende 
Ideeudvikling, altid synes lang. Man maa altsaa ikke dvcrle 
formeget ved Enkeltheder, men give Talen en progressiv Be
vægelse^). 

Men der gives ogsaa noget Absolut i Spsrgsmaalet. 
„Troer mig, det er af Erfaring og af lang Erfaring, at 

jeg siger Eder Folgende: Jo Mere I sige, desto Mindre 
" vil man hnske deraf. Jo Mindre I sige, desto mere Gavn 

vil man have deraf. Ved at overlæsse Tilhorernes Hnkom-
melse fvcrkker man den, ligesom man slukker Lamper ved at 
helde formeget Olie i dem, og ligesom man qvcrler Planter 
ved at vande dem altfor rigeligt. Naar en Prcrdiken er alt-

5) Sammenlign i denne Henseende Bourdaloues Pradiken over In ? s s-
s  i o n  m e d  M a s s i l l o n s  o v e r  L  o  n  s  u  » >  m  s  t  u  m  e s t .  
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for lang, saa glemmer man Midten over Slutningen og Be
gyndelsen over Midten. Middelmaadige Prædikanter ere an
tagelige, naar de blot knnne fatte sig i Korthed, og ndmcrr-
kede Prcrdikanter blive besvcerlige, naar de ere altfor vidt-
loftige^). 

Man maa i Virkeligheden ikke stole formeget paa sin 
Tilhorerkreds. Navnlig paa Landet kan en spandt Opmærk
somhed ikke vedligeholde sig lcenge; men der er en altfor 
kort Prcediken ogsaa en Forargelse. Man har ligesom en 
Folelse af, at alvorlige Anliggender ikke kunne og ikke bor 
berores altfor loseligt. 

G j e n t a g e l s e  a f  P r c e d i k e n  e r ,  d e t  v i l  s i g e ,  d e n  V a n e  
at gjenoptage efter nogen Tids Forlob Prædikener, som alle
rede eengang ere blevne holdte. Det Standpunkt, hvorpaa 
man bor stille sig, er folgende. — En Prcediken kan vcrre 
sand paa to Maader: naar den er er et Udtryk for Sand
heden og et Udtryk af Prcedikantens Individualitet. — 
Det Tilfalde kan indtrcrffe, at man Intet har at forandre 
eller rette i en Prcediken, at man kan underskrive hvert 
Ord i den, og at man dog ikke gjenfinder sig selv i sin 
Prcediken eller sin Prcediken i sig selv. — Det er ingen-
lnnde min Hensigt at forbyde Gjentagelsen af en god Prce
diken, som jo desnden kan modificeres : Overensstemmelse 
med Prcedikantens oieblikkeliae Tilstand eller Menighedens 
oieblikkelige Trang. Men man maa vogte sig for Misbrng. 
Det varer ikke lcrnge, inden man danner sig en meget rum
melig Samvittighed, og tilsidst driver mau det til en latterlig 
og flammelig Merlighed. 

B o r  m a n  l a d e  A n d r e  p r c r d i k e  l  s i t  S t e d ?  —  

kmlle cje ceux, qin -nnwiicenl Ig pgi ole cle clieu, conten-mt la cloc-
tune cle saint I''igi^ois cle 8i,!es. I.von 1829. Pag. 80. 
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Hensyn til Menigheden kan i visse Tilfcrlde retfcerdiggjore 
den Prcrst, som lader Andre prcedike i sit Sted; hvorfor skulde 
man sorholde Menigheden en god Fode, som tilbydes den, 
eller den Fordeel at hore de samme Sandheder af to Munde 
eller under to forskjellige Former? Hvorfor skulde man ncegte 
sig selv en maaskee nsdvendig Hvile og den Fordeel at hore 
en Prcrdiken? Men paa den ene Side krcever det Ansvar, 
som hviler paa os, at vi ikke lade Andre prcedike i vort 
Sted end Saadanne, som vi ubetinget kunne stole paa; for 
det Andet vilde Sammenhængen og Forbindelsen i Under
visningen lide ved altfor hyppige Afbrydelser; — og endelig 
vilde en altfor stor Redebonhed til at overlade eller tilbyde 
Andre vor Prædikestol ikke undlade at nedscette os i vor Me
nigheds Agtelse. — Paa det Sporgsmaal: „Men naar vi 
ere syge?" — svarer Harms i „Var ikke syg"*). Jeg vilde 
hellere sige: Indbild dig ikke, at du er det. 

H v o r l e d e s  m a n  s k a l  f o r h o l d e  s i g  f o r  P r æ d i 
kenen. — For Prcedikenen maa en aandelig Spcegelse sinde 
Sted, „saasom man, siger Saint-Cyran, maa frygte mere 
for at fortorne Gud paa Prædikestolen"^). Man maa for
dybe sig i Folelsen af sin Uværdighed og sin Afmagt; man 
maa slaae sig for sit Bryst ligesom Tolderen. Det er at 
stjcele et Hverv, naar man paatager sig det uden at vcere 
kaldet dertil; det er ogsaa at stjæle det, naar man ved Be
skæftigelsen dermed ikke bevarer en passende Stemning. Den, 

, som folte en kjodelig Selvtillid, en Lyst til at vl>e sig, vilde 
vcere i en meget beklagelig Stemning. — Man maa bede, 

^ ikke alene for sig selv eller med en Folelse af egoistisk ?Eng-
stelse. men i Scerdeleshed for Menigheden. At bede for sig 

5) Pastoraltheologie I., Pag. 27. 
8 k > i n t - ( ^  r a n ,  l . e l t i e  X X X I .  l >  5 1 .  l e  k e b o u i s .  
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selv er gavnligt og nodvendigt; men man maa ikke dvcrle 
forlcrnge derved. Man beder altfor lidt for sin Ncrste, og 
det er Grunden til, at man beder ilde for sig selv. Hjertet 
maa vcrre fuldt af Fodselssmerter, indtil Christns faaer Skik
kelse i Sjcrlene (Gal. 4, 19), 

H v o r l e d e s  m a n  s k a l  f o r h o l d e  s i g  e f t e r  P r æ 
dikenen. — Der gives efter Prcedikenen en Dvelse, som 
ikke er mindre nyttig end den Forberedelse, der er gaaet forud 
for den. Denne Dvelfe indbefatter sslgende Acter: 

Erkjendtlighed mod Gud fordi han har forundt os den 
Wre, at prcedike Livets Ord, fordi hau har givet os Kraft 
dertil, og fordi han har bevaret os for Vildfarelse og Mis
greb ; 

Idmygelfe og aandelig Spcrgelse: man bor erkjende sig 
selv uvcrrdig til Udovelsen af et saa stort Embete og fuld
kommen fordybe sig i Folelsen as denne sin Uvcerdighed; 

En samvittighedsfuld Selvprovelse og Anger over Tun
gens aabenbare og Hjertets hemmelige Synder, som maatte 
vcrre begaaede paa Prædikestolen; 

Bon: man bor, esterat have plantet og vandet, bede 
Gud om at give Vcext. 

Alt dette kan forblive blotte Stemninger; men det er 
gavnligt at omscrtte disse Stemninger i Handlinger. Giv 
disje Folelser en bestemt Form og et bestemt Udtryk*). 

P r c e d i k a n t e n  b o r  v i d e ,  h v a d  m a n  t c e n k e r  o m  
hans Prcediken. — Her gaaer det ikke an at gjore en 
ubetinget Anvendelse af Apostelen Paulus's Ord: „Mig er 
det faare Lidet at dommes af Eder eller af en menneskelig 
Ret" (1 Cor. 4, 3). 

Sec herom le  ( , 'u ic le  c!e  ceux <sui  snnoncent  I»  k' i 'nole  <Ze I ) ieu.  

Pag. 217. 
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T h e r  e m  i n  m e n e r ,  a t  d e r  i k k e  g i v e s  n o g e t  a b s o l u t  K r i 
terium paa en god Prcediken uden Bevidstheden om at have 
sogt Guds LEre*). Ikkedeftomindre er det dog vigtigt at 
blive advaret for at kunne rette sine Feil. 

Der gives indirecte eller tause Paamindelser, som aldrig 
ville mangle os, hvis vi ville modtage dem. Der gives Lov
taler, som i Grunden indeholde en Dadel, og paa den anden 
Side gives der en Dadel, som i Grunden indeholder Roes, 
og en Taushed, som taler. Vor Menigheds Physiognomie, 
dens tause Andagt ville langt bedre end synlige Tegn paa 
Bevcrgelse vise os, hvad der soregaaer i den. — Men der 
gives mange Ting, som vi aldrig eller idetmindste aldrig til
fulde ville faae at vide, fordi der vilde hore formegen Op
rigtighed til at sige os det eller formegen Indsigt til at ud
finde det. — Og i den Afsondring, i hvilken vi leve, ville 
vi ikke blive advarede, hvis vi ikke selv gjore os Umaqe 
derfor. 

Agiles clioix <l'un eenseur solicis et sulutsire 
Hue IiZ rsison eoncluise et le ssveir eelsire, 
Lt «Ic»nt le eia^on nille ll'nlzoi'cl elierelier 
I/en6rojt hue I^en sent krible et (ju'on veut se eket>er"). 
^ime?i lju'on v»v8 eonseille et non pas qu'oit veus loue^). 

For at sinde en saadan Censor, ere vi ikke ndelukkeude 
henviste til en Collega; vi kunne finde ham mellem vor Me
nigheds ringeste Medlemmer. En jcevn Mand af Sognet, 

„Han har Grund til at vare tilfreds, dersom han af al Magt har besirabt 
sig for at behage Gud og ham alene. Dette er ikke alene et godt Tegn, 
men det eneste sikkie Tegn paa en Pradikens Vcrrd; og man vil komme til 
den Erkjendelse, at intet Andet, .... ikke engang den Velsignelse, som 
kan vare forbundet med en Mradtten, kan erstatte denne Garanti." (The--

re min, Die Beredsamkeit eine Tugend. Pag. V!). 
65) Ijoilei>», poetiske, ckinit IV. 

655) Sammesteds. Fsrste Sang. 
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en fattig Kone. ja selv et Barn kan vcere det. Man maa 
vistnok anvende Forsigtighed og ikke gaae hen at raadfore sig 
med den Forste den Bedste om enhver Ting; men man maa 
dog soge at faae Sandheden at vide, gjore Alt for at faae 
sine Feil rettede. 

O m  d e n  u m i d d e l b a r e  V i r k n i n g  e l l e r  d e t  u m i d 
delbare Indtryk af Prcedikenen. — Denne Virkning 
skuffer meget ofte vor Forventning, baade i god og i flet 
Betydning. Mange Prædikanter ere blevne forbansede ved 
at see mindre Virkning netop af saadanne Prædikener, af 
hvilke de havde ventet det storste Udbytte, og omvendt. — 
Mange Prcedikener, som forst efter et langvarigt Arbeide ere 
blevne afpressede en amgstet Sjccl, og som ere blevne udar
bejdede nnder en dybtfolt aandelig Armod, ere blevne rigeli
gere velsignede, have frembragt storre Virkning end andre, 
som vare blevne forberedte i en begeistret og bevceget Stem
ning. Der hvor Begejstring, Hukommelse og Varme have 
svigtet, hamdes det stnndom, at Straalen, som er gaaet 
igjennem Glasset uden at varme det, tcrnder paa den anden 
Side*). Vi ere meget oste knn en Anledning sor de gud
dommelige Velsignelser**). 

Disse Erfaringer ere nyttige, ja selv nodvendige; de 
forhindre os fra at tilegne os LEren for det heldige Udfald 
af vore Bestræbelser og fra at sige i vort Hjerte: Jeg har 
gjort mig selv (Ps. 100, 3). De vise den menneskelige Egen
kærlighed tilbage, som altid fortjener at hades, og navnlig 
i dette Tilfalde. Men vi vilde gjore en meget siet Brug af 
disse Erfaringer, hvis vi uddroge den Slutuing deraf, at det 

5) See herom en Anecdote, som er meddeelt af Burk, Pastoralcheologie in 
Beispielen, I., Pag. 241. 

B u r k  s a m m e s t e d s ,  I . ,  P a g .  2 7 6 .  
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er ligegyldigt, om man gjor sig Umage eller ikke. De 
bor kun lcere os ikke at tabe Modet og ikke at hovmode os. 

O m  F r u g t e r n e  a f  P r c e d i k  e n  e n .  —  D e t  O r d :  „ I  
skulle kjende dem af deres Frugter" (Math. 7, 20), kan ikke 
ubetinget anvendes paa Prædikanterne. Frugterne, idetmindste 
de synlige, ftaae ikke altid i noiagtigt Forhold til Iveren og 
Opoffrelsen. 

Det er vigtigt, at Guds Naabe anerkjendes som den 
overste Magt, og at vi ikke fristes til at betragte os selv 
som Dem, hvem det heldige Udfald fornemmelig maa til
skrives. Det er gavnligt, at vi ved at see Den, der efter 
vor Formening har saaet Mindre, hoste Mere, vcenne os til 
den Tauke, at Gud er Herren. 

Det er ligeledes vigtigt, at vi ilke stille Gud Betingel
ser, i den Forstand, at vi ikke ville saae uden paa deu Be
tingelse, at vi hoste. Vi maae vcrre tilfredse og takke Gud 
for at have saaet, selv om vi ikke skulde hoste. Aanden i det 
prcestelige Embede er i denne og flere andre Henjeender for
træffeligt skildret med faa Ord i Joh. 4, 36—37: „Hvo Mr 
hoster, faaer Lon og samler Frugt til et evigt Liv; paa det 
de skulle glcede sig tilhobe, baade den, som saaer, og den, 
som hoster. Thi herudi er hiint Ord sandt: Een Mer, og 
en Anden hoster." — Med saameget mere Grnnd maa man 
da finde sig i at vente: det er vigtigt, at vor Tro og Bon
nens Aand i os bleve ovede ved at vente. Et stadigt Held, 
en Host, som bestandig indfandt sig i det bestemte Oieblik, 
vilde vcere farlig for os. „Tab ikke Modet, fordi du ingen 
Nytte seer af den Omhu og Vejledning, som du yder din 
Menighed; Gud belonner ikke altid ved et oieblikkeligt og 
synligt Held sine Tjeneres Iver: ndstro kun stadigt den hel
lige Sced, dyrk og vand; Han, som giver Vcext, skal vel vide 
at bringe den til at give Frugt i stn Tid. vi ville saa gierne 
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have contant Betaling for vore Bestræbelser ved at see oie-
blikkelige og sylilige Frugter af dem; men Gud tilsteder det 
ikke af Frygt for, at vi skulle tilskrive os selv og vore svage 
Evner, hvad der kun kan vcrre et Vcrrk af den guddomme
lige Naade*)." 

Forovrigt maa man gjore sig det klart, hvad man for-
staaer ved Frugter. Der kan gives mange Frugter der, hvor 
man kun seer faa. Det er ikke, naar de ere spredte paa 
Markerne, men naar de ere samlede i Laderne, at man kan 
tcrlle dem. Naar man rundt omkring sig seer Uttringer af 
en religios Opvækkelse, Bibelen udbredt i Overflodighed, Guds 
Ord prcediket med Iver, saa kan man vel sige: En Luftning 
fra den Evige er gaaet hen over dette Sted. Men det er 
Kornet, som begynder at spire, det er endnu ikke Hosten. 
Denne bestaaer i Helliggjorelse, i Kjcrrlighed, i et Ydmygt og 
luttret Livs fulde Indhold. 

Et temmelig ovexfladifk Indtryk kan vcekke megen Op
sigt og frembringe stor Bevcegelse. Et dybt Indtryk kan virke 
mere lonligt. Man maa ikke ncrre for store Forhaabninger 
om Virkningerne af hiint og ikke have formegen Mistillid til 
Virkningerne af dette. Efter en taaget Solopgang hamdes 
det stundom, at Solen gjennembryder Skyerne, og at det 
bliver en smuk og varm Dag; til andre Tider er Morgen
roden straalende og Dagen kold og regnfuld. 

Uden at forglemme, „at der kuu er faa Udvalgte" (Math. 
22, 14), eller, at „Porten er snever, og at de ere faa, som 
finde den" (Math. 7, 14), maa man dog bestrcrbe sig for at 
vinde mange Sjcrle og ikke i Forveien lade sig noie med et 
ringe Antal af Indviede. Iblandt Frugterne af en god og 

)  k l a s s i l l o n ,  I X e u v i v m e  d i s e o u i s  s z ' n o c l i i l :  r !  e  I ' s v n i i c e  c i e s  

p  i  6  t  i '  e  s .  
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tro Prcediken maa man ikke alene regne den bestemte og oie-
blikkelige Opvcekkelse as et lille Antal Sjcele, men ogsaa en 
vis Forbedring af et stort Antal. I en Inventarieliste maa 
Alr tages med og Intet overvurderes. Den, som har ind
fort Orden i sin Familie og i sine Scedvaner, er allerede 
tilboielig til at sinde Behag i en hoiere Sandhed. Og hvor
for skulde Prcesten ikke vcere sit Fcedrelands Velgjorer, hvor
for skulde han ikke bestrcebe sig sor at stifte Orden og godt 
Forhold og udbrede Dyd og crrbare Scrder mellem Folket? 

O m  a t  g j o r e  L y k k e  s o m  P r c e d i k a n t .  —  M a n  k a n  
becere en simpel Blomstring med Navn af Frugt og forvexle 
Bifald med Velsignelse. Der er nu ikke alene en stor For-
fljel mellem at virke til Velsignelse og at gjore Lykke; men 
dette Sidste er endogsaa saa langt fra at vcere et Middel for 
det Forste, at det meget mere ofte hindrer og modarbejder det. 

Det er farligt at vcere yndet*), fordi den Tilfreds
stillelse af Egenkærligheden, som man foler derved, og som 
man scrtter Priis paa, til Slutning bringer En til at tage 
Midlet sor Diemedet og forleder En til Indrommelser, som 
efterhaanven fore til Utroskab. Man har da to Herrer; men 
„Ingen kan tjene to Herrer; thi han maa enten hade den 
ene og elske den anden, eller holde sig til den ene og foragte 
den anden" (Math. 6, 24). 

Man skuffer sig let med Hensyn til sine egne Tilbsie-
ligheder og Bevcrggruude. Den overspcrndte Stemning, hvori 
man kommer derved, antager man let for en sordobblet Iver**); 
man tager ogsaa let en vis Bevcegethed for Salvelse, og en 
vis Velvilliens Varme, som man giver til Bytte for den, 
man modtager, for christelig Kjcerlighed. Man kan erkjende 

See Omicron, de IVewton, I., Pag. 145. 

-^ ) See Omici on, !., Nag. 147. 
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en saadan Begejstrings og Ivers sande Vcerd ved at prove 
sig selv paa de enkelte Sjcele, hvoraf Menigheden bestaaer: 
man vilde da maaskee ikke knnne gjenkjende sig selv. Er 
man ligesaa varm, ligesaa begejstret som paa Prædikestolen, 
saa var der virkelig Iver tilstede; — men foler man sig ikke 
ret hjemme, saa er det et Tegn paa, at Egenkærlighed har 
vceret med i Spillet. 

Det er gavnligt for en Prcrdikant, som den almindelige 
Mening har hcevet til Skyerne, at see sig i nogen Tid for
ladt eller fort tilbage til sit rette Standpunkt. Man lcerer 
da, hvad man er; og hvis man modstaaer denne Krisis, saa 
kommer Salvelsen. Enten ndover man da sit Embede knn som 
et Haandvcerk, eller ogsaa lnttres Bevceggrnndene. 

Imellem Judest og stadig Ugunst gives der et 
Punkt, hvorunder man ikke bor onske at synke, men hvor
over det ikke er nodvendigt at hceve sig. Og afseet fra en
kelte fjeldne Tilfcelde turde det maaskee vise sig, at den sande 
Velsignelse og Frugt netop bliver dem til Deel, som i Hen
seende til Gaver hverken have modtaget Armod eller Rigdom, 
men som Gud kun har givet deres daglige Brod. 

Hvad Ugunst angaaer, da gives der to Arter af den. 
Den ene beroer paa, at man har noget mod Prcestens Per
son; den vil vistnok Ingen attraae. Anderledes forholder det 
sig med den Ugunst, som staaer i Forbindelse med Lceren. 
Den kan ifolge sit Vcrsen endogsaa blive Gjenstand for cer-
gjerrig Attraa, og jeg troer ikke, at den er nden Fare. Jeg 
vilde ikke ansee den for farlig, hvis den var uadskillelig fra 
Troskab; thi hvad der er nodvendigt, kan ikke vcere farligt, 
eller Faren bor idetmindste i saa Fald ikke komme i Betragt
ning. Men det er netop Sporgsmaalet, om denne Ugunst 
er uadskillelig forenet med Troskab. Der gives dem, som 
mene det, og som i den Grad ere overbeviste herom, at de 
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gjsre denne Ugunst til Pligt. Selv om den virkelig var 
unndgaaelig, saa burde man dog afvente den og ikke frem
kalde den, og i ethvert Fald ikke endnu hertil foie den, som 
kommer af vor Maade at fremstille Sandheden paa. Jeg 
troer, at man, naturligviis med Iagttagelse af den strengeste 
Redelighed, bor gjore Alt for ikke at blive ilde lidt paa den 
ene eller den anden Maade; thi naar Grcendsen mellem 
Gnnst og Ugunst forst eengang er overskreden, saa ligger i 
begge Tilfalde den Fare ncer at soge sig selv paa Prædike
stolen. — Allerede den Overbeviisning eller den altfor stadigt 
foresvævende Tanke, at man vil blive desto mindre yndet, jo mere 
tro man er, stiller En paa et falsk Standpunk, giver Ordene 
Bitterhed, lader En indtage en fjendtlig Stilling*), osv. 

Saameget om Retssporgsmaalet. Hvad nu Kjendsgjer-
ningen augaaer, da troer jeg, at det ved mangfoldige Exem-
pler er beviist, at en tro og samvittighedsfuld Prcediken in
genlunde altid svcrkker Agtelsen eller Hengivenheden for Præ
dikanten.**) Derncest betcenker jeg mig ikke paa at sige, at 
Evangeliet ikke vilde vcrre et sandt Evangelium, hvis det flod 
ind i Sjcrlene med ligesaamegen Lethed og Behagelighed som 
den naturlige Religions eller Moralphilosophiens Lcerescetnin-
ger, saalcrnge Guds Aand ikke har aabnet Hjerterne for de 
ophoiede Sandheder, der i Begyndelsen ere ligesaa bittre, jom 
de senere ere vederqvcegende for Sjcelen. I den evangeliske 
Prcediken ligger der altid en Spire til Ugunst, en bitter For
smag, som giver sig tilkjende selv i saadanne Tider, hvor 
Rettroenhed er bleven populcrr og, saa at sige, til en Mode; 
et Tilfalde, som kan indtrcefse. Der gives ogsaa Tider, hvor 
en almindelig Modstrcrben mod Evangeliet og paa samme 

t )  m  i  c  I  o  n  ,  I - ,  P a g .  1 4 4 .  
65) v m i ci o n, I., Paz 143. 
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Tid en hemmelighedsfuld Trang dertil fremtrcede mere le
vende, og hvor Alle enten ere besjcelede as heftig Kjcrrlighed 
eller heftigt Had til Evangeliet. Men i Almindelighed vil 
Prædikantens Viisdom i denne Henseende grunde sig paa 
folgende tre apostoliske Tanker: „Mig er det saare Lidet at 
dommes af Eder eller af en menneskelig Ret" (1 Cor. 4, 3); 
— „Retfærdighedens Frugt saaes i Fred" (Iac. 3, 18); — 
„Dersom det er muligt, da haver Fred med alle Mennesker, 
saavidt det staaer til Eder*)" (Rom. 12, 18). 

Andet Kapitel. 

Katechisation. 

§ I. Dens Vigtighed og dens Gjenstand. 

Denne Embedsgjerning er en as de allervigtigste. Naar 
den religiose Underviisning opfattes og drives paa den rette 
Maade, fornyer den bestandig Kirkens Grnnd og udgjor den 
vcesentligste og værdifuldeste Bestanddeel af den Overlevering, 
hvorved Christendommen forplanter sig fra Slcegt til Slcegt 
ikke alene som Lcere, men ogsaa som Liv. Den Vigtighed, 
som den egentlige saakaldte Prcediken har i denne Overleve
ring, vil blive desto storre, jo mere den henvender sig til 
Tilhorere, som ere blevne sorberedte ved Religionsunder
visning. 

Katecbisationen er gavnlig sor dem, der ncrrmest ere 
Gjenstand for den; gavnlig for Menigheden, der ligeledes 
trcenger til Religionsundervisning og modtager den i Fore-

Chrvfostomus har med meget Eftertryk skildret den Fare, som er forbun
den med Attraa efter Gunst og Frygt for Ugunst, (ve 8 g <! eI ti o t i li, 

III., c. 9, og V., c. 2, 4, 6 og 8). 
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ning med Barnet; gavnlig for Prcesten selv, som for at 
gjore Religionen forstaaelig for Bornene, bestandig nodes til 
at beflitte sig paa en eenfoldig Fremstilling og paa at give 
hver Ting dens rette Navn. Af alle disse Grnnde fortjener 
den den omhyggeligste Pleie; herpaa har den desnden Krav 
paa Grund af sin Vanskelighed, som, om den end i hoist 
nlige Grad foles af de forskjellige Prcester, dog ikke er ube
tydelig for nogen; thi for at kunne katechifere godt udfordres 
ikke alene alle de Egenskaber, som ere Betingelsen for en 
god Prcediken, men ogsaa andre scrregne. Den, der katechi-
serer godt, vil ikke prcedike slet; men En, der prcrdiker meget 
godt, kan katechisere meget slet. 

Det er vistnok sandt, Katechisationen har meget Afskræk
kende, som Prcediken ikke har; men den har ogsaa sine ejen
dommelige Tillokkelser, som Prcedikenen ikke har. 

Det er fremdeles sandt, at den moder en frygtelig Hin
dring i den ringe Overensstemmelse, eller rettere, i den Con-
trast, som der er mellem den Underviisning, Barnet mod
tager af Prcrsten, og den, som det ellers modtager af Ver
den og sin egen Familie. Men forsaavidt denne Hindring 
ikke er vcesentlig uovervindelig, fremstiller den sig for os ikke 
som en Hindring, men snarere som en Bevcrggrnnd til at 
anvende mere Omhu paa denne Deel af det prcrstelige Em
bede, og som Aarsagen til dens Indstiftelse. 

Gjenstanden og Opgaven for den religiofe Underviisning 
er ikke blot at lcere Bornene deres Religion (som om de 
allerede havde den, eller som om den var deres, forend de 
have lcert den), men at grnndlcegge et christeligt Liv i dem. 

Katechisationen er ganske vist en Underviisning i dette 
Ords scedvanlige Betydning; men den er endnu mere en 
Indvielse i det christelige Livs hellige Hemmelighed. „Mine 
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Born, hvilke jeg atter foder med Smerte, indtil Christus faaer 
sin Skikkelse i Eder" (Gal. 4, 19). 

Man bor ikke altid foretrække de forstandigste Born eller 
dem, som give de bedste Svar, men altid vcere villig til at 
anerkjende Hjertets Overlegenhed selv hos de meest indskræn
kede Aander. De Svar, som komme fra Hjertet, have langt 
mere Vcerd end de bedste, Forstanden kan indgive. Et tung
nemt Barn, som prover vor Taalmodighed, er maaskee alvor
ligere end et forstandigt Barn, paa hvem vi odsle vore 
Kjcertegn. 

§ 2. Almindelige Grnndtrcrk af den chriftclige Borne-
lcerdom. — Den religiose Underviisnings Kilde og 
Methode. 

Underviisningen som saadan maa vcere saa grnndig og 
fuldstændig som muligt; men man maa fremfor Alt soge at 
indvirke paa Billien og Paa Livet. Den bor derfor hverken 
bcrre Prceg af Iilfcerdighed eller af et altfor moisommeligt 
Arbeide, (hvad der altfor meget beskjceftiger Aanden, lader 
ofte Hjertet uberort); deu bor ikke formeget ligne en blot 
Belcrriug eller vcrre af den Beskaffenhed, at den kunde efter
lade en mindre behagelig Erindring. Prcrsten bor gjore Sit 
til, at Barnet sit hele Liv igjennem gjerne mindes denne Un-
derviisning. Disse Undervisningstimer bor have et opbyg
geligt Prceg; Barnet maa haveFolelsen af Selvvirksomheds; 
Religionsuuderviisuiugen maa have Charakteren af en Cnl-
tus^). Selvvirksomhed og Andagt, disse to Betiugel-

Denne Folelse af Selvvirksomhed vedligeholdes ved Sporgsmaal, 
som afbryde Udviklingen. 

See herom en Bemærkning af Madame Necker i hendes L u  c  k> ti o n 

prvA.es si ve: „Religionen vil aldrig kunne vise sig i sin helligste 
Skikkede sor de Unge, dersom Religionsundervisningen ikke er en Cullus." 
(6te Bog Kap. 3). 
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ser, som gjensidig gjennemtrcrnge hinanden, har man altfor 
meget tabt af Syne. 

Hvor stal Barnet finde sin Religion? Alt, hvad det selv 
kan ndfinde, skal og maa det udfinde; men det er kun Lidet; 
alt det Dvrige indeholdes i Bibelen. Det er altsaa Bibelen, 
man maa lccre det at kjende*). Katechismen forndscctter Bi
belen; den sammensatter kun dennes Indhold i et klart Over
blik og bringer det i System; og, i Forbigaaende sagt. dens 
Anvendelse efter Bibelen har ikke de samme Ulemper og Mis
ligheder som dens Anvendelse sor Bibelen. At afskaffe Kate
chismen vilde vcere en forfcerdelig Voldshandning; men det 
vilde dog vcere endnu forfærdeligere, om man banlyste Bibelen 
fra Neligiousunderviisningen. 

Det er ved deres gjensidige Sammenfletning i hinanden, 
at Bibelens Forestillinger, i Lighed med Muskelfibrene i et 
levende Legeme, faae Liv for Barnet. At adstille vilde vcere 
det Samme som at drcebe. Der gives Kjendsgjerninger, som 
Forstanden kan adskille og udsondre; men i Virkeligheden, i 
Livet er Intet isoleret, og alle hine Individnalijationer, alle 
hine Personifikationer og alle hine Begreber, som Katechis
men opstiller, ere blotte Fictioner. Alle Sandheder ere kun 
forskjellige Sider eller sorstjellige Anvendelser af een og samme 
Sandhed. 

Men Anvendelsen af Bibelen har ogfaa sine Vanskelig
heder; man maa ikke indlade sig derpaa uden efter en moden 
Overveielfe; der maa lcegges en formelig Plan. Det gjcrloer 
om at indfee, hvorledes man stal lceje, hvad man stal laje, 
og hvormed man stal begynde; og derncest gjcclder det ogM 
om at beregne Alt efter den Tid, der staaer til vor Raadighed. 

-i-) See le Seinen I', 9de Bind Nummer 27, Artiklen om den hellige Hi

storie af Morel, — og i Anhanget Anmarkning VIII.). 
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§ 3. Raad til Katecheteu. 

Det vilde vcrre onskeligt, at Prcesten begyndte med de 
yngste Born, saa at han, ved i flere Aar at have dem nnder 
sin Veiledning, knnde have Tid til at gaae gradeviis frem i 
deres Underviisning. Nn, da han knn har dem saa kort en 
Tid, indseer jeg nok, at han er nodt til at bruge Katechismen. 
Men hvad enten han er nodt dertil, eller Katechismen forst 
benyttes efter Bibelen, saa krcrver, navnlig i det forste Til-
scrlde, Brugen as denne Lcerebog megen Omhu. At forfatte 
en Katechismus er et meget vanskeligt Arbeide; der gives 
knn saa gode. (^tcu-is puMus vilde jeg foretrcrkke den meest 
elementcere, en saadan, som, affattet efter en christelig Plan 
og knyttende Alt til nogle ganske faa Principer, overalt kun 
fremstillede Grundideerne, men saaledes at de udtrykkedes 
med Kraft og Folelse, Endnu i vore Dage vilde jeg blandt 
alle mig bekjendte Katechismer foretrcekke Luthers. Foiede 
man hertil en Samling af Skriftsteder, havde man Alt, hvad 
man behovede. 

Den offentlige Katechisation maa, hvad enten den knyttes 
til Bibelen eller til en Lcrrebog, vcrre beregnet paa den Til-
horerklasse, for hvilken den ncrrmest er bestemt, altsaa paa 
Bornene. Vel maa man onske, ogsaa at kunne bringe Voxne 
til at sinde Smag deri og til at overvccre dem; men man 
maa dog ikke af den Grund troe sig forpligtet til at forandre 
Noget ved dens ejendommelige Beskaffenhed; dette vilde ikke 
alene vcrre at handle samvittiahedslost imod Bornene; men 
ogsaa for de Voxne vilde det snarere vcere til Skade end til 
Gavn. Religionen er aldrig mere hjertegribende. Undervis
ningen er aldrig mere grundig, eud naar Christendommen 
opfattes og fremstilles fra Barnets Standpunkt; og at frem
stille den paa denne Maade er det bedste Middel til at hid-
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lokke de Voxne, for hvem en god Katechisation er langt mere 
tiltrækkende end selv den bedste Prcediken. 

Men hvad enten den er offentlig eller privat, saa maa 
man forberede sig godt dertil og ikke tcrnke ved sig selv: 
det er jo knn med Born, jeg har at gjore; thi her, som 
overalt, gjcrlder det Ord: „iiinxiina slebettir puero revvlen-
tit,"*). At tale med Born paa den rette Maade er ingen
lunde nogen let Sag. Nogle have medfodt Anlcrg dertil. 
Naar man har at bestille med Born, maa man nemlig fremfor 
Alt beflitte sig paa at vcrre ansknelig og indtrcengende; men 
derved ndscrtter man sig let for at overskride Grcendserne for 
det Sommelige. Jeg kan med Hensyn hertil ikke ncegte mig 
d e n  F o r n o i e l s e  a t  a n f o r e  e n  m c e r k v c r r d i g  T i l s t a a e l s e  a f  B e r n 
hard Overberg: „Imorges tidlig, siger han i sin Dagbog, 
er jeg gaaet paa Skolen nden tilstrækkelig Forberedelse. O 
Gnd! hjcelp mig til i denne Henseende at forbedre mig. — 
Det er en Skuffelse, naar jeg siger til mig selv: det vil nok 
gaae, dn forstaaer dine Sager, der ere andre Ting, som ere mere 
magtpaaliggende end at forberede sig; thi enhver Ting, som 
paa nogen Maade kan opscrttes, er for Dieblikket mindre vig
tig end denne Pligt. Mangel paa Forberedelse medforer mange 
Ulemper; Underviisningen bliver derved tor, forvirret, mat 
og langtrukken; Bornene blive forlegne og kunne ikke vedlige
holde Opmærksomheden, og Undervisningstimen bliver kjedelig 
baade for dem og for mig**)." 

Forberedelsen til Katechisationen, selv til den offentlige 
Katechifation i Kirken***), forudsætter ikke en skreven og 

s I. 8k»t. XIV. v. 47, 
su> '  I5e i 'n - i i c l  in s t i lu teu i '  ->  I  no i in i i l e  l lk  

Mnste i - ,  ^  l i .  8 ekube i t ,  pfo l ' e s se i i , -  »  Alun ic l , ;  pud l i ee  

en Ik> 8ocivte cle IVeuciiAtel. 1840. Pag. 26. 
Paa Tydsk Predigtcatech ismus. 
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udenadlcrrt Udarbejdelse; endnu mindre behoves dette ved den 
private Underviisning, som meddeles i Prcestens Huns. Det 
er af hoieste Vigtighed, at den bcrrer Prceg af en fri og for
trolig Underholdning; men dette lader sig ikke godt forene 
med en skreven Udarbejdelse. Selv nden en saadan kan man 
forberede sig, ja Forberedelsen bor endogsaa i dette Tilfcelde 
vcrre saameget grundigere. 

Venlighed og Taalmodighed ere Hovedbetingelser ved 
Katechisationen; Spot er utilgivelig; ligesaa utilgiveligt er 
det at bringe et Barn i Forlegenhed i alle de andre Borns 
Ncrrvcerelje og ikke at ville bjcelpe det ud deraf. 

Venligheden bor vcrre faderlig, men mandig. Kjcerlighed 
til Bsrnene er det bedste Middel til at vinde dem, langt 
bedre end en sledsk og indsmigrende Tone. 

Hvad Hjerteligbed angaaer, da maa den visselig ikke 
savnes; men den bor vcere alvorlig; i Religionsunderviis-
uingen er et Smiil sjeldent. Latter aldrig paa sin Plads. 
Det gjcelder om at vcrkke, ikke om at more. Man pleier 
stundom at indflette Anecdoter i Undervisningen; men disse 
maae da anvendes med Maadehold, vcere af alvorligt Ind
hold og anbringes paa rette Sted. 

Ogjaa Bornenes physist'e Velvcrre under Katechisationen 
er Noget, som man maa tage Hensyn til. 

Katechisationen maa ikke vcere for lang; navnlig maa 
man vogte sig for at overskride de rette Grcendser i Udvik
lingen, og derimod jpare Tiden til Sporgsmaal og Svar, 
hvilket trcetter Vårnet mindre, fordi det derved felv er virk
somt. Man skal ikke sige Alt i Udviklingen, men knn frem-
fcrtte de almindelige Hovedbegreber; det mere Specielle maa 
overlades til Sporgsmaal og Svar. Den allervcrrste Maade 
at ndstrcrkke en Katechi>ation paa er at gjore Digressioner, 
hvorved man taber Hovedgjenstanden af Sigte, og efter hvilke 
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det baade for Bornene og for Lcrreren er vanskeligt at finde 
sig selv igjen. Heri bestaaer Faren ved den soeratiske Me-
thode, som sorsvrigt er fortrinlig og benyttes altfor lidet. I 
den abfolnte Socratisme forledes Barnet let til at troe, at 
det er det selv, som finder Alt, og som siger Alt; dette 
skader ikke alene Prcrstens Myndighed, men ogsaa Barnet 
selv, ved at opvcekke dets Egenkærlighed. — Man veed 
desuden ikke, hvorvidt man paa denne Maade kan blive fort 
blot for en Ubetydeligheds Skyld, hvorpaa man simpelthen 
burde svare for Barnet. Man bor vogte sig for at gaae for 
lange Omveie. 

De enkelte Svar, som hvert Barn giver under Lobet af 
Underviisningen, ere ikke tilstrækkelige til at begrunde nogen 
Dom om det; henimod Slutningen af Underviisningen maa 
man tage det for sig og Prsve det. De, som have fleest 
Kuudflaber, ere ikke altid de bedste. — Det er ogsaa i en 
anden Henseende vigtigt at tage Barnet for sig, nemlig for 
ret klart at vise det Betydningen af Commnnionen, hvortil 
det snart stal stedes. Man maa see at gjsre Barnet begri
beligt, hvad Nadveren er. Betragtet fra det praetiske Syns
punkt er Nadveren nemlig en af de Gjenstande, hvorom der 
findes fleest Fordomme udbredte; Feilen ligger sor en Deel i 
det menneskelige Hjerte: Barnet har i Almindelighed ikke For
domme; men det er uvidende; den Unge maa have en klar 
Bevidsthed om Betyduingen af det Skridt, han staaer i Be
greb med at gjore, og navnlig maa Bekræftelsen af hans 
Daabspagt fremstilles for ham i sin fulde Betydning. Den 
Formular, som brnges hos os, lader Meget tilbage at onjke. 
den siger Intet om Nadveren og heller Intet om den gud
dommelige Naade, som dog mindst as Alt burde forglemmes 
ved Aflccggelsen af det forfærdelige Lsfte, lom Formularen 
indeholder. Dette Lofte burde hellere vcere en Erklcrring 
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Formularen trænger altsaa i hvert Tilscrlde til at suld-
stcrndiggjores. 

Den Alder, i hvilken Konfirmationen hos os pleier at 
finde Sted*), synes passende, forsaavidt Hensigten jo maa 
vcere at gjore Bekrcrftelsen af Daabspagten til en, med Fri
hed og Bevidsthed foretagen Handling. Hvad der forovrigt 
med Hensyn til Sporgsmaalet om Antagelse eller Ikkeantagelse 
maa haves for Die, er natnrliaviis en efter Barnets Evner pas
sende Kundskab til Gudfrygtighedens Hemmelighed, men fremfor 
Alt en hjertelig Opfattelse og en religios Vurdering af denne 
Hemmelighed. Om den Unge har Kundskab, det kuuue vi 
bedomme; men om Hjertet samstemmer, lader sig ikke med 
Vished afgjore. Hvis vi altsaa med Hensyn til det sidste 
Punkt ikke have tydelige Beviser paa, at Barnets Siud er 
imod Christendommen, saa bor vi antage det til Konfirma
tion. — Vi have Ret til at udfcette eller til reentud at ucrgte 
Konfirmation; men det vilde vcrre at gaae for vidt, hvis vi 
vilde anmasse os Net til at forhindre en anden Prcrst i at 
gjore, hvad vi have ncegtet, naar han ellers troer at kuuue 
forsvare det for sin Samvittighed. For at befrie os selv 
for ethvert Ansvar, er det nok, at vi have advaret vor 
Embedsbroder. 

Sttten Aar. 
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T r e d i e  A f d e l i n g .  

S j æ l e s o r g e n  e l l e r  d e n  p a s t o r a l e  G m s o r g  f o r  
M e n i g h e d e n .  

Forste Kapitel. 

Gm Sjcelesorgen i Almindelighed. 

§ 1. Dens Forhold til Preediken. — Begrundelse af 
Sjcelesorgerpligten. 

Naar vi have valgt forst at behandle Prædikantens og 
derncest Prcestens Embedsgjerning, saa have vi visselig ikke 
dermed villet sige, at Prcedikenen ikke skulde vcrre en prceftelig 
Forretning, og at Sjcelesorgen ikke allerede skulde vcere til
stede i denne. Ligesaalidt ville vi dermed sige, at Sjcele
sorgen, i dette Ords snevrere Betydning, skulde vcere vcejent-
lig forskjellig fra Prædikenen, eftersom det jo er ved Ordet 
at Sjcelesorgen fuldbyrdes, og hvad euten det skeer under den 
ene eller den anden Form, kommer Prcedikenen dog overalt 
tilsyne. Man kan paa en Maade sige, at Prcedikanten for
holder sig til Prcesten som en Deel til det Hele; men naar 
man stiller disse tvende Embedsgjerninger i Forhold til hin
anden som tvende Dele, der slutte sig til hinanden sor til
sammen at danne en Heelhed, ^aa opdager man lettelig ikke 
blot Ligheder, men ogsaa Uligheder imellem dem. Prcedi
kanten underviser, Prcesten opdrager; Hiin indvirker paa 
Massen, Denne paa Individerne; Hiin modtager og ncerer 
dem, som komme. Denne opsoger ogsaa dem, der ikke 
komme; man kan hertil endnu foie dette, at den Forste alene 
beskjceftiger sig med de aandelige Interesser, medens den Anden, 
mere eller mindre, ogsaa antager sig de timelige. Thi, naar 
vi tage Prcestens Embede i dets videste Omfang og soge at 
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tydeliggjore os dets Begreb ved at see hen til Jesu Christi 
Forbillede, saa maae vi sige, at Prcrsten er Folkenes Vel-
gjsrer. Har han end, under Samfundets nuvcrrende Tilstand, 
mindre Raaderum for sin Virksomhed, saa maa man dog 
haabe, at en anden Tilstand engang vil indtrcede, der vil 
gjengive hans Kald dets forrige Omfang. 

Men selv om man alene betragter Menighedens scrdelige 
Interesser, er han ikke fnldstcrndigen Prcrst, det vil sige. Fader 
for denne, dersom han kun er Prædikant. Hvad forstaaes 
ved den prcrstelige Aand? Det er en Faderkærlighedens og 
Omhyggelighedens Aand; thi den er selve Guds Aand, saa-
ledes som Bibelen aabenbarer os den, naar den viser Men
neskene den evige Faders Aand, der leder dem blidelig, ligesom 
man leder „en Hjord, der stiger ned paa Sletten" (Esaias 63, 
14); naar den forjcetter dem, „at de skulle dceres paa Arm 
og lege paa Skjod" (66, 12); og naar Gud selv siger: 
„jeg vil lede efter det, som er tabt, og fore det For
drevne tilbage, og forbinde det Saarede, og styrke det 
Svage" (Ezechiel 34, 16). Thi, naar en saadan Kjcrrlighed 
er over vor Vccrdighed, kan ikke en saadan Nedladenhed synes 
at vcrre under Guds Vccrdighed? og uaar han lcrgger den 
for Dagen, bor vi da fritage os derfor? Men dersom dette 
er den prcrstelige Aand, hvorledes er det da mnligt andet 
end at en saadan Aand maa fole sig indsnevret i Prcedikenen? 
Denne Aand er nn formuleret i udtrykkelige Forskrifter og 
Formauinger, naar Gnd siger til sin Prophet: „jeg har sat 
dig til et Vagttaarn iblandt mit Folk, at du skal kjende og 
prove dets Vei" (Jeremias 6, 27); og naar Apostelen Panlns 
anbefaler Timothens „at holde ved i Tide og i Utide" (2 Tim. 
4, 2). Denne Aand er ogfaa de troende Lcrgfolks Aand, 
naar disse i Virkeligheden ere troende. Man venter af dem, 
at de skulle vcrre opmcrrksomme paa hverandre, og at de 

17 
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gjensidig skulle paaminde hverandre; thi „en Christen er", for 
at tale med Saint Cyran, „det samme som en ufuldkommen 
Prcest, eller rettere, som en Prcest, der staaer i Begyndelsen 
af sin Udvikling, og en Prcest er det samme som en fuld
kommen og fuldendt Christen*). Forovrigt maa den Geist
lige selv fole, at han ikke er istand til fuldstændigt at naae 
sit Maal ved Prædikenen alene; forst fordi han ikke alene er 
Prcest for dem, som stadig soge Kirken, derncrst fordi selv 
Disse trcrnge til en mere individuel og mere inderlig Paa-
virkning"). 

Prcrsten kan ikke lade sig noie med at have vcrret for 
sin Hjord „som en Kærlighedssang med deilig Rost, som lyder 
godt" (Ezechiel 33, 32), og han maa altid bebreide sig selv 
at have „forbundet sit Folks Saar med Flygtighed" (Ierem. 
6, 14). Endelig er det kun Sjcelesorgen, som tilfulde godtgjor 
Tilstedeværelsen af Menigheden som Menighed, og ikke blot 
som en Tilhorerkreds. „Jeg kjender mine og kjendes af mine" 
(Joh. 10, 14). Kun Den er en god Hyrde, som kan tale 
saaledes. Dette er Idealet; det bor vcrre Maalet for vor 
Strcrben i Livet: Menighedslivet staaer altid i Forhold til 
den Omhu, der helliges Sjcelesorgen. 

Alt dette er i den Grad i Christendommens Aand, at 
overalt, hvor der er Opvcrkkelse tilstede, dcr gjenvinder Sjcele
sorgen atter sin Betydning. 

Vi ville euduu tilfoie, at hvad der forhoier Skjonheden 
i disse Cmbedsgjerninger og foroger Forpligtelsen til at vare
tage dem, det er netop den Omstcendighed, at de have saa 
lidet Tillokkende for Egenkjcerligheden og Indbildningskraften. 

8  n  >  n  L i ' i ,  n  ,  I . e t t i - e  a  K u i l l e d e i  t .  K a p .  X V I .  
Eficr Harms's Mening er den offentlige Prcediken den mindst vigtige Deel 
af det prcrstelige Embede, ja saa at sige dets Nodanker (Pastoralteologi 

III. Pag. l-2). 
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Alvorligheden og Strengheden i det prcrstelige Embede er 
her tilstede i sin fulde Reenhed. Den offentlige Prcrdiken er 
i Sammenligning hermed behagelig og let; man er ikke sikker 
paa at have Kald til geistlig Virksomhed, uden naar man 
foler sig hendraget og tilskyndet til at udsve Sjælesorgen. 
Dette maa man navnlig lcrgge sig paa Hjerte i vore 
Dage, da denne Forretning er bleven langt vanskeligere. Den 
er vanskelig paa Grund af Sognenes store Udstrcekning; — 
men hvad der fremfor Alt gjsr den saa vanskelig, det er, at 
den ikke lcrngere bliver saaledes optaget som i gamle Dage. 
Menighederne kjende meget godt vore Pligter, men de kjende 
ikke lcrngere deres egne; og Formaningen: „lyder eders Vej
ledere" (Hebr. 13, 16) har ikke lcrngere nogen Betydning for 
dem; eller, rettere sagt, det er neppe nok, at der endnn findes 
Menigheder. 

Denne Tingenes Tilstand har sine Misligheder, som det 
vilde vcrre overflodigt at angive; men den har ogsaa sine 
Fordele, som netop ligge i disse Misligheder. Den ophcever 
ikke Pligten, tvertimod, den bringer den paa en Maade til 
storre Fuldkommenhed. Den gjor mere end nogensinde Krav 
paa Kjcrrligheden, paa den scedelige Myndighed, hvis for
nemste Bestanddeel og ueftergivelige Betingelse Kjcrrligheden 
netop er, fremdeles paa Skjonfomheden og den rette Tact. 

At ndove Myndigheden og lade Folk fole den, uden at 
cegge Uafhccngighedsaanden, det er Opgaven, som kun Kjccr-
lighedens Eenfold forstaaer at lose. Allerede Apostlene vare 
nodte til den Erklcrring, at de ingenlunde vilde herske over 
Herrens Arvelod, og at de kun af den Grund gjorde Fordring 
paa Ret til at lede Sjcrlene, fordi de skulde aflcrgge Regnskab 
for dem (Hebr, 13, 7). Mistilliden til den prcestelige Over
legenhed er naturlig og til en vis Grad berettiget. Det 
forekommer mig at vcrre en gunstig Omstcendighed, at der, 
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naar en Prcrst i vore Dage besoger sin Menighed, ikke er 
nogen fremmed Autoritet, der baner ham Veien og saa at 
sige indfsrer ham; men han maa scette al sin Lid til sit Navn 
som Sjcelehyrde og til sit Forehavendes Hellighed, saa at, jo 
nsdigere han modtages nnder een Titel, des villigere vil han 
blive modtaget under en anden. 

§ 2. Indvendinger imod Udovelsen af denne Forretning. 

Imod Udovelsen af Sjælesorgen har man opstillet nogle 
Indvendinger eller Skingrunde, som vi skulle tage i Diesyn^). 

1 .  S  a n d  s e n  d e r f o r  m a n g l e r .  M e n  h e r  e r  i k k e  T a l e  
om en Gjenstand for Sands og Smag, her er Tale om Pligt; 
det gjcrlder her ikke en Bisag, men en vcesentlig Interesse. 
Dersom man ingen Lyst har til denne Deel af det geistlige 
Embede, hvorledes mon det da staaer sig med Lysten til 
de andre? Dersom man ikke foler Kald til at boere Omsorg 
for de enkelte Sjcrle i Menigheden, har man overhovedet 
intet Kald til det geistlige Embede. Denne Indvending er 
altsaa enten meget svag eller meget stcrrk, — dens Styrke 
ligger netop i dens Svaghed-

2 .  T i d e n  d e r t i l  m a n g l e r .  H v a d  m e n e r  m a n  h e r 
med? Skal Meningen vcrre den, at man ikke kan give sig af 
med denne Pligtgjerning, nden naar man ikke har andre 
Forretninger? Jeg nlstaaer, at jeg heller saae, at man be-
raabte sig paa Sjcrlesorgen imod Prædikenen end paa Præ
dikenen imod Sjcrlesorgen; jeg saae hellere, at man sagde til 
mig: mine Syge, mine Fattige, mine adspredte Faar gjore 
Fordring paa mig og forhindre mig i at anvende al den 
Omhu paa min Prcediken, som jeg onflede. Indvendingen 
forudscrtter det, som skal bevises, nemlig at Sjælesorgen ind-

H a r m s  P a s t o r a l t h c o l o g i e  I I I .  P a g .  1 2 .  
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tager den anden Plads; men hvo har sagt det; og hvorledes 
vil man fore Beviset derfor? 

3 .  M o d t a g e l i g h e d e n  m a n g l e r .  D e t  e r  m u l i g t .  
Men vogt dig vel for at sige dette, naar dn ikke er vis paa 
din Sag. Siig det ikke efter det forste og svage Forjog. 
Hvorledes vil du forlange, at Dorene skulle aabne sig af sig 
selv, faasnart du blot ncrrmer dig? I Almindelighed er man 
altfor hurtig til at sige, at man ikke bliver vel modtaget. 
Adgangen er langt lettere, end man forndscetter, fordi der er 
l a n g t  f l e r e  F o r n o d e  u h  e d  e r ,  f l e r e  t i l g æ n g e l i g e  S i d e r  
og flere Le i lig heder, end man troer. Naar vort geistlige 
Embede fremstiller sig uuder den christelige Kærligheds Skik
kelse. er det ikke saa afgjort, at det vil blive afviist. 

Iovrigt er det gauske uaturligt. at man ikke bliver vel 
modtaget. Sandheden, det vide vi Alle, bliver aldrig mod
taget med Forekommenhed; og Overhyrden bliver visselig ikke 
bedre modtaget af os, end vi modtages af Andre; de ville 
aldrig kuune modtage os slettere, end vi have modtaget Gud. 
O g  i k k e d e s m i u d r e  k o m  h a n  d o g  t i l  „ s i n e  E g n e "  ( J o h .  1 ,  l i ) .  
Tjeneren er ikke mere end Herren. Er Taalmodighed ikke 
vor Pligt? Er den ikke Beviset paa og Virkningen af vor 
Tro? — 

§ 3. Betingelser eller Egenskaber, som udfordres med 
Hensyn til Udovelsen af Sjælesorgen. 

Betingelserne for og Midlerne til at udove Sjælesorgen 
ere folgende: 

1 .  S n n d h e d .  D e  e n k e l t e  O m s t æ n d i g h e d e r  v e d  S j æ l e 
sorgens Udovelse ere hverken nodvendigviis eller scedvanligviis 
farlige for Sundheden, medmindre Menigheden skulde vcere 
meget talrig; dog behoves der uogeu physisk Kraft og et godt 
Helbred. I Almindelighed kan man sige, at Den, som godt 
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kan udholde Prædikenens Besværlighed, ogsaa vil vcrre istand 
til, i Physisk Henseende, at bestride Sjcelesorgen; men der kan 
gives Undtagelser, og man bor have underkastet sig selv en 
noie Provelse i denne Henseende, dengang man undersogte, 
om man overhovedet folte Kald til Præsteembedet; thi dette 
kan ikke deles. 

2. En vis Aandsncervcrrelse, som naturligviis 
sindes i forskjellig Grad hos de forfljellige Geistlige, men 
som dog mere eller mindre kan erhverves, og meget oste ikke 
vil sige andet end Hjertets Ncervcerelse, eller ialtsald 
erstattes ved denne. 

3 .  P s y c h o l o g i s k e  K u n d s k a b e r .  M a n g e  s c r t t e  L o 
giken istedetsor Psychologien, og dette er til stor Skade. 
Logiken er retliniet; den gjennemskcerer de moralske Kjends-
gjerninger. Psychologien er bugtet og boielig. DenPsycho-
logie, soin man kan ose af Boger, er meget nyttig som 
Grundvold sor Undersogelser; men uden Erfaring og Selv
studium betyder den intet. Vel at kjende sig selv er Middelet 
til vel at kjende Andre, ihvorvel man maa vcere forberedt paa 
at mode mange scedelige Forhold og Forviklinger, som man 
ikke havde forndseet, ja som man ikke engang havde tccnkt sig 
mulige, og det derfor er af storsie Vigtighed at stndere 
Kjendsgjerningerne i selve Kjendsgjerningerne med Redelighed 
og Lcrrvillighed. 

4 .  K j e n d s k a b  t i l  M e n i g h e d e n .  M e n i g h e d e n  e r  
ikke en Abstraction, den er noget Concret, en Individualitet, 
som ikke ligner Noget fuldkomment uden sig selv. Det er 
vel sandt, at dette Kjendskab sorndscetter Kjendstab til Men
nesket i Almindelighed; thi, naar man ikke kjender Mennesket 
i Almindelighed, kjender man heller ikke Mennestet, der lever 
paa bestemt Sted og i bestemt Tid; det er fremdeles sandt, 
at det er dette almindelige Menneske, som man skal soge og 
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vcekke i Mennesket, der lever i bestemt Tid og paa bestemt 
Sted; det er sandt, at der gives Ting, som med lige Krast 
gribe og fcengsle Menneskene, der leve nnder de meest forskel
lige Vilkaar, og at det fremfor Alt er disse Ting, hvorpaa 
der ligger Magt. Men det er ligesaa vist, at, naar man 
ikke bekymrer sig om det, der individualiserer en Menighed, 
udscrtter man sig ikke alene for at vcere mindre nyttig, mindre 
afholdt eller mindre velkommen, men ogsaa for i mange Ting 
at virke imod det Maal, som man har stillet sig. Alle de 
ydre Omstændigheder, som modificere Sjcrlens Skikkelse, mo
dificere dermed ogsaa den Indvirkning, som vi skulle ndove 
paa samme. Vi maae, saa at sige, anmode det individuelle 
Menneske om at indfore os hos det almindelige Menneske; 
idetmindste maae vi sorge for, at dette individuelle Menneske 
ikke spcerrer os Veien. Apostelen Panlns talede til Alle som 
til Mennesker; ikkedesmindre var han Iode for Ioderne, 
Grceker for Gråkerne, Alt for Alle. Man bor ikke anslaae 
de Tangenter, der ikke staae i Forbindelse med nogen Streng, 
og derimod lade dem urorte, der staae i Forbindelse med 
Strengene, som have stcerkest Klang. 

Sjcelesorgen vil altsaa ikke vcere den samme i By og 
paa Land, i et agerdyrkende og i et fabrikdrivende Land, 
hos en Befolkning med ufordcrrvede Scrder og hos et for
finet og blodagtigt Folk. Sjcelesorgeren maa tage Hensyn til 
alt Saadant, saavelsom ogsaa til geographiske, klimatiske, 
sconomiske, dicrtetifke og historiske Omstcendigheder. Han 
maa kjende sin Menigheds Scedvaner, Interesser, Fornoden-
heder, Fordomme og Dnsker. Han vil ikke indskrcenke sig til 
nogle enkelte faste Anskuelser, som han har dannet sig ved 
Slutninger: han vil studere Tingene ud af disse selv. Thi 
selv hvor de almindelige Omstændigheder ere de samme, hvor 
der findes to Menigheder, begge bestaaende af Bjergboere 
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eller begge af Agerdyrkere, begge velhavende eller begge fat
tige, selv der maa man vide at gjore Forskjel. Sjcelesorgeren 
bor fremfor Alt kjende den religiose Tilstand, i hvilken Menig
heden er bleven overleveret ham. Denne og al den ovrige 
Kundskab er Gjenstand for et fortsat og vedholdende Stndium 
ligefra det Oieblik, da Zhan tiltrcrder Embedet; men for sin 
Ankomst bor han have skaffet sig Oplysning om Alt, hvad 
der er af nogen Vigtighed; og mange Biting, som synes 
ubetydelige, ere vigtige. Er man nbekjendt dermed, saa 
saarer man, giver Anstod, bliver ilde omtalt, og skaber For
domme, som hnrtigt opstaae og langsomt forsvinde. Man 
bor kjende det Gode og det Onde, det Stcrrke saavelsom det 
Svage, man maa vide, hvad man skal arbeide for, og hvad 
man skal arbeide imod. Heraf folger da ogsaa Gavnligheden 
af, at en Sjcelesorger opholder sig lang Tid i det samme 
Sogn. 

5 .  O m h u  f o r  a t  v e d l i g e h o l d e  f o r t r o l i g e  o g  
venskabelige Forbindelser med Menigheden. Ved 
Sjcelesorgen opnaacs dette for en Deel; men det er ogsaa 
af Hensyn til Sjcelesorgen, at man paa enhver Maade bor 
soge at skabe og vedligeholde dem. Der gives positive og 
negative Midler. Her ville vi ikke tale om de sorste; dem 
forbeholde vi os senerehen at fremstille som Pligter; for Oie-
blikket ville vi kun tale om de negative Midler, der i Kort
hed ere folgende: at undgaae enhver unyttig Eollision med 
de forskjellige Arter af Interesse og Egenkjcerlighed; gjerne at 
give Afkald paa sin Ret, efter Apostelens Ord: „hvi lide I 
ikke heller Uret?" (1 Cor. 6, 7). Vistnok bor Sjcelesorgeren 
ikke ved Svaghed opmnntre Sletheden; men han bor ikke vise 
sig paastaaelig eller gjore mange Ophævelser. Han bor lige
ledes vogte sig for letsindige« at paadrage sig Forpligtelser, 
og i den Henseende bevare sin Uafhcengighed saa meget som 
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muligt. Det vil ikke vcrre af Veien her at gjore opmccrksom 
paa det Fortrin ved vore kirkelige Forhold, hvorefter Prcrsten 
ikke modtager noget afCommnnen, og der saa godt som ikke 
findes nvisfe Indtcrgter. — 

§ 4. Tredobbelt Gjenstand for den pastorale Omsorg. 

Vi,'ville nn oplose Sjcrlesorgerembedet i dets forskjel-
lige Elementer eller dets forskjellige Embedsgjerninger; og jeg 
forstaaer ved Sjcelesorgerembedet ikke alene den religiose 
Omsorg for Familierne og Individerne, men Alt, hvad der 
ikke vedkommer offentlig Underviisning og offentlig Guds
tjeneste. 

Sjcelesorgen har en tredobbelt Gjenstand, nemlig: de 
materielle, de scrdelige og de aandelige Interesser 
for Menigheden i Almindelighed. 

I .  O m s o r g  f o r  d e  m a t e r i e l l e  I n t e r e s s e r .  N a a r  
jeg forst taler om denne, saa er det ikke, fordi den er den 
vigtigste, men snarere sordi den er den ringeste af de Inter
esser, der bor beskMtige Sjcrlesorgeren, og fordi jeg trinviis 
vil stige op til den virkelige Gjenstand for Sjcelesorger
embedet og til den vcerdigste Anvendelse af hans Virksomhed. 
Der gives Stillinger, hvor han kun vil have liden Anledning 
til at blande sig heri, ja hvor det endogsaa vilde vcrre upassende 
at gjore det; der gives andre, hvor han ncrsten vil vcrre nod-
^aget dertil. Vi onste, at han i ethvert Tilfcrlde vil tage 
Hensyn til de materielle Interesser, og at han vil befkjcrftige 
sig med dem, alt efter som hans Stilling krcrver det*). Vi 
tale ikke her om Omsorgen for de Fattige; thi den tilkommer 
overalt Prcesten. Han bor i ethvert Tilfcrlde vogte sig for 

Munke have opdyrket ode Egne; — Praster have udbredt Civilisationen. 
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Udseendet af at ville blande sig i Alt, gribe ind i Alt, be
fatte sig med industrielle Foretagender. 

2 .  O m s o r g  f o r  d e  s c e d e l i g e  I n t e r e s s e r ;  —  j e g  
siger endnu ikke de a and e li g e Interesser. Der gives uret
færdige eller uscedelige Fordomme, Vildfarelser, der skrive sig 
fra en forvendt Opdragelse, Overtrædelser af den juridiske og 
moralske Lov, som ere blevne til Skik og Brug, usommelige 
og skadelige Scrdvaner, o. s. v. Alt Saadant kan og skal 
tilintetgjores ved Ckristendommen. Dog er det ikke nok at 
prcedike Korset, ihvorvel man bor gjore dette udeu at blive 
trcrt, og saaledes, at man ligesaavel har dette mindre Maal 
for Die, som det hoieste, der er stillet Prædikenen; for at 
bekcempe alle faadanne Onder maa man ogsaa stige ned til 
den naturlige Morals, den sunde Fornufts, ja selv Interessens 
Omraade. Hos mange Mennesker er dette ofte det eneste 
Middel til og den eneste Betingelse for at knnne udrette 
noget. Dette fcctter ingenlunde Hovedformaalet i Fare, det 
baner Veien for Religionen. Man bringes herved i Beroring 
med Flere, og faaer Indflydelse paa et storre Antal Villier. 

Vistnok lader Christendommen sig anvende paa Alt; den 
fordeler og forgrener sig saaledes, at den kan naae til alle 
Uskikke og alle Vildfarelser. Dens store Principer knnne med 
Held paaberaabes imod Vildfarelsens og Syndens ringeste 
Former; og man maa ikke sige, at det er Misbrug at an
vende den paa denne Maade, at det sknlde vcrre det samme 
som at anvende Niagara til at drive et Mollehjul. Man 
maa endogsaa beklage, at den christelige Prcrdiken ikke fra 
Tid til Tid, saa at sige, leder de Christne ved Haanden fra 
de hoieste Principer indtil de yderste Conseqvent>er. Men, 
for at Individerne saaledes kunne anvende Christendommen i 
deres personlige Liv og Fcerd, for at de knnne fore den heel 
og holden ind i Livets ydre og materielle Enkeltheder, maae 
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de forst have modtaget den, og imidlertid er Samfundet li
dende og doende. Det gjcelder om at skynde sig; lader os 
da angribe det Onde ved alle de Vaaben, som ere til vor 
Raadighed; lader os med christelig Kjcerlighed og i christelig 
Aand anvende de Midler, som forstaaes af Alle, de Bevcrg-
grnnde, som modtages af Alle, og som, naar Alt kommer 
til Alt, ere berettigede og sande og altsaa i Virkeligheden 
ndgjore en Deel af Sandheden. Lader os aldrig forglemme, 
at det Gode er dog i og for sig fornuftigt, og at det Onde 
boerer sin Fordommelse i sig selv, at Christendommen ikke er 
kommen for at skabe Scedelcrren, men for at forsyne den med 
den stcerkeste Bevcrggrnnd, nden dog derfor at forkaste eller 
at stemple som uvirksomme alle de Bevceggrunde, der knnne 
hentes fra Samvittigheden eller fra Tingenes egen Natur. 
Det er vel sandt, at denne Slags Bevæggrunde ikke bevirke 
den indvortes Fornyelse og Menneskets sccdelige Opstandelse; 
de udrette noget Mindre; men dette Mindre har sit Voerd, 
og er visselig langt at foretrcekke for det Intet, hvortil vor 
Virksomhed hyppigt vilde indskrænke sig, naar vi ikke gjore 
Brug af disse Motiver. 

Det er ikke raadeligt, strax efter sin Ankomst at begynde 
et ligefrem Angreb paa alt det Onde, som man er kommen 
under Veir med. Ikke at tale om, at man jo bor give sig 
Tid til at lcere det noie at kjende, saa vil man ved en saa-
dan Utaalmodighed og Tactloshed skrcrmme og frastode Me
nigheden. Det er bedre at begynde dermed, i selve Menig
heden at sikkre sig Understottelse og forskaffe sig Medhjcrlpere, 
som, naar de have faaet Bevidsthed om det Onde ligesom vi, 
ville dele Initiativet med os, eller tage det istedetfor os*). 

' )  H i i f f e l ,  N e b e r  d a S  W e s e n  u n d  d e n  B e r u f  d e s  e v a n g e l i s c h - c h n s t l i c h c n  
Geistlichen. Tvedie Udgave. Giesen 1835. II. Pag. 27V. 
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Det er en herlig og en christelig Politik cif en Sjælesorger-, 
ikke at gjsre Alting selv, men at indgyde Andre Lyst dertil 
og at lcrre dem Kunsten, Ikke blot vil han altid trcenge til 
Medhjcelpere i Menigheden, men jo mindre han gjor Alting 
selv, des mere Gavn vil han ogsaa kunne stifte. 

3 .  O m s o r g e n  f o r  d e  a a n d e l i g e  I n t e r e s s e r .  V i  
ncrvne denne kun her for at afslutte Kredseu af de pastorale 
Sorger; thi i sig selv behersker og iudeslntter den alle de 
andre. Den maa vcrre Sjcelen i alle vore Foretagender, i 
al vor Virksomhed. Det er fremfor Alt vor Menigheds 
aandelige, det vil sige, evige Velfcrrd, vi bor have for Die; 
og dersom det er en Sandhed, at den Prcrst, der udelukkende 
beskjcrftiger sig med disse Interesser, til en vis Grad kan 
tabe de andre Interesser af Syne, saa er det endnu mere 
afgjort, at den Sjælesorger, som ikke er Sjælesorger i dette 
Ords meest ophsiede Betydning, vil i Almindelighed vcrre 
lidet skikket til at fremme Samfundets reeut scedelige, ja selv 
dets materielle Velvcrre. — 

§ 5. Skolen. 

Hidtil have vi kun betragtet Menigheden i Almindelig
hed; vi ville siden komme til at tale om Familierne og In
dividerne; men imellem Menigheden i Almindelighed og 
Familierne eller Individerne sindes der en Institution, som 
o g s a a  m a a  o m t a l e s ,  n e m l i g  S k o l e n .  

Det er forgjceves at ville arbeide paa at verdsliggjort 
den. Den vil altid forblive knyttet til Kirken eller til Reli
gionen. Jeg taler her om Almueskolen, den Skole, hvor 
man lcerer Mere eller Mindre, men, saasremt Skolen ellers 
svarer til sit Navn, altid Saameget, som man behover for 
at vcrre Menneske og Christen. Skolen trcrnger til Religionen, 
Religionen til Skolen. Der gives ingen Kirke uden Skole, 
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ei heller nogen Skole nden Kirke. Som Folge heraf maa 
Sjcelesorgeren interessere sig for alt Det, som er væsentligt 
medhenhorende til Almuennderviisningen, men hertil foie, 
eller rettere deri indflette Religionen. Han tor aldrig for
glemme, at han er dennes Tjener, eller nogensinde under sin 
Medvirkning i Skolens Bestyrelse see bort fra denne sin 
Egenskab; dette forndfcetter imidlertid ingenlunde, at han ude
lukkende skal beskjccftige sig hermed, og det er heller ikke Me
ningen, at den Geistlige ikke ligesaavel som enhver Anden 
skulde kunne omfatte det samlede Indbegreb af de Interesser, 
der ere indfoiede i Almneunderviisningens store Vcrrk. 

Jeg mener ikke, at det sknlde vcrre nodvendigt at fra
tage Lcrreren den religiose Underviisning, men at man skal 
lcere ham at undervise deri, og understotte ham deri uden at 
trcrde ham for ncer. 

Som Medlem af eller Formand for Skolekommissioner 
bor den Geistlige benytte den Indflydelse, som han kan for
skaffe sig; men han bor ikke soge at regjere eller at gjsre 
Alt; han bor agte det mere passende og mere nyttigt at lcere 
Andre at gjore Gavn, og efter Omstændighederne ogsaa at 
lcere af dem; naar Omstændighederne eller hans egen relative 
Overlegenhed giver ham Overvcegten og sikkrer ham Herre-
dommet, bor han forstaae at give efter og at lempe sig; han 
bor ikke gjore sine Colleger til Redskaber eller til blotte Stotte-
pnnkter, men saavidt muligt til Medarbeidere. 

Dette Raad kan udstrcrkkes til alle de Foranstaltninger 
og alle de Foretagender, i hvilke Sjcelesorgeren kan blive 
kaldet til at overtage en Hovedrolle. — 

Vi skulle nu gaae over til at omtale Sjcrlesorgerens 
F o r h o l d  t i l  F a m i l i e r n e  o g  I n d i v i d e r n e .  
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§ 6. Forhold til Familierne; pastorale Besog. 

Jeg har talt om Familierne, fordi det i Særdeleshed 
er igjennem Familierne, at Sjcelesorgeren naaer til Indivi
derne, om hvilke vi siden skulle tale; og derncest ogsaa fordi 
det er vigtigt, at han staaer i Forhold til Familierne som 
saadanne. Familien, der er den eneste Gruppe, som endnu 
er tilbage i Samfundet ncest efter den nationale Gruppe, dette 
af Naturen selv dannede Forbund, som, om end maaskee alt-
formeget losnet, dog ikke er oplost, er for det geistlige Em
bede uvurdeerlig; thi gjeunem denne omfatter Sjcelesorgeren 
uden Anstrengelse flere Individer paa eengang baade saa 
middelbart, at han ikke cegger Frihedssolelsen, og dog saa 
umiddelbart, at han kan paavirke dem med Kraft. Gjerne 
vilde jeg foie til, at Sjcelesorgeren derfor bor scrtte sig i 
Forbindelse med Familierne, for at han, faavidt det staaer i 
hans Magt, kan stadfceste, hellige og styrke denne guddomme
lige Indstiftelse. 

Dog er det iscrr Individerne, til hvem han vil naae 
hen, eftersom det jo er Individerne, der enten ere Christne 
eller ikke ere det, der modtage Sandheden eller ikke modtage 
den. Vi ville altfaa ikke opholde os lcengere ved Familierne; 
men, forend vi gaae over til Individerne for ikke mere at 
forlade dem, ville vi forst tale et Par Ord om en vigtig 
Pligt, som har Hensyn baade til Familierne og til Indivi
derne, om et kraftigt Middel til at ramme baade disse og 
h i n e .  V i  v i l l e  n e m l i g  t a l e  o m  d e  p a s t o r a l e  B e s o g .  

Disse Besog ere ikke blot selskabelige Besog, af den 
Slags, som velopdragne Folk gjensidigt pleie at aflcegge hin
anden for at folge Skik og Brug eller af Tilboielighed; de 
ere heller ikke af den Slags officielle Besog, som man kunde 
fristes til at kalde Huusundersogelser, og som gjerne have en 
vis inqvisitorisk Charakteer. 
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De bor vcrre pastorale, oprigtigt pastorale, men fortrolige 
og hjertelige. Man maa vel kunne mcerke Sjcelesorgeren; 
men man maa ogsaa i Sjcelesorgeren knnne erkjende Vennen 
og Faderen. 

Al Paatrcengenhed maa vcere fjern; Frihed og Naturlig
hed bor finde Sted, og hvor disse Betingelser mangle, bor 
man soge at fremkalde dem; enhver Tanke om Ceremonie 
eller verdslig Hoflighed maa holdes borte. 

T i  s s o t  h a r  g i v e t  e n  f o r t r i n l i g  A n v i i s n i n g  o m ,  h v o r 
ledes pastorale Besog paa Landet bsr vcrre, og hvorledes en 
dygtig Sjcrlesorger forstaaer at fremhcrve deres V^rd og at 
sikkre deres Virkning. 

„Hvilke sorgelige Fslger — siger han — har ikke Slap
heden hos en Kirkens Tjener? Jeg frygter ikke for at sige 
det: det er hverken af hans Kundskaber eller af hans Vel
talenhed, at den Menigheds Lykke er afhcrngig, der som en 
kostbar Skat er bleven betroet til hans Varetcegt; det er af 
hans Aarvaagenhed og af hans Virksomhed. Det er ikke ved 
at pynte paa en Prcrdiken indenfor et Vcrrelses fire Vcrgge 
at man oplyser Menigmand; det er ikke de Prædikener, man 
fremsiger i Templerne, som med Hensyn til ham ere de virk
somste. Naar det kun er i Guds Huus at han horer de 
hellige Sandheder, naar det knn er i Kirken at han seer den 
Mand, der har det Hverv at forkynde dem for ham, saa 
tager han dem ikke hjem med sig; men han kommer nceste 
Sondag for at aflcrgge dem et ceremonielt Besog. Dersom 
I derimod knnne trcrffe ham, medens han er ude paa sin 
Mark, naar han istandsætter sine Gjerder, naar han hviler 
sig ved Ladedoren, eller naar en ublid Aarstid holder ham 
hjemme, eller naar en eller anden nogenlunde betydelig Be
givenhed indtræffer hos ham, da kunne I Gnds Mcend haabe 
at indprcente ham disse Sandheder, som skulle tjene til Vei-
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ledning for hans Levnet, der engang vil staae op og vidne 
enten for eller imod Eder. 

Dersom I ville belcere ham, maae I scette Sandheden, 
hans Pligter og Eders Tankegang i Forbindelse med hans 
daglige Arbeiber; lad Kornhosten minde ham om den Sam
tale, I havde med ham, dengang da han saaede; lad Ind-
hostningen af Efterslætten bringe ham tilbage paa de Tanker, 
som I udviklede for ham, dengang da han flog sit Grccs; 
kort sagt, lad ham overalt gjensinde Eder, og lad det altid 
knnne vcere ham en Glcede at mindes Eder. Men hvorledes 
flnlde dette vcere mnligt, dersom I slet ikke vove at ncrrme 
Eder til ham? Hvorledes ville I kunne knytte ham til hans 
Pligter, naar I selv synes at gjore Eder saa liden Umage 
for at gjore dem kjcrre for ham? Hvorledes er det mnligt 
andet, end at han maa frygte for Pligtens Aag — og denne 
Frygt er ligesom en Pest for alle Dyder —, naar I ncere 
en faadan Frygt for at berore det? Hvorledes er det muligt 
andet, end at han maa hade sin Stand, naar de, hvem han 
betragter som de Lykkelige, saa omhyggeligt holde sig fjer
nede fra den*)?" 

Besvg som de her omtalte have flere Fordele. De gjore 
Sjcrlesorgeren bekjendt med de enkelte Familiers scedelige eller 
materielle Fornodenheder; —> de knytte de venskabelige For
bindelser fastere; de aabne Adgang til Indvirkning paa In
dividerne. 

Sknlle vi vente med at aflcrgge saadanne Besvg, indtil 
en eller anden scrrlig Anledning tilbyder sig? Det er godt 
at gjore dem uden Anledning, nden nogen nærliggende Be
væggrund, for at de ikke, naar et givet Tilfcrlde gjor dem i 

s  8  i i  i  s u r  I s  v i e  6 0  I  i  s  8  o t ,  p a r  LK .  c l .  ^ - » u s k i n r i k ,  1 8 3 9 .  

Pag. 199. 
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scrregen Grad nodvendige, skulle have noget Uscedvanligt og 
Afskrcekkende ved sig. 

Dog gjor man ogsaa vel i at benytte saadanne Tildra
gelser, som bevæge Sjcrlen og gjore Hjertet tilbsieligt til at 
aabne sig — mvllissimg fgncli tempora —, naar det blot 
skeer saaledes, at det ikke lader sogt og ikke misbruges. Frygt 
altid for at give ester for den Vane at opscrtte! Hvormange 
Sjcrlesorgere, hvormange Christne have ikke bittert beklaget 
at have opsat deres Formaninger saalcrnge, indtil endelig den 
Skjcrbne fuldbyrdedes, over hvis Udvikling de, idetmindste et 
Dieblik, havde vcrret Herrer! 

Alle Menighedens Medlemmer bor, saavidt muligt, vcrre 
Gjenstand for Sjcelesorgerens Vesog; han bor idetmindste 
ncrrme sig til Alle, ligesaavel til Vennerne af vort Embede 
som til dets Modstandere, (vi ber iovrigt vogte os for at 
anfee Nogen herfor, forinden vi have modtaget tydelige Be
viser paa Uvenskab), ligesaavel til de Rige som til de Fattige. 
Dersom Prcesten alene saae til de Nige, saa knude man uden 
Videre dristigt sige, at det ikke er prcestelige men selskabelige 
Besog; dersom han alene saae til de Fattige, saa vilde det 
ikke gjcelde, hvad man saa tidt horer sige, at det knn er den 
Fattige, der har en Sjcrlesorger; thi er det virkelig en sand 
Sjælesorger, der kun sorstaaer at vcrre det for den Fattige, 
det vil sige, for Den, som paa Grnnd af Fattigdom er nodt 
til, godvillige« eller tvungen at finde sig i hans prcestelige 
Omsorg? 

18 
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Andet Kapitel. 

Om SMesorgen i dens Anvendelse paa Individerne. 

§ 1. Indledning; Forelobig Inddeling af Gjenftandcn. 

Der kan ikke tcenkes Noget, som skulde kunne fritage 
Sjcelesorgeren for umiddelbart at beskjcrftige sig med Indivi
derne, medmindre det skulde vcere ham ligefrem umuligt. 
Dersom han havde Tid og Leilighed til at udgranske hver 
Enkelts Tilstand og Fornodenheder og til at vcere en ligefaa 
omhyggelig Sjcelessrger for den Enkelte, som han er det for 
den hele Menighed, saa burde han gjore det. Selv om der 
kunde blive prcediket sor hver Enkelt sor sig, og givet Enhver 
scerlig Veiledning, burde Prædikenen sor den samlede Menig
hed dog sinde Sted; vi have paa et andet Sted anfort 
Grundene herfor; men den vilde da vcere en Biforretning 
for Sjcelesorgeren, og Veiledningrn af de enkelte Individer 
vilde altid blive Hovedsagen. Det er altsaa nodvendigt, at 
Prcesten saameget som mnligt har sin Opmcerksomhed hen
vendt Paa Individerne. 

Denne Omsorg for den Enkelte er netop en af Eien-
dommelighederne ved den nye Pagt og det nye Prcesteembede. 
Og det er vel vcerd at lcrgge Mcerke til, at den Religion, 
der har grundlagt en Kirke og givet denne Institution en 
Virkelighed, som ncesten er en Personlighed, netop er den, 
der har helliget den religiose Individualitet og hcrvet den op 
over enhver Strid og ethvert Angreb, og den eneste, der kun 
lcegger Vcegt paa individuelle Virkninger, eller ialtfald stiller 
dem som hoieste Maal for sine Bestrcebelser. Det er ikke til 
Folkeslagene eller Masserne, at Evangeliet henvender sig og 
Prcedikanten udsendes, men til alle de Individer, af hvilke 
Masserne eller Folkeslagene bestaae. Naar Prcedikanterne soge 
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at indvirke paa Masserne, have de dog altid Individerne for 
Die; dette vil ikke sige, at eet Individ er mere vcerd end 
tusinde, hvilket vilde vcere urimeligt, men at det er mere 
vcrrd end et Folk, som Folk betragtet, mere vcerd end Massen 
som saadan. Det er altsaa Individerne, med hvem Prcesten s 
har at gjsre, — mere middelbart i Prcediken, mere umiddel
bart i Sjcelesorgen; thi denne sidste har ikke lamgere nogen 
Gjenstand eller nogen fornuftig Anvendelse, saasnart Individet 
mister sin Realitet eller blot sin Vigtighed. Grunden, hvor
for Prcesten soger dem ved den offentlige Gudstjeueste, er 
fordi han ikke er sikker paa at trceffe dem andetsteds, derncest 
fordi der gives Ting, som man kun kan sige til de samlede 
Individer, og endelig fordi Menighedens offentlige Forsamling 
er et Billede paa Ligheden, Interessernes Fcelledskab og 
Hjerternes Samfund. Men, forfaavidtsom han kan haabe at 
trceffe dem andetsteds, er det hans Pligt at soge dem der. 
Det er hans forste Pligt, den forste Form af det prcestelige 
Embede; den offentlige Prcediken er kun dens komplement.— 
Den Ven, som, skjondt han kan nyde en Samtale med sin 
Ven under sire Dine, dog bestemmer sig til at see ham i 
et stort Selskab, og som, uagtet han har noget Privat at 
sige ham, der kun vedkommer ham alene, dog noder ham til 
af en almindelig Tale at udskille det, som kan vcere scrrlig an
vendeligt paa ham. er dog en ganske besynderlig Ven. Men 
nn trcrnger Enhver til en Veiledning, som er beregnet paa 
ham alene, eller han trcenger ialtfald til at den almindelige 
Underviisning, som han har kuuuet overvcere, bliver aspassct 
efter haus Tarv og efter hans sceregne Omstændigheder; 
ellers vil den som oftest vcere spildt for ham. Han gjennem-
gaaer efterhaanden forskjellige indre eller ydre Tilstande, 
under hvilke han ikke vil sinde Tilfredsstillelse nok i den al
mindelige Prcediken. Dette veed Prcesten; hvorledes skulde 

18' 
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han, naar han kan hellige denne Sjcrl en sarlig Omhu, ikke 
ville gjore det? Maa han ikke sige sig selv, at Prcedikenen 
vel har kunnet berede Veien, at Prcedikenen ogsaa kan afslutte 
det Vcrrk, som er begyndt i denne Sjcel, men at det afgjo-
rende Dieblik, enten for hele Livet eller dog for den enkelte 
Tilstand, krcever et omhyggeligere og mere i det Enkelte gaaende 
Arbeide? Og med hvilke Dine endelig maa den hele Menig
hed betragte den Prcest, som kun er Prcest, naar han staaer 
paa Prædikestolen, som saa at sige aldrig stiger ned af den, 
som har det i sin Magt at lcrre de enkelte Individer at 
kjende, men kun bekymrer sig om at kjende Massen? I 
samme Grad som en Sjælesorgers pastorale Iver forsger 
Prcedikenens Kraft, i samme Grad vil hans Forsommelighed 
svcrkke dennes Betydning. 

Vi have angivet nogle naturlige og saa at sige lovlige 
Anledninger til at ncrrme sig til den Enkelte; der gives 
andre, som Kjcrrligheden indskyder og Klogskaben vcelger. 
Der vil ingen Mangel vcere paa dem, naar man virkelig 
attraaer dem. Vi skulle vel vogte os sor at tilraade nogen 
stodende Paatrcengenhed; men det er ogsaa vigtigt, at Sjcrle-
sorgeren siger sig selv, at den Ombyggelighed, der bringer 
ham til at soge Leilighederne, sjeldent bliver ilde optaget, 
naar den bcerer Prceg af LErlighed og Oprigtighed. 

Vi ville nu skjelne mellem de fvrskjellige Klasser af 
Individer. 

Individerne adskille sig fra hinanden de els ved ydre 
O m s t æ n d i g h e d e r ,  d e e l s  v e d  i n d r e  T i l s t a n d .  V i  v i l l e  f o r s t  
betragte de Omstændigheder, som vedrore den indre Tilstand. 

§ 2. Den indvortes Tilstand. 

De samme Retninger gjenfindes i alle Epoker, og man 
kan med Vished paastaae, at selv den mindste Menighed 
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fremstiller alle de vigtigste Afskygninger af Sandheden og Vild
farelsen. Men Forholdet er sorskjelligt, og enhver Epoke, et
hvert Land har sit Prceg, som bestemmes ved visse Elementers 
overvejende Indflydelse. Der findes overalt en eller anden 
Overdrivelse eller en eller anden Mangel. Det mystiske 
Grnblerie, den antinomistiske Tcenkemaade, den legale Tcenke-
maade og Bogstavtrccldommen ere vexelviis i Besiddelse af 
Herredommet. 

Men overhovedet gives der, med Hensyn til den indre 
Tilstand, solgende forskjellige Klasser, som findes mere eller 
mindre talrige i enhver Menighed. 

I. Den forste indbefatter de afgjort Fromme, som 
have gjort stsrre eller mindre Fremgang paa den evangeliske 
Bane. Vi tilraade ikke at overlade disse til sig selv og at 
ncrgte dem Raad og Veiledning; men vi anbefale, ikke at 
unddrage dem Guds Aands egen Tugt. Det er vigtigt, at 
man lader dem beholde eller fremkalder hos dem Folelsen af 
deres Frihed, af deres Ansvarlighed og af deres egne Krcefter. 
Sjcrlesorgeren bor frygte for at lade sig ophoie til Pave eller 
endogsaa blot til Samvittighedsleder. Han skal understotte 
Friheden, men ikke trcrde istedetfor den. 

Disse Personer, som udgjore Kjernen af Menigheden, 
ville naturligen fole Trang til en inderligere Forbindelse med 
Sjcrlesorgeren og til en dybere og mere i det Enkelte gaaende 
Underviisning. Netop fordi de vide mere, synes det ogsaa, 
at de have mere at lcere. Det vilde vcrre uretfærdigt ikke at 
tage uogen Hensyn til denne Tilstand; og Sjcrlesorgeren, som 
lever afsondret i sin Menighed, trcenger ligesaameget til dem, 
som de til ham. Men han kan ikke altid uforbeholdent til
fredsstille dem og sig selv i saa Henseende. For det Forste 
er Prcesten Sjcrlesorger for den hele Menighed, og bor, efter 
Apostelen Pauli Formaning, give Agt paa den ganske Hjord 
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(Ap. G. 20, 28). For det Andet bor han, for at bevare Fred 
og Eenhed i Menigheden, vcere villig til at berove sig selv 
og dem nogle, iovrigt berettigede Nydelser. Det er kun ester 
den omhyggeligste Overveielse og med stor Forsigtighed, at 
man kan indrette en ertraofsiciel Gudstjeneste. I visse Sogne 
bor man heller foretrække de Midler til Samqvem, som de 
prcrstelige Besog tilbyde. Dog bor disse Hensyn til Mceng-
den ikke bcere Prceg af Frygtsomhed eller Menneskesky, ei 
heller bor Prcesten lcegge Skjul paa sin Tilboielighed for dem, 
der tjene Gud med storre Iver*). 

De Mennesker, som ere fromme, ere det ikke alle paa 
samme Maade; ncesten altid er eet Element fremherskende og 
et andet forkuet. Der er altid en eller anden svag Side, 
som trcenger til at styrkes: denne maa man sorst og fremmest 
vide at finde. 

1. Dem, hos hvem Troesprincipet er forherskende, 
maa man anbefale Gjerningerne, idet man gjsr gjcrldende, 
at, hvorledes end vor Stemning og Tilstand med Heusyn til 
Gud vexlcr og forandres, vedbliver Loven dog at vcere Lov, 
og at man ved sine Gjerninger kan forncrgte den Gud, som 
man foregiver at kjende og virkelig kjender (Tit. l, 16). Man 
maa sikkre dem imod de Snarer, som vort naturlige Menneske 
kan finde i den christelige Frihed; uden at berove dem denne, 
maa man dog lcrre dem at benytte den med Klogstab, og 
sremsor Alt ikke at foragte de mindre oplyste eller troessvage 
Christne (Rom. 15, l—2), som ikke vove at tage den i Be
siddelse, og som man dog ikke derfor bor forhaste sig med at 
betragte som staaende udensor Naadens Pagt. 

2. Naar man har at gjore med Saadanne, som beflitte 
sig paa at forbinde Dyd med Tro, og som ved denne nod-

Sce Praktische Bemerkungen, Pag. 103. (Gcmeinschaft der Erwcckten). 
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vendige Anvendelse let vilde vcere udsatte for at glemme, at 
den forste Lydighed er Troen, og at den ypperste Gjerning. 
Gnds Gjerning (Joh. 6, 29) er at troe paa Den, som 
han har udsendt, saa maa man vise dem, at Selvretfærdig
hedens Afgrund aabner sig for deres Fodder, og at den sande 
Retfærdighed gaaer tilgrunde og forsvinder i denne. 

3. De altfor samvittighedsfulde og cengstelige Sjcele 
bor man vise. at Gnds Rige ikke er Mad og Drikke, men 
Retfærdighed og Fred og Glcede i den Hellige Aand (Rom. 
14, 17), og at, naar det paa den ene Side er Pligt hver 
Dag paany at prove, hvad som er velbehageligt for Herren 
(Eph. 5, 10), saa bor paa den anden Side denne gavnlige 
Dvelse af Samvittigheden og Forstanden udelukke enhver 
Mngstelighed og vcrre forenet med Folelsen af rolig Tillid til 
den Gud, som, da han har skjcmket os den store Sandhed, 
nmuligt kan tilstede en ccrlig og oprigtig Villie at falde hen 
i altfor store Vildfarelser. 

4. De Overtroiske, det vil sige, dem, som paa Grnnd 
af en sygelig Indbildningskraft eller af en Slags aandelig 
Ladhed heller ville skaffe sig Vished om Guds Villie ved at 
raadsporge et eller andet udvortes Tegn end deres egen Sam
vittighed, som er det indvortes Tegn, maa man gjore begri
beligt, at Troens Fortrin ikke bestaaer i at bringe os til at 
give Afkald paa vore naturlige Erkjendelsesmidler og vor na
turlige Dommekraft, men deri, at den lcrrer os at gjore en 
fornuftig Brug af disse, og at' enhver anden Fremfcrrd vil 
sige det Samme som, nnder et tomt Fromheds Skin at over
lade Omsorgen for vor Selvbestemmelse til Tilfcrldet, eller 
rettere til Lidenskaben, som tager Paaskud af ethvert Tilfcrlde. 

Kortsagt, Sjcrlesorgerens Opgave med Hensyn til disse 
fromme Sjcrle, hvis sorskjellige Vildfarelser hidrore fra Over
drivelse af et eller andet sandt Princip, bestaaer i at gjen-
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oprette Ligevagten ved at indskcerpe dem dette eller hiint 
Princip, som de i Praxis eller i Theorien tabe af Syne. 
Visse Lcrrdomme og visse Synspunkter, som Prcedikenen i 
Almindelighed kun kan indromme en underordnet Plads, gjen-
vinde deres Betydning i den individuelle Sjcelesorg, og man 
kan sige, at der ikke gives uoget Led af en virkelig christelig 
Theologie, som altid vil forblive ubenyttet i denne Virkekreds. 
Det gaaer med den hele individuelle Christendom som med 
de menneskelige Regeringsformer; enhver af disse staaer for 
det Forste i Forbindelse med Samfundets Idee i Almindelig
hed, men derncrst ogsaa med en eller anden as det sociale 
Livs Betingelser i Scerdelshed; med andre Ord, enhver af 
dem har et Princip, som giver dem deres Form; men enhver af 
dem viser ogsaa Bestrccbelse efter at overdrive det Princip, 
hvorpaa den cr grnndet, som om dette Princip var identisk 
med selve Samfnndsprincipet. Den rene Chriftendom, som 
kan paavises eetsteds, nemlig i den hellige Skrift, medens 
det rene Samfund intetsteds kan paavises, har et Princip, 
som ikke kan gjore sig skyldig i Overdrivelse, saasom det inde
slutter alle Principer, det vil sige, Sandheden i alle dens 
Retninger, med Udelukkelse af al Gensidighed. Men hos intet 
enkelt Individ findes Christendommen i denne Udstrcekning og 
i dette Forhold; enhver individuel Christendom gjor sig selv 
til et Princip og strceber bestandig efter at overdrive dette, 
istedetfor at mildne det ved det modsatte Princip. Det er 
nu Opgaven at sore denne Ajcel tilbage til det rette Maade-
hold, enten ved at fremstille Christendommen i dens harmo
niske Heelhed for ham, eller ved at prcedike den Sandhed, 
som han sorglemmer eller ikke anvender. 

Naadens Arbeide soregaaer i nogle Sjcrle ubevidst for 
hele Verden, ja endogsaa for dem selv. Disse Sjcrle, som 
Gud har begavet med en en crdel Lcrrvillighed, foie sig lige-
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saa beredvilligt som Vandet fsier sig efter Karrets Former. 
De ere vel ikke fodte Christne; men de blive det med saa 
ringe Anstrengelse, at de synes at skylde Naturens Gunst det, 
som Andre kun opnaae ester piinlige Kampe eller lang Gransk
ning. Disse Sidste kunde sige: „jeg har kjobt denne Borger
ret for en stor Snm," og de Forste knnde, idetmindste i en 
vis Betydning, svare: „jeg er endog fodt dertil" (Ap. G. 
22, 28). 

Saadanne Sjcele aabenbare stundom deres viduuderlige 
Rigdom i Dodens hoitidelige Time; men medens de levede, 
har Ingen lagt Mcerke til dem, og dersom Nogen vilde have 
ndspnrgt dem om deres Tro, vilde han kun have modtaget 
en temmelig nnoiagtig Forklaring af dem. Det er ogsaa 
muligt, at deres ufuldkomue Theorie til en vis Grad har 
ladet sig mcrrke i deres nfnldkomne Liv, og at de ikke saa 
ofte eller saa lydeligt som de Dvrige have udraabt: Herre! 
Herre! Deres Tro er forbleven i en Involntionens og Syn-
thesens Tilstand; de have kuu lidet tcenkt over deres Religion, 
fordi det overhovedet ikke laa i deres Natnr at tanke meget. 
Man kan ikke sige, at de have nedlagt deres Vaaben, eftersom 
de i Grunden aldrig nogensinde have gjort Modstand. Men 
de have lidt efter lidt optaget den christelige Aand i sig; den 
er bleven en af deres Livs Vaner; de fole alt Det, som Andre 
tccnke, eller som Andre, endnn lykkeligere, baade tcenke og 
fole; de give af Hjertet Afkald paa enhver Retfcerdighed; de 
omfatte ret af Hjertet Barmhjertighedens Hemmelighed; de 
have en om Samvittighed; de ndove uden nogen Methode 
en streug Tugt over sig selv; de vide Intet, og de vide Alt. 
Forstaa at skjelne disse Sjcele, som maaskee ere talri
gere, end man tcenker! forstaa at opmuntre dem og at skaane 
dem! driv dem ikke frem i anden Retning end den, som er 
foreskreven dem! tving ikke disse Instrumenter til at frem
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bringe Toner, som de ikke kunne frembringe! forurolig dem 
ikke med Formler! berov dem ikke deres Naturlighed! tag 
imod deres Sprog! lemp dit eget efter deres, og lcrg ikke an 
paa at berigtige deres uden hvor det kan vcrre 
gavnligt for det religiose Liv, og kun saameget, som dette 
Hensyn krcrver det. 

II .  Vi gaae nu over til de Ny omvendte. Deres 
forste Kjcrrligheds Varme er til umiddelbar Nytte ved de 
Gjerninger, som den frembringer; der gives vigtige Gjer
ninger, som netop ere ejendommelige for denne Alder af det 
aandelige Liv. Denne Varme gavner ogsaa som Paamindelse 
til dem, der have ladet deres eget Pund forringes; den er 
ligesom en Snnrdeig, som Gud bestandig kaster ind i Kirkens 
Masse. Men i dette Tidsrum er Ligevcrgt og Maadehold 
sjeldent tilstede, og man kan godt sorstaae, at den celdste Kirke 
har forbndt at gjore Nyomvendte til Prcrster. Dette Tidsrum 
ndmcrrker sig i Almindelighed ved en bitter Iver, et stridbart 
Gemyt og haarde Domme; man forglemmer, hvad man selv 
nylig har varet, og jo lavere man forhen har staaet, des til-
boieligere synes man at vcrre til at glemme det. Fuld af 
Utaalmodighed, medens man dog maa erkjende at have vcrret 
Gjenstand for en stor Taalmodighed, er man saa rede til at 
sige om sin Ncrste som Manden i Parablen: „hug det om, 
hvi skal det gjore Jorden unyttig?" Det er tillige den Tid, 
hvor man lettest er udsat for at misbruge den christelige Fri
hed; det er Hovmodets Tid: man vil vcrre Dydsprcrdikant 
og Scrdelcrrer for alle Mennesker, ja maaskee selv for Den, 
hvem man skylder sin forste Oplysning; herved bringes ogsaa 
denne Sidste let i Fristelse; thi ikke altid vil han vcrre til-
bsielig til at sige med Moses: „gid alt Herrens Folk var 
Propheter!" (4 Mos. 11, 29). Alt Dette vil lcrre Sjcrlessrgeren, 
at de Nyomvendte maae behandles med Overbcerelse og 
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Strenghed. Han maa hverken bedrove den Aand, som er i 
dem, eller lade en ond Aand faae Indpas igjennem den 
Bresche, som en Engel har aabnet. 

III .  En anden Klasse indbefatter de Opvakte, omend-
fljondt Den, som vi kalde Opvakt, meget ofte er en virkelig 
Omvendt, og paa den anden Side Den, som vi kalde Om
vendt, tidt knn er en Opvakt. En Sjcels Opvcrkkelse vil sige 
den gjcrrende og urolige Deeltagelse, som den efter en lang 
Ligegyldighed foler for de aandelige Ting, og som adskiller 
sig sra tidligere lignende Sindsbevægelser derved, at den bli
ver en stadig og herskende Tilstand. Ledelsen af faadanne 
Sjcele er meget vanskelig. Man maa medvirke til, men ikke 
fremskynde Vcrrket; man maa nnderstotte dem i Gangen, men 
ikke bcere dem; agte Individualiteten; ikke vente eller forlange 
en Rcrkke af Indtryk og Tilstande, der svarer til en isorveien 
opstillet Fortegnelse; ikke altid ville give enhver enkelt Sinds
stemning et Navn; og fremfor Alt ikke krcrve Anvendelse af 
en Grundscrtning, forinden man har bragt den til Erkjen-
delse; ikke forglemme, at, om der end gives Vaner og Hand
linger, som man paa et hvilketsomhelst Pnnkt af det aande
lige Liv bor erkjende som slette, saa gives der andre, hvis 
Charakteer forst aabenbarer sig lidt ester lidt, efterhaanden 
som det kristelige Princip trcrder skarpere og klarere frem; 
endelig maa man under Ledelsen af saadanne Sjcele frygte 
for de altfor let vundne Resultater eller for de Offere, der 
kun bringes af Foielighed, uden at Samvittigheden foler 
deres Nodvendighed, og som altsaa ere vilkaarlige. 

IV. Der gives Sjcele, som ikke alene ere opvakte, men 
ogsaa anscegtede, hos hvem den Uro, der udgjer Grund
volden for enhver Opvcrkkelse, bcrrer Prcrg af Wngstelse og 
Fortvivlelse; man kan endogsaa sige, at hos Mange gaaer 
Anfcrgtelsen forud for den virkelige Opvcrkkelse, og oste blive 
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saadanne Sjcrle, hos hvilke der endnu ikke findes nogen egent
lig aandelig Interesse, drevne til Prcesten as en ubestemt men 
ntaalelig LEngstelse og komme til ham, blot fordi de tcrnke, 
at han har Legemidler for Sjcelen, ligesom Lcegerne sor Le
gemet, og at man ikke nogetsteds vil finde saa god en Mod
tagelse som hos ham. Sjcrlesorgeren kan altid sige sig selv, 
at denne Anfcegtelse hidrorer fra Erindringer, som forurolige 
Samvittigheden, og fra en Trang til Udsoning, som mere er 
folt end klart bevidst. Denne Anfægtelse kan ikke ophore, og 
det nye Liv kan ikke begynde i saadanne Sjcele, forend der 
er aflagt en oprigtig Bekjendelse*). Denne maa man vide 
at opnaae; men Kærligheden opnaaer Alt. Jo mere dette 
Skridt koster, des mere indbringer det. Ofte synes Alt let 
efter denne forste Anstrengelse; og Sjcelen, der er ligesom 
lettet for den Byrde, der nedtyngede den, reiser sig igjen og 
begynder Vandringen paany. 

Vi kunne her omtale en Klasse af Mennesker, hos hvem 
egentlig ikke Sjcelen er anfcegtet, men hvis Aand er mere 
eller mindre cengstet af Tvivl og Skrnpler. Hos Nogle kommer 
det af en natnrlig Tvivlesyge, hos Andre af en Tilboielighed 
til at gjore sig Livet fnnrt, endelig ogfaa af en utidig Nys-
gjerrighed. Den religiose Bevcegelse har i hsi Grad forsget 
Antallet af dem, der forlange Raad og Losning af deres 
Tvivl, og dette saa meget mere, som den ikke i samme For
hold har foroget de Hjælpemidler til den religiose og moralske 
Underviisning, som vi have behov, og som Prædikestolen er 
bestemt til at yde. 

Ethvert Prcrsteembede vilde vcere en Umulighed, dersom 
ikke vor Kirke ligesom den romerske hcevdede Skriftemaalets 

"Den, som skjuler sine Overtrædelser, skal ikke have Lykke; men Den, 
som bekjender og asstaaer fra dem, flal faae Barmhjertighed" (Ordsprog. 
28, 13). 
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Ukrænkelighed. Enhver, som betroer sig til en Prcest, maa kunne 
stole paa ham; men, naar Aabenbarelsen af en Hemmelighed 
er det eneste Middel til at forhindre en Forbrydelse, vilde 
Hemmeligholdelsen vcrre det Samme som Medskyldighed; men 
i dette Tilfcrlde maa man undgaae endog blot Skinnet af 
Overrumpling. 

Den formelige Absolution, som folger paa det katholske 
Skriftemaal, hviler paa en fuldkommen christelig Tanke. Den 
katholske Kirke feiler kun deri, at den knytter Absolutionen 
til Skriftemaalets udvortes Aet og ikke til Siudelaget og 
Hensigten. Dette maa Prcrsten give Vedkommende at for-
staae, ligesom han ogsaa maa indskcrrpe dem, at der ikke 
ligger nogen Fortjeneste eller nogen indre forsonende Kraft i 
de frivillige Savn eller Bodsovelser, som man kan lade folge 
efter Skriftemaalet, og som i visse Tilfcelde kunne vcrre nyt
tige og anbefalelsesværdige. Blandt saadanne Bodsovelser 
kan en Bekjendelje, som aflcrgges til Andre end Sjcrlesorgeren 
og navnlig til den Forncermede, om der ellers er nogen, 
vcere af stor Vigtighed, ja undertiden fuldkommen nodvendig. 
Undertiden kan det ogsaa vcrre, at Bekjendelsen maa vcrre 
offentlig, for at den kan blive tilstrcrkkelig bindende og for
pligtende; men jeg tvivler meget om, at det nogensinde kan 
vcere Prcrstens Sag at give Tanken herom; undertiden kan 
han endogsaa fraraade sit Skriftebarn at gjore det; man 
paatager sig et stort Ansvar ved at bestyrke ham i denne 
Hensigt; dog kan man see sig opfordret til at gjore det. 
Naar et Menneske ved sit hele Liv har givet Forargelse, kM 
man vcrre berettiget til at krcrve en saadan Afbigt af ham i 
Dodstimen. 

V. Vi maae endnn tale om deOrthodore, som for
vanske Troen, ikke i dens Gjenstand, men i dens Vcrsen, idet 
de ophoie den til et opus o>iel-Klum og, saa at sige, forstyrre 
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og tilintetgjort Guds Hensigt, medens de tilsyneladende boie 
sig for den med dyb Admyghed. De stadfccste Sandheden af 
den Iagttagelse, der indeholdes i fslgende Vers: 

I^'inwi vglls n'est sigs bien 

Helbredelsen af denne religiose Sygdom er noget af det 
Allervanskeligste, efterdi man kan scette Fortjenesten af en 
flavisk Noiagtighed i Forbindelse med den meest evangeliske 
Troesbekjendelse. Nogle forstaae den sorgelige Kunst at lede 
Christendommen hen til de slette Partier af deres Boesen, og 
gjore den til Troster for deres Feighed og Misuudelse. Her 
er det netop Livet, som fattes, og Livet, som man skal ssge 
at vcekke; Vcerket, der synes at vcere fcerdigt, maa be
gyndes forfra, og det kan ikke have noget andet Udgangs
punkt end Angeren. Den Orthodoxe maa paany med Hjertet 
og Samvittigheden tilbagelægge den Vei, som han for kun 
har tilbagelagt med sin Forstand og sin Indbildningskraft, 
og hvad han lcenge har troet paa een Maade, det Samme 
maa han nu troe paa en ganske anden Maade. — Denne 
dode Orthodoxie har to Afskygninger, eller fremtrceder med 
et dobbelt Prceg. Der gives formalistiske Orthodoxe; 
dem maa man lcrre Gudsdyrkelsen i Aand og Sandhed 
(Joh. 4, 24), og legale Orthodoxe, som hcrnge sig i de 
evangeliske Forskrifters Bogstav, men glemme Aanden. Med 
Hensyn til disse Sidste maa man imidlertid vogte sig for at 
fcrlde en overilet Dom. eftersom der gives slaviske Tilhængere 
af Loven, som ingenlunde ere Phariscrere, det vil sige, som 
ikke ere indtagne af deres egen Fortjeneste eller egen Retfær
dighed. Man maa see vel til, om de ikke, med al deres 
slaviske og ccngstelige Lydighed, dog hore til deres Antal, jom 
Evangeliet paa eengang har skildret og lovpriist i folgende 
Erklæringer: "Men Jesus saae paa ham, og fattede Kærlighed 
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til ham, og sagde til ham: een Ting fattes Dig; gak bort, 
scelg hvad dn haver og giv de Fattige det, saa skal Du have 
et Liggendes« i Himmelen, og kom, tag Korset og solg mig" 
(Marc. 10, 21). „Og den Skriftkloge sagde til ham: Mester! 
Du haver talet vel og cfter Sandhed; thi der er een Gud, 
og der er ingen anden fornden ham. Og at elske ham af 
ganske Hjerte, og af ganske Forstand, og af ganske Sjcel, og 
af ganske Styrke, og at elske sin Ncrste ligesom sig selv, er 
mere end alle Brcendoffere og Slagtoffere. Og der Jesus 
saae, at hau svarede forstandige«, sagde han til ham: „Du 
er ikke langt fra Guds Rige" (Marc. 12, 32 — 31). Hos 
Saadanne er Grundvolden eller Spiren til den sande Tro 
tilstede. 

Nogle Sjcele befinde sig i en ganske scrregen Tilstand, 
som man har vcerdiget altfor liden Opmccrsomhed. Det er 
dem, som for tidligt have tilegnet sig Evangeliets Naade, 
som, saa at sige, have taget den paa Credit, eller som have 
tilegnet sig Forjættelserne, forend de have folt al den Smerte, 
Afsky, Frygt og Dodsangst, som natnrligen er forbunden med 
Syndsbevidstheden. De troe, de lovprise, de skrifte, de sige 
med Forstand og Oprigtighed Alt, hvad de sande Christne 
gjore; men der fattes dem, jeg vil just ikke sige Glceden, —> 
thi denne er ikke enhver sand Christens scrdvanlige Stemning, 
— men Freden, Kjcrrligheden, med eet Ord Livet. Man 
maa ikke forvexle disse med dem, som vi have kaldt Ortho-
doxe; de have ikke den Tryghed, som er eiendommelig sor 
disse Sidste; de besinde sig i en Tilstand, der paa eengang 
er vccrre og bedre; de have ikke fuldkommet al Retfærdighed, 
men de ere sig dette vel bevidst. Skjondt denne Tilstand er 
ganske scrregen, er den alligevel temmelig almindelig; og 
skjondt den er vanskelig at blive klog paa, eftersom den Paa-
gjceldende selv har ondt ved at gjore sig Regnskab for den. 
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vil dog en Prcrst, hvis Die ved Erfaring og Selvprovelse er 
bleven skcerpet, vel vide at fljelne den. At raade Bod paa den er 
vanskeligere. De enkelte Trin og Momenter af det aandelige 
Liv ere blevne stillede i omvendt Orden. Et saadant Men
neskes Chriftendom beroer paa en Forndgriben, og, saa at 
sige, Paa en Hypothese. Han har opslidt sig selv i den ud
vortes Bekjendelse og Nydelse af en tcrnkt eller indbildt Chri
stendom. Hans Mund har sagt: Herre, Herre! forend hans 
Hjerte endnu folte det. Han har vcennet sig til Christen
dommens Udtryk, Former og Tanker uden at lcegge sin Sjcrl 
deri, og folgelig maatte han snarere fatte Lede end Interesse 
for den. For ret at knnne nyde Livet, maa man have smagt 
Doden; men, medens det er naturligt at stige fra Doden op 
til Livet, falder det derimod meget vanskeligt at stige igjen 
ned fra Livet til Doden, og man kan ikke bagefter beqvemme 
sig til at gjennemgaae alle et smertefuldt Novieiats forskjellige 
Grader. Denne Vanskelighed er en af de storste, der kan 
mode en Sjælesorger i Udovelsen af hans Kald og fcrtte hans 
Taalmodighed og Klogskab paa Prove. Et Tegn, hvorpaa 
man vil kunne kjende saadanne Personer, er Mangel af 
Fremgang og Bevcegelse i det aandelige Liv. Naar Sjcrle-
sorgeren besoger dem, vil han kunne finde dem i den heldigste 
Stemning, beredte til at bekjende deres Synder, deres egen 
Udygtighed, deres Trang til Forlosning og til den Hellige 
Aands Bistand; men hvergang han kommer igjen, vil han 
faae den samme Tale at hore; der fattes Afvexling, fordi der 
fattes et virkeligt Indhold. Naar han er kaldet til at be
handle en Sygdom af denne Art, bor han paa den ene Side 
forge for, at Vedkommende gjor sig Rede for sin Tilstand, 
og paa den anden Side vaage over, at han ikke opgiver det, 
som han allerede har, paa Grund af den mangelfulde Maade, 
hvorpaa han har opnaaet det. Han kan ikke lade va're at 
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tale til ham om Naaden; han kan ikke unddrage ham de 
Forjættelser, til hvilke han fortrofter sig, og som man altid 
gjor vel i at fortroste sig til; han kan ikke forandre noget i 
den naaderige Pagts Betingelser og forholde denne Sjcrl de 
Forrettigheder, som tilkomme den med Ret; men han maa 
sikkre ham mod Hykleri og mod den Vane at brnge Yttrin-
ger, som baade for ham selv og for Andre fremhceve hans 
Tilstands Fortrin altfor stcerkt; han maa endelig opmnntre 
ham til en stille og indadvendt Virksomhed, til en flittig 
Granskning i Loven og til en streng Overholdelse af den, til 
Alt, hvad der kan ave og spccge Sjcrlen, saavelsom til alle 
saadanne Gjerninger, som, idet de forudscrtte Kjcerligheden, 
ndvikle denne, nden at Hjertet derved ndscettes for at blive 
hovmodigt; kort sagt, til i Stilhed at efterligne Christns. 
Men der gives forskjellige Nuancer af denne Tilstand; enhver 
af dem baade krcever og anviser sccregne Forholdsregler; 
Hovedsagen (og dette have vi fremfor Alt for Die) er at 
skjelne hver enkelt Tilstand og klart at gjore sig Rede for den. 

VI. Vi kunne danne en egen Klasse af Tvivlerne, 
som hverken ere ligegyldige eller anfcrgtede eller vantroe eller 
troende, men som af en vis aandelig Svaghed eller slet Vane 
aldrig opnaae at danne sig en fast Mening om noget Sporgs-
maal. Der gives Aander, som af Natnren ere tvivlesyge, 
som bestandigt overveie og aldrig komme til nogen Afgjorelse. 
Sjcelesorgeren kan ikke tcrnke paa at flnlle knnne forandre 
dem; men efterat have forfogt paa, saavidt det staaer i hans 
Magt, at lcrgge nogle Argumenter i den ene af Vcrgtskaa-
lerne, eller snarere forend han forsoger herpaa, bor han strcebe 
at bringe noget mere Alvor ind i disse Mennesker, som, 
uden just at kunne henregnes til de Ligegyldige, dog ere 
langt fra at skjcenke det religiose Sporgsmaal al den Deel-
tagelse, som det fortjener. For at gjore et Menneske alvor-

19 
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ligt og scette ham i Stand tit at bestemme sig, maa man 
beskjcrftige hans Tanker med det Uendelige. Den meest vægel
sindede Skeptiker tvivler ikke om sin egenSjcrl; og naar det 
kan lykkes at bringe ham til at fole Sjcrlens Ncrrvcrrelse og 
hoie Vcerd, har man stillet ham paa det rette Standpunkt, 
hvorfra Sporgsmaal af den Natur maae betragtes; man 
har, saa at sige, orienteret ham. 

Der gives oprigtige og ulykkelige Aander, som, grebue 
af Sandhedens Aand og bevcrgede af Evangeliet, troe paa 
deres syndefulde Tilstand, afsvcerge enhver egen Netscerdighed 
og kun ville ifore sig Guds, som vilde vcere redebonne til 
at modtage den, dersom de troede, at den var dem tilbudt, 
og som dog blive holdte tilbage ved Indlobet til Havnen af 
en Lcenke, som synes at vcere ndspccndt foran dem ved Op
dragelsen, ved de ssrste Indtryk, formegen eller forliden Kund
skab, maaskee formedelst et tvivlesygt Temperament, der aaben-
barer sig hos dem endogsaa i saadanne Ting, som ere Reli
gionen meest uvedkommende. Naar man trcrffer paa saadanne 
Aander, da gjsr man vel i at mindes, at „Troen", efter en 
aandrig Forfatters Udtryk, „fuldbyrdes i Villien"; at Troen 
ikke er Andet end Villien til at modtage Guds Tilgivelse og 
til at give Afkald paa ethvert audet Frelsens Middel; at selv 
de Tvivl, som endnn kunne findes i vor SM, ikke forvanske 
den; at Gud ikke lader vor evige Frelse vcrre afhcengig af 
vor svage Forstands Vaklen; at det det ikke er Forstanden, 
som samtykker i at modtage Naaden, at det ikke er Indbild
ningskraften, som rores ved den, men at det er Villien, den 
eneste altid frie, skjondt svage, Evne, som modtager Tilgi
velsen, som vender sig til Gnd, og som endogsaa er istand 
til at udraabe: „Jeg troer. Herre! hjcelp min Vantro!" 
(Marc. 9, 24). 
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VII.  D e  L i g e y l d i g e  n d g j o r e  e n  t a l r i g  K l a s s e ,  s o m  
ikke blot staae lavere end de Orthodoxe, men ogsaa lavere end 
de Vantroe, forsaavidtsom disse Sidstes Vantro idetmindste 
er positiv. Ikkedesmindre maa man dog, ester en rigtig 
Tankegang, paa Grnnd af deres Meninger eller Mangel paa 
Meninger, anvise dem en Plads imellem begge*). 

Denne Klasse bestaaer i Almindelighed af verdslige 
Mennesker, som enten ere aldeles nedscenkede i Forlystelser 
eller overvældede af Forretninger, og som hverken have Tid 
til at vcrre rettroende eller vantroe. Der gives nnder vore 
nuvcerende Forhold adskillige Leiligheder til at ncrrme sig dem. 
De ere ikke uden al Forbindelse med Kirken, i hvis Skjod 
Scrdvane eller Velanstændighed stnndom endnu forer dem 
hen; de trcrffe Sjcelesorgeren hos Trediemand, i selskabelige 
Sammenkomster, eller endogsaa. uden noget saadant Mellem
led, i borgerlige Forretninger eller under alvorlige Omstændig
heder. De have Tilboieligheder, huuslige Glceder og Sorger; 
de ere Mennesker; det er ved denne menneskelige Side, at 
man kan gribe dem; alle slige Tilboieligheder have Berørings
punkter med Religionen, uden hvilken ingen af dem har sin 
fulde Betydning; alle disse Grundforhold vise tilbage til et 
hoiere Forhold, i hvilket de soge deres Stotte. 

Naar man har skaffet sig et aabent Dre hos dem, maa 
man forstyrre deres Tryghed og bevise dem, at deres Tilstand 
i Grunden ikke er indifferent. Man skal ikke betcenke sig paa 
at benytte Frygten som Middel; som oftest er det endogsaa 
umnligt at knytte Tanken om Gud i den Ligegyldiges Sjcel 
til nogen anden Folelse end Frygten; men, uden at ncrgte sig 
selv Brugen af dette Middel, bor man dog, saasremt det er 
mnligt at faae andre Strenge til at gjenklinge, anslaae,disse. 

See Vi  ne t ,  Discouis  sui '  I  in^ i l fe icnt isme re l i^ ieux e tc .  
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Vlll .  Der gives maaskee ikke ret mange Vantroe, 
som vi have fuldstcendig Ret til at behandle som saadanne. 
Og nden Tvivl vil der sjeldent komme noget nd af, om man 
u d e n  n o g e n  I n d l e d n i n g  v i l d e  k n y t t e  e n  S a m t a l e  m e d  d e m ;  
thi den vilde under saadanne Omstændigheder nodvendigviis 
saae Udseende af et Forhor. Men, ligesaavelsom Vantroen 
har sine Dogmatiske Lcerefcetninger, saaledes har den ogsaa 
sine praktiske Grundsætninger, og i Mangel af de fsrste kunne 
de sidste fore os ind paa den religiose Underssgelses Omraade. 
Desuden kan Vantroen undertiden ikke undgaae at erklcere 
sig; det skeer som oftest ad Omveie; den lader sig noie med 
en Hentydning eller en ironisk Attring. Man bor ikke gaae 
ud derfra, at ethvert umiddelbart eller middelbart Angreb 
nodvendigviis skulde give Anledning til en Discussion. Meget 
mere bor man ofte, navnlig i Fleres Ncervcrrelse, nndgaae 
Discussionen, medmindre man bliver ligefrem udoesket. Man 
bor bestemt undvige den, naar Angrebet kun bestaaer i en 
Vittighed eller en Forncermelse. Man bor saavidt muligt 
forvandle Discussionen til en Paakaldelse af Samvittigheden 
og til en opbyggelig Samtale. 

Det vilde vcere urimeligt at forlange af Sjcelessrgeren, 
at han skulde indlade sig i formelige Kampe paa Videnskabens 
Enemcrrker med Lcerde af Faget, som fra deres scrregne Fag 
hente Vaaben imod Religionen. En Geistlighed efter denne 
Maalestok vilde vcrre en Umulighed. Imod Faglcrrde maa 
man stille Faglcrrde. Religionen har mere end een Klasse 
af Tjenere og mere end eet Slags Beviser. 

Selv hos de meest Uvidende gjor Vantroen sig gjerne 
til af en positiv Charakteer, det vil sige: de paastaae at have 
en egen Tro i Modscrtning til de Troeslccrdomme, som Re
ligionen opstiller. Enhver har sit eget System, der som oftest 
ikke er andet end en Hob vilkaarlige og usammenhængende 



293 

Paastande, en Samling af udenadlcrrte Talemaader og Tanke
sprog, som de, nden rigtigt at forstaae dem, have taget ud 
as Samtaler eller Boger. Der gives ingen nok saa abstract 
eller spidsfindig Lcrre, som jo, under en eller anden forslidt 
eller barnagtig Form fremtræder i det Sprog, som disse 
stcerke Aander af laveste Rang fore i Munden. Foragt er 
aldrig det rette Middel herimod; den vil aldrig nytte til 
noget; men paa den anden Side maa man ikke vise disse 
cergjerrige Ordforere for en nvidende Vantro en Wre, som 
de ikke fortjene, ved at indlade sig med dem i en Undersogelse, 
som, hvor man har at gjore med Folk af sand Dannelse, 
kan fore til et Maal og til en Afgjorelse, men som med 
uvidende og indskrcenkede Mennesker kan drage sig ud i det 
Uendelige uden at fore til noget Nesnltat. Det kan imidler
tid vcrre nyttigt at lade dem ane, at man ikke har et System 
for saa godt Kjob, som de indbilde sig; men endnu langt 
nyttigere vil det vcere, enten strax eller senere at drage dem 
over paa et andet Omraade, nemlig Samvittighedens og Er
faringens, at vcekke til Live den Trang, som det er lykket 
dem at neddcempe, og at vise dem Guds Vcrsen og Virk
somhed i al dens Skjonhed, saaledes som Evangeliet lcerer 
os at kjende den, og en Christens Fortrin, hvorom et i 
Sandhed christeligt Liv bcrrer Vidne. 

IX. Der er Mere at ndrette med Rationalismen, 
som antager de hellige Skrifter, end med Vantroen, som 
forkaster dem. Her handles ikke blot om den lcrrde Nationa
lisme, med hvilken en almindelig Sjcrlesorger ikke altid kan 
indlade sig i en formelig Polemik, men om den overfladiske 
Nationalisme paa anden Haand, som soger at asstnmpe den 
skarpe Od af de evangeliske Sandheder, hvorved den er ble
ven saaret. Man feiler sjeldent i at antage, at denne Ratio
nalisme i Almindelighed er begrundet i en Hjertets Gjen-
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stridighed, og at det er i Rationalistens Samvittighed, ai 
man maa ssge Vaaben til at bekcempe dem. Derfor bor 
man, uden just at forsmaae de Beviser af anden Art, 
som Videnskaben tilbyder, og nden at give sig Mine af 
at ville undvige Kampen, dog fremfor Alt gjore Brug af den 
indre Vished og appellere til Samvittighedens Vidnesbyrd. — 
Lader os heller ikke forglemme, hvilken Kraft der ligger i 
Skriften, og at denne er sig selv nok; jo mere Brug man 
gjor af Skriften for at forklare Skriften, des mere overraskes 
man ved dette Middels Fortrinlighed. — Man kan ikke nok 
a n b e f a l e  d e  G e i s t l i g e .  a t  d e  l a d e  G u d s  O r d  b o e  r i g e l i g e  n  
hos sig, og at de tilegne sig det saaledes baade med Hukom
melsen og med Hjertet, at de vigtigste Steder af den hellige 
Skrift med Lethed og til rette Tid falde dem ind, hvergang 
de have Behov derfor. Det bor ikke vcere en Kundskab til 
enkelte Steder, udrevne af deres Sammenhceng, men en Ind
sigt i storre Forbindelser og Heelheder, og Meningen af hvert 
enkelt Vers bor fremtrcede for Tanken ligesom gjennemtrcengt 
af Betydningen og Smagen af alle de Hovedsteder, der have 
Hensyn tll den samme Gjenstand. En saadan Knndflab til 
Bibelen (tslis et w-Un) kan ikke nok anbefales alle Evangeliets 
Tjenere eller alle Hnusholdere over Guds Ord. 

X. Der findes udenfor de christelige Troesbekjendelser 
mere eller mindre religiose Stoikere, hvis Religion egentlig 
er en Pligtens Religion, selv da naar de synes at ville 
eller virkelig ville gjore Gud til Pligtens Gjenstand. Denne 
Klasse af Mennesker fortjener den storste Opmærksomhed og 
bor fremstilles, om ikke som Monster M dog som belcrrende 
Exempel for de Christne, der maaskee altfor let og altfor 
hurtigt have grebet Naaden, nden iforveien at have folt Lo
vens hele Vcegt. Disse Stoikere besinde sig i en stor Vild
farelse, i hvilken de kun altfor meget bestyrkes ved Synet as 
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den Misbrug, man gjor af den christelige Frihed. Men, om 
end den forste Tjeneste, vi maae yde dem, er, ved vort eget 
Exempel at bevise dem, at den christelige Moral ikke er flap, 
saa er denne Tjeneste dog ikke den eneste; man bor desuden 
ved given Leilighed forklare dem den christelige Morals ideale 
Charakteer, det forfærdelige Misforhold, der er imellem Loven, 
sraledes som den opfattes fra det christelige og evige Syns-
prnkt, og Menneskets egen Dygtighed; man bor endelig, midt 
under deres Arbeide, lade dem smage den Vederqvcrgelse, som 
er i Kjcrrligheden, der alene er istand til at gjore os Lovens 
Opfyldelse kjcer, og som kun kan indgydes Hjerterne ved Jesu 
Christi Aand og ved Visheden om at have vcrret Gjenstand 
for hans Kjcrrlighed. Det er klart, at jeg ikke sammenblander 
disse Stoikere, disse Ivrere for Pligten med hine almindelige 
Moralister, som ikke boie sig for Moralen, men kun for 
deres egen Moral, og som ikke antage Loven, forend de 
have afpasset den efter deres kjodelige Sind og verdslige 
Tilboieligheder. 
T v e n d e  P l i g t e r ,  s o m  S  j  c e l e s o r g e r e n  h a r  i m o d  
M e d l e m m e r n e  a f  s i n  M e n i g h e d ,  f o r s a a v i d t s o m  d e  
b e t r a g t e s  s o m  S y n d e r e  o g  s o m  s t a a e n d e  u n d e r  
d e n  m o r a l s k e  L o v s  F o r s k r i f t e r :  F o r m a n i n g  o g  

V e i l e d n i n g .  
F o r m a n i n g .  —  D e n  e r  e n  P l i g t  f o r  S j c r l e s o r g e r e n .  

Enhver fri Udovelse af Sjcrlesorgerpligten staaer og falder 
med denne. Den er desuden udtrykkeligt paabudt Sjcrlesorgeren 
i Evangeliet. At anvende Formaningen er altid og overalt 
vanskeligt; under Menighedernes nuvcrrende Tilstand er det endnu 
mere vanskeligt. Man behover blot at sammenligne denne Til
stand med den forste Kirkes eller med enhver anden, som i det 
Vcesentlige havde det samme Prceg. I et eensartet og noie 
sorbnndet Samfund vilde denne Pligt ncerme sig til Charak-
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teren af den broderlige Revselse, og udstrakte sig til de ne
gative Tilboieligheder og Kjendsgjerninger. I vore Dage 
vilde det ncesten i ethvert kirkeligt Samfund vcere en virkelig 
Inqvisition at gaae udeufor almindelig bekjendte og offentlige 
Kjendsgjerninger, og i ethvert Fald udenfor positive Kjends
gjerninger. 

Fuldstændig Forsommelse af den offentlige Gudsdyrkelse 
er en negativ Kjendsgjerning. Gaaer det an at kroeve dem 
til Regnskab, som forsynde sig heri? Hvorledes og med 
hvilken Ret knnne vi bringe denne Sag paa Bane? Have 
vi Pligter imod saadanne Medlemmer af Menigheden ellerikke? 

Den, som ikke horer til Menigheden, forsaavidtsom alle 
hans Gjerninger vidne om, at han staaer udenfor Kirken, 
har ingen Ret til vor Formaning, og dersom man kun tager 
Hensyn til Sjcelesorgerens officielle og almindelig vedtagne 
Stilling, horer Omsorgen for denne Sjcel egentlig ikke hen 
under vor pastorale Myndighed; men, dersom Sjcelesorgeren 
foler Kald til at vcere Missioncer, eller dersom der ikke ved 
Siven af Sjcelesorgeren sindes nogen Missioncer, som kunde 
gjore ham Netten stridig til at have Medlidenhed og bringe 
Hjcrlp ogfaa til dem, som ikke begjere den, hvad da? Synden 
er en Gjenvordighed, en Forbrydelse, en Ulykke; vilde det 
vcere mindre naturligt at hjcrlpe et Menneske, der er saa 
haardt hjemsogt, end at hjcelpe Den, hvis Huus er bleven 
odelagt ved Ildsvaade? 

Kjccrligheden og Admygheden, disse tvende Dyder, der 
ere uadskillelige, saasom de gjensidigen ere Betingelser for hin
anden, lcrre os at vcelge det rette Dieblik til Formaningen, og 
at meddele den med tilborligt Maadehold og tilborlig Kraft*). 

— „Man bor ikke knuse Vinduesruderne; 
Men man stal nok gjsre dem rene." 

B e n g e l .  
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Apostelen Paulus har (1 Tim. 5, 1—5) sagt eller idet-
mindste antydet, hvorledes Formaningen bor afpasses ester de 
sorskjellige Aldere og Kjon; i Analogie hermed kan man 
endnu iagttage flere Forskelligheder. 

Man vil let indsee, at en offentlig Formaning til en 
Enkelt ikke kan finde Sted i vore Kirker, saaledes som deres 
nuvcereude Forfatning er, og det er overhovedet tvivlsomt, 
om den vilde vcrre gavnlig og passende under nogensomhelst 
kirkelig Bestyrelsesform*). 

V e i  l e d n i n g .  —  N a a r  m a n  e r  k a l d e t  t i l  a t  v c e r e  s t a d i g  
Raadgiver for en Sjcrl eller til at veilede den, hvilket ikke 
er fremmed for eller stridende imod den protestantiske Chri
stendoms almindelige Principer: 

Saa bor man paa den ene Side vogte sig for den alt
for methodiske Tcrnkemaade, som vil ordne Alt forud, og som 
lidt efter lidt baner Veien for Lovens Trccldom og Selvret
færdighedens Hovmod, og paa den anden Side for den ube
stemte Spiritualisme, som ncrrer sig med Folelser og hverken 
vil hore tale om Forsigtighed eller om Midler, Man skal 
ikke afvise Tanken om en Kunst eller en Methode at fore 
Livet efter; kun maa man vogte sig for at gjore den altfor 
smaalig eller eens sor Alle. — Bossnet har sagt, at „Kær
ligheden ikke kjender til Orden og ikke kan underkaste sig Me-
thoder; at Uorden er dens Orden; at Adsplittelsen ikke 
kommer fra denne Kant". Men jeg seer ikke noget imod 
Kjcrrligheden Stridende i den Omhu, med hvilken man soger 
de bedste Midler til at vise sin Kjcrrlighed til Herren (Eph. 
5, 10) og de bedste Midler til at bevare denne Kjcrrlighed. 
Vor Skrobelighed forpligter os til Orden, og tillader os ikke 
ganske at ringeagte Methoder. Vi bor, uuder vor Veiledning 

) Ske Fjerde Deel, forste Kapitel: Kirketugten. 
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af Sjcrlene, hverken holde os udelukkende til det indvortes 
eller til det udvortes Liv. 

Man bor have Agtelse for den Enkeltes Frihed og An
svarlighed, og vogte sig for at ville gjore sig til Nogens 
Samvittighed; thi der vil aldrig vcere Mangel-paa Folk, 
som kunne have Lyst til at overgive den i vore Hamder. 

Naar man paa den ene Side ikke uden Grund bor bcere 
Folk paa sine Skuldre, saaledes at man derved vilde berove 
dem Brugen af deres Veen og Folelsen af deres egen Selv-
bevcegelsesevne, saa bor man paa den anden Side ikke heller 
forlange altfor meget af dem i kort Tid. — For at sammen
fatte disse to Regler i faaOrd: man bor ikke lede for meget 
og ikke have for stort Hastvcerk. Man maa forstaae at vente, 
men dog saaledes, at man vedbliver at handle; man maa 
ikke gjore Den, der er betroet til vor Omsorg, ntaalmodig 
eller bringe ham til Fortvivlelse, men dog bestandig hjcelpe 
ham frem. 

Man skal ikke opmuntre, men tvertimod neddcrmpe den 
Nysgjerrighed, de tomme Ord og den religiose Snaksomhed, 
der er eiendommelig for de Sjcrle, „der lcere altid og aldrig 
kunne komme til Sandheds Erkjendelfe" (2 Tim. 3, 7). — 
Ordet er hos disse Mennesker blevet ligesom en Ventil, hvori-
gjennem den Damp, der skulde scette hele Maskinen i Be
vægelse, slipper nd. 

A l m i n d e l i g e  R a a d .  —  V i  h a v e  o p r e g n e t  d e  f o r -
skjellige dogmatiske eller moralske Tilstande, i hvilke Med
lemmerne af vor Menighed kunne besinde sig. Vi ville nn 
see bort fra denne Forskjel, sammenfatte alle disse Klasser 
under Eet, og meddele nogle kortfattede Regler med Henjyn 
t:l Ledelsen af Sjcrlene i Almindelighed: 

Viis altid en cerlig og ligefrem Opforsel imod Enhver. 
Tro gjerne og saavidt muligt paa en redelig Hensigt. 
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See mere paa Tanker end paa Ord, og mere paa Fo-
telser end paa Tanker. Folelseu eller Hjertets Stemning er 
den sande scrdelige Realitet. Hvortidt gjor ikke Tanken sig 
skyldig i et Kjetterie, som Hjertet afviser! Og paa den an
den Side, hvormange Rettroende er der ikke, hvis Hjerte er 
kjettersk! I sorste Tilfcrlde ncrgter man os Udtrykket, men 
indrommer os Sagen selv; i andet Tilscrlde ncegter man os 
Sagen og indrommer os Udtrykket. 

Naar du seer, at din Modstander er en rcrnkefuld Aand, 
og at du har at gjore med en Person, der blot soger Leilig-
hed til at yppe Trcctte, saa undvig en Kamp, der ikke sores 
med Alvor, og svar ikke en Daare efter hans Daarlighed. 
(Ordspr. 26, 4). 

Vogt dig for at troe dig personlig forncermet ved den 
Modstand, du moder, selv om de Sandheder, du prcrdiker, 
angribes nok saa uretfcerdigt. 

Giv dig ikke Mine af at see en Gudsbespottelse i enhver 
ubesindig eller uoverlagt Paastand, som fremsattes, hvad 
enten den har Hensyn til Lcrren eller til Moralen. 

Hold fast ved din Mening, men uden at tirre din Mod
stander. 

Gjor ikke Regning paa, at dine Grunde ville udove lige 
stor og lige afgjort Virkning paa alle Sjcele. Man er ikke 
altid istand til at sige, hvorfor et eller andet Argument, der 
vi^er sig virkningslost hos En, formaaer faameget hos en 
Anden, eller hvorfor Det, som i det ene Dieblik ikke gjor 
Indtryk paa et Menneske, i et andet Dieblik gjor et saa 
mcegtigt Indtryk paa ham*). Dette er Guds Hemmelighed; 

) „Man maa tilstaae, siger Leibnitz i et Brev til Madame Brinon, at det 
menneskelige Hjerte har mange lonlige Folder, og at det gaaer med Over
bevisningen som med Smagen; vi selv ere ikke altid i den samme Stem
ning; og hvad der i det ene Dieblik griber os, rorer os ikke i det andet. 
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og hvormegen Opmærksomhed vi end anvende, og hvor gode 
Forholdsregler vi end tage, ligger dog altid det endelige Ud
fald i Guds Haand. Man maa satte sit Haab ti! Ham 
alene og give Ham alene Wren. 

Stol mere paa Sindelaget, hvormed du vil udrette din 
Gjerning, eud paa Dueligheden, hvormed du vil anvende dine 
Midler. Kærligheden er den bedste Kundskab, den bedste 
Styrke, det bedste Sikkerhedsmiddel og det bedste Forsvar. 
Hvilken Aand der flal vare den ledende i Sjælesorgen og i 
det hele pastorale Embede, er antydet i de dybsindige Ord af 
vor Herre og Mester: „I ville ikke komme til mig, at I 
kunne have Livet!" (Joh. 5, 40). 

Understot din Lcere vg dine Formaninger ved dit eget 
vcrgtige Exempel, saasom du veed, at den vigtigste Meddelelses-
maade !for den moralske Sandhed er Smitten, at Livet kun 
kan udgaae fra Livet, og at de Christne selv i Virkeligheden 
ere de meest afgjorende Grnnde for eller imod Christen
dommen. 

Lad Bonnen vcrre knyttet til og indblandet i alle dine 
Bestræbelser og alle dine Foretagender, deels for at bede 
Gud om Raad, deels for at anbefale ham Sjalene, deels 
for at holde dig selv ved det rette Synspunkt og bestyrke 
dig selv i den rette Anskuelse af din vigtige Gjerning. 

For at sammensatte Alt i Korthed: hvormegen Bekymrings 
hvormange bestandig fornyede Sorger forer ikke det præste
lige Embede med sig, eftersom det er nodvendigt, at man, 
ligesom Ioderne ved Templets Gjenopbyggelse, maa fore 

Delte er, hvad jeg kalder de uforklarlige Grunde; der er noget Ubegribeligt 
her tilstede. Det handes ofte, at de bedste Beviser af Verden slet ikke gjore 
noget Indtryk, og at Det, som gjor Indtryk, egentlig ikke er noget Beviis." 
(deuvres complets cle Ko8suet. k'-ins et Lesnn^on, ^828. 

XXXV., Pag. 132. Fcrste Brev om Planen til en Gjenforening). 
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Svcrrdet med den ene Haand, medens man bygger med den 
anden? — „Foruden hvad der kommer til", siger Apostelen 
Panlns, „det daglige Overlob og Bekymringen for alle Me
nigheder. Hvo er skrobelig, og jeg ikke ogsaa? Hvo bliver 
forarget, og det brcender ikke i mig?" (2 Kor. 11, 28). — 
„Derfor bede vi ogsaa altid for Eder, at vor Gud vil agte 
Eder sit Kald vcerdige, og med Kraft fuldkomme al ham 
velbehagelig Godhed og Troens Gjerning" (2 Thesf. 1, 
11). — 

§ 3« Den udvortes Tilstand. 

Den indvortes Tilstand bliver altid modificeret ved den 
udvortes Tilstå ud, og ligesaa deuue ved hiin; og denne 
Forbindelse, som ndgjor Individets virkelige og fuldstændige 
Forfatning, maa paa det omhyggeligste tages i Betragtning. 
Adskilles disse to Elementer fra hinanden, saa har intet af 
dem nogen fuldstcrndig Betydning; men, da disse Forbindelser 
kuuue vexle i det Uendelige, saa kan man hverken forud be
regne dem eller bringe dem i System; vi maa noies med at 
studere de udvortes Tilstande uafhcrngigt af de indvortes, og 
omvendt. 

Hvad nu de udvortes Tilstande angaaer, da gives der 
naturligviis tvende hinanden modsatte Arter: lykkelige eller 
ulykkelige; men det er let at indsee, at Sjcrleforgeren ncesten 
udelukkende maa beskjccftige sig med den anden Art. Der 
gives lykkelige Begivenheder, som ere saa overordentlige og 
indtrceffe saa uventet, at de ligne Katastropher og kunne be
tragtes som saadanne. Enhver Tildragelse, som opvcrkker en 
levende Folelse af Glcede i et Menneskes Hjerte, kan give 
Sjcrlesorgeren Anledning til at knytte en Advarsel til sin Lyk
ønskning; og naar han ikke kommer som Den, der vil for
styrre en naturlig Glcrde, meu kun som Den, der indbyder 
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til Alvor, saa har han i de fleste Tilfalde Udsigt til at blive 
vel modtaget. Imidlertid er det dog den modsatte Art af 
Tilstande, som meest umiddelbart gjor Krav paa hans Iver. 

En Sjalesorger vil gjore vel i, saameget som muligt at 
besoge Nedtrykte af enhver Slags; men der er mange Til
falde, hvor det ikke er let at skaffe sig Adgang til dem. 
Naar en eller anden hvilkensomhelst Ulykke er almindelig be-
kjendt, saa er man baade berettiget og forpligtet til at ind
finde sig; den broderlige Deeltagelse, som Sjalesorgeren lagger 
for Dagen i saadanne Tilfalde, er den fsrste Deel af hans 
Embede, og naar den er ledsaget af alt det Hensyn, som man 
skylder en stor Ulykke, kan den forskaffe ham Individernes og 
Familiernes Tillid. Men den hyppigste og gunstigste Leilig-
hed tilbyder sig under alvorlige Sygdomme. 

I .  S y g e .  O m s o r g  f o r  d e  S y g e  e r  d e n  h e l l i g s t e  a f  
alle Sjalessrgerens Pligter, baade i hans eget og i Andres 
Omdomme Provestenen for hans Kaldelse; og man kan sige, 
at den Maade, hvorpaa denne Pligt bliver opfattet og ud-
svet, afgiver Maalestokken for det christelige Liv og den chri-
stelige Aand i enhver religios Epoke. 

Sjalessrgerens Sygebesog ere ikke blot gavnlige for de 
Syge, men ogsaa for disses Omgivelser, der ved en saadan 
Leilighed ere mere modtagelige for religios Underviisning; 
de ere ogsaa gavnlige for Sjalesorgeren selv, som her har 
den bedste Leilighed til at lccre Menneskeheden, Livet og sit 
eget Embede at kjende. Sygdommen bringer Mennesket i en 
Tilstand, hvor man har mere Magt over ham. Den Syge 
er Mennesket i sin naturligste og sandeste Tilstand 

Intet er mere skikket til at skaffe en Sjalesorger almindelig 

5 )  k r i t l ^ e s ,  I l i e  L l i i i s t i a n  P a g .  7 8 .  H l s s s i l l o n ,  D i x  

n e u v i e m e  c l i s c o u r s  s ^ n c x l a l . -  I I  u  s  o  i n ,  < ^ n e  l e «  c u r e s  < l c »  i v e n t  

n v o  i r  p o u r  l e  u r s  i n  a l  s  c l  e s .  
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Undest, end naar han er heldig eller endogsaa blot ivrig i 
denne Deel af sit Embede. Alle Folk fole det Fortjenstlige i 
denne Gjerning, selv om de jnst ikke elske hele Diemedet og 
alle Folgerne. 

Rigtignok er der megen Modbydelighed og megen Frygt, 
som man forst maa vide at overvinde, om det saa kun var 
den Utilboielighed, man foler ved at see Smerter og Dod. 
Verden indretter sig saa godt den kan for at glemme, at der 
er Noget, som hedder Lidelse og Dod; Den, som soger at 
glemme det. er ikke skabt til at v^rre Sjcrlesorger. 

Hvad Faren angaaer, da staaer der skrevet, „at den gode 
Hyrde scetter sit Liv til for Faarene" (Joh. 10, 11), hvilket 
lcerer os, at Sjcelesorgerembedet ikke er en Levevei, men et 
Martyrium, idetmindste i Villien, og at den frivillige Sol
dat, som hver Dag scetter sit Liv paa Spil paa en Valplads 
for at vinde Hceder og Forfremmelse, ikke er forskjellig fra 
Sjcelesorgeren, Evangeliets sande Soldat, uden forsaavidtsom 
denne Sidste ikke scetter sit Liv paa Spil, men hengiver det. 

Apostlene have ikke forstaaet det anderledes end deres 
Herre og Mester, og vi kunne ikke forstaae det anderledes 
end Apostlene. Man maa kunue sige ligesom Apostelen Paulus: 
„jeg vil med Glcrde opoffre mig for Eders Sjcele" (2 Kor. 
12,15), „Jeg giceder mig i mine Lidelser sor Eder" (Kol. 1, 
24), „Jeg holder ikke mit Liv dyrebart, paa det jeg kan 
fuldkomme mit Lob med Glcrde og den Tjeneste, som jeg har 
annammet af den Herre Jesus" (Ap. G. 20, 24). Den, som 
holder sit Liv dyrebart, er ikke Christen; hvorledes skulde han 
da kunne vcere Sjcrlesorger? 

Den katholske Prcrsts Colibat vil, under forsvrigt lige 
Omstændigheder, overskcere nogle af de Vaand, som knytte et 
Menneske til Livet. Men mon det kun skulde vcere de Ugifte, 
som ere kaldede til at udfcette og hengive deres Liv? og 
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fordi en Prcest er gift, bortfalder derfor nogen af de væsent
lige Betingelser for Sjcelesorgerembedet? 

Den Fare, som kan vcere forbunden med Sygebessg i 
Epidemier eller smitsomme Sygdomme, staaer i Almindelighed 
i omvendt Forhold til Modet og Selvopoffrelsen. Fly ikke 
Faren, saa flyer den dig. 

Skal man ogsaa besoge saadanne Syge, om hvem man 
veed, at de ere vel forberedte paa Doden? Ogsaa disse 
trange til os; sandsynligviis langes de ester os, og trcenge 
de ikke til os, saa trcenge vi til dem. 

Sorg for ikke at gaae din Gang sor seent, og forhor 
dig til den Ende, om Nogen er syg; skaf dig dette at vide 
igjennem Fortrolige, som enhver Sjcelesorger bor have. Be-
ssg ogsaa saadanne Syge, hvis Tilstand jnst ikke er i hoi 
Grad farlig. Hvor nyttigt er det ikke, at have vcennet Folk 
til at modtage Besog as os, medens de befinde sig vel; thi 
i modsat Fald vil der altid vcere noget Uhyggeligt ved Sjcele-
sorgerens forste Besog. 

Skal Sjcelesorgeren komme uden at vcere kaldet? Med 
Hensyn til dette Punkt ere Meningerne deelte*). Man kunde 
svare nei, dersom Medlemmerne af Menigheden ansaae det 
for deres ubetingede og ufravigelige Pligt at adlyde Apostelen 
Jacobs Forskrift (5, 14). Saaledes som Sagerne nu staae, 
er der Steder, hvor Sjcelesorgeren, ved at folge denne Frem-
gangsmaade, rimeligviis ikke vilde komme til at besoge nogen 
eneste Syg. Man maa onske at vcere kaldet, man maa mage 
det saaledes, at man bliver det; men hvad enten man bliver 
kaldet eller ikke, hvad enten man imodesees med Lcengsel eller 
ikke, man maa dog komme. Man kan meget vel tilbyde sig, 

s) See Huffel: Weftn und Berus des evangelisch-christlichen Geistlichen 
(II,, S. 318, 3die Udg,). 
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ja selv indstcrndigt bede om Adgang paa en saadan Maade, 
at man dog ikke derved opvcrkker Forestillingen om disse 
ssrgelige Mennesker, der kaste sig over de Doende ligesom 
over et Bytte. Og desuden, selv om man moder nok saa 
megen Fordom, bor man da derved lade sig afholde fta at 
trcrnge paa, naar man paa den ene Side veed, af hvilken 
Betydning Sygdommens Dieblikke ere for det sjcrlelige Liv, 
og paa den anden Side, hvorofte der nnder den meest levende 
Modstand og den meest forhærdede Ligegyldighed skjuler sig 
en Spire til et nyt Liv og til Frelsen, og kun aabenbarer sig 
for den ivrige Sjælesorger, som imod al Forhaabning holder 
fast ved Haabet? Man maa betcenke, at det forste Bessg er 
det vanskeligste, ja ofte det eneste, der har nogen Vanskelig
hed. Man maae forstaae at vcrre paatrcengende, men dog 
paa venlig Maade. Man maa ikke tiltvinge sig Adgang den 
forste Gang; man komme igjen, saalcenge indtil denne kær
lighedsfulde Taalmodighed rorer dem, og de lukke op for os. 
Jeg vilde nodigt have, at det kun skulde vcrre Onsket om at 
befrie sig for Ansvar, der styrkede og oplivede Sjcelesorgeren; 
det er et sneverhjertet og fattigt Synspunkt; Kærligheden 
alene er ubegrcrndset og utrcettelig. 

Sjcelesorgeren bor ikke forsomme at forhore sig hos Lcrgen 
om Sygdommens Tilstand, og hos den Syges Slægtninge 
og Venner om hans religiofe og moralske Tilstand*). Med 
Henjyn til dette sidste Punkt vil han dog gjore vel i, ikke at 
stole fuldkommen paa Andre end sig selv, det vil sige, paa 
de Iagttagelser, han kan faae Leilighed til at gjore. Man 
bliver nndertiden flet underrettet, og man stod sig bedre ved 
aldeles at uudvcrre deuue Hjcrlp. 

Det er godt, at man, ifolge den Forestilling, man gjor 

) See Llii-istian »inisti')' Pag. 410. 

20 



306 

sig om det foreliggende Tilfcrlde, overveier, paa hvilket 
Synspunkt man bor stille sig, og hvilken Vei man kan have 
at folge; men en altfor smaalig Forberedelse vilde her, som 
ved alle slige Leiligheder, vcrre skadelig. 

Tro og Haab er Sjcrlen i al pastoral Virksomhed; men 
disse Stemninger, der have Gud til Gjenstand, have intet 
tilfælles med de skuffende Forhaabninger, som Mennesker 
med svag Aand og levende Indbildningskraft pleie at gjore 
sig. Forend man er bleven fortrolig med denne vanskelige 
og vigtige Forretning, gjor man sig gjerne Haab om at ud-
ove en stor Indflydelse eller at blive Vidne til noget Over
raskende; man gjor navnlig Regning paa at ville mode en 
overordentlig Oprigtighed hos et Menneske, der staaer Paa 
Gravens Rand; thi, saa tcrnker man. Den, som kun har et 
Dieblik tilbage at leve i, har ikke langere Noget at skjule. 
Det er altsammen Skuffelse. Vi indbilde os ogsaa, at den 
tragiske Hoitidelighed ved disse Dodens Optrin altid vil 
gribe os saaledes, at vi kunne vcere vort Embede voxne; det 
er atter en Vildfarelse. Man kommer Msidst, og hurtigere 
end Nogen skulde troe, saa vidt, at man kan udfore denne 
Forretning med en uforklarlig Rolighed, ja endogsaa med 
adspredte Tanker. Kun Sandheden er os tjenlig; lader os 
derfor daune os et fuldstændigt Begreb om disse Vanskelig
heder og Farer; lader os, hver Dag afvcebnede, vide at 
vcrbne os paany hver Dag. 

Gjor dig Umage for at blive ene med den Syge. .Det 
er meget vanskeligt og meget sjeldent, at man kan bringe en 
Syg til at aabne sit Hjerte suldstcrndigt i Trediemands Ncrr-
vcerelse, selv om Denne er en af hans Ncermeste"). Begynd 

^ ) H  u f f e l ,  W c f t n  u n d  B e r u f  d e s  e v a n g c l i s c h - c h r i s t l i c h e n  G e i s t l i c h e n ,  I I .  

Pag. 3l8. 
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altid med at bevidne din Deeltagelse. Anvend Tid og Flid 
paa at fremhave Guds Hensigt med Sygdommen; fremstil 
den som en extraordincer Sabbat; gjor opmcrrksom paa, 
hvor stor en Naade Gnd beviser os, naar han nnder Syg
dommen lader os beholde Brugen af vore Evner; gjor dem 
dette Oieblik i Livet kjcert og betydningsfuldt. Sjcrlesorgeren 
maa stille sig selv og sine Syge paa det rigtige Standpuukt, 
hvorfra hans Kald maa betragtes, og afvise enhver Tanke 
om, at nogen indre magisk Krast skulde vcere knyttet til hans 
Besog. Det er af os, os selv Enhver for sig, at Gud en
gang vil krave vor Sjal; og Ingen kan bede eller angre 
eller omvende sig eller elske Gud i vort Sted. 

Naar der nu, ester deuue forberedende Indledning, blot 
gives den mindste Anledning fra den Syges Side, saa vil 
en nidkjar og forstandig Mand ikke have vanskeligt ved at 
bringe ham videre. Men i Begyndelsen maa man ikke 
trange for ftarkt paa; man maa forst vanne den Syge til 
at see os og hore os. Den levende Bekymring, man foler 
for ham, maa man vel lade ham ane, men hverken selv vcere 
angstelig eller angste ham. Hele vor Styrke bestaaer i „at 
haabe og vcere stille til Herrens Frelse" (Ierem. Begr. 
3, 26). 

Dersom den Syge er indesluttet i sig selv, eller dersom 
man, hvad der kommer ud paa det Samme, ikke opnaaer 
Videre af ham end et Samtykke af Foielighed, saa maa 
man forssge at aabne hans Hjerte ved Hjalp af Bonnen, 
som er den bedste Maade at forkynde Guds Ord paa ved 
Sygesengen, og i hvilken man kan sige Alt. Naar man vil 
have et klart Begreb om, hvad en saadan Bon er, og 
hvad den kan udrette, saa maa man lcese de beundrings
værdige Bonner af Pascal, i hvilke han beder Gud 

20" 
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om at lcere ham at gjsre den rette Brug af Syg
dommen *). 

Til Bsnnen kan man knyrte Oplcesningen af Ezechice 
Hymne (Esaias 38), hine bibelske Ord, hvis Kraft er ufor
lignelig; forskjellige Bede- og Takkepsalmer; Beretningen om 
nogle af Jesu Christi Helbredelser; nogle Vers af det smukke 
femte Capitel af andet Brev til Korinthierne; men ogsaa 
Ting af mere almindeligt Indhold, faadanne Ord, som lade 
os skue Morgenroden af den Dag, der er uden Ende, eller 
Ord, der beskrive Evigheden som Menneskets sande Lykke og 
Sjcrlens sande Attraa. 

Den Kundskab til den Syges Stemning, som vi, i Mangel 
af hans egne Udtalelser, maatte have skaffet os ved andre 
Midler, vil veilede os i vore Bonner og i Valget af de 
Stykker, vi ville oplcese; og paa denne Maade ville vi kunne 
vedblive at gaae frem. Et formeligt Forhor er ikke muligt, 
lover os kun lidet Udbytte, og vil snarere tillukke end aabne 
Hjertet. 

Imidlertid, naar nogen Tid er gaaet hen med at sor-
ssge og vente, vilde det vcrre umuligt at blive staaende der
ved, naar man vidste, at man havde at gjsre med et aldeles 
forblindet, haardbjertet og ubodfcerdigt Menneske, eller selv 
om man blot havde Gruud til at vcrre bekymret med Hensyn 
til den Syges Sjcelsstemning, (jeg mener ikke egenlig paa 
Grund af hans Taushed; thi selv den meest haardnakkede 
Taushed beviser intet). — Efter forgjeves at have anveudt 
alle Slags venlige og vindende Midler, maa man undertiden 
ligefrem forlange at blive indladt. 

Den sande christelige Sindsstemning bestaaer i en Fred, 
der fremgaaer af Strid. En Fred, som er opnaaet uden 

?ensve-i, 2den Decl, Artikel XIX. 
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nogen foregaaende Strid, er ikke berettiget. Paa Grund 
heraf kan den christelige Stemning betegnes ikke blot som 
Fred, men ogsaa som en mere eller mindre fremtrædende 
Gloede, som en Sodme, der er fremgaaet af Bitterhed; den 
er altid en ydmyg Glcrde, blandet med en dyb Folelse af 
egen Uværdighed. Det er en blandet Glccde, hvori der baade 
er Frygt og Kjcrrlighed. Naar et Menneske er i denne Sinds
stemning, vil vor Opgave alene bestaae i at fremhcrve det, 
der kan foroge Sonderknnselsen i Glceden eller Glcrden i 
Sonderknuselsen, ikke for at formindske denne eller hiin, men 
for at mildne den ene ved Hjcelp af den anden. En saadan 
Sjælstilstand tranger ikke til nogen gjennemgribende Foran
dring. 

Der gives en christelig Anskuelse, som lader Frelsen vcrre 
afhcrngig af Forvisningen om Frelsen, saa at et Menneske 
undertiden er frelst, naar han blot troer at vcere det. Man 
overveie vel disse Ord; vi selv have noie overveiet dem. De 
indeholde paa ingen Maade nogen Fordommelse af Forvis
ningen om Frelsen; de ncegte ingenlunde dens Berettigelse; 
de lade denne Tilstand beholde sin Skjonhed, Sandhed og 
Ret til at vcere Gjenstand for vore Dnsker og vore Bonner; 
ja, hvad der er endnu mere, de forhindre os ikke i at be
tragte Forvisningen om Frelsen som Troens Fnldstcendig-
gjorelse. Fuldendelse og Afslutning. Men Forvisningen om 
Frelsen, betragtet i sit Princip, er selve Guds Aand. „der 
vidner med vor Aand, at vi ere Guds Bsrn" (Rom. 8, 16); 
der gives intet andet fyldestgørende og gyldigt Vidnesbyrd; 
og at ville erstatte dette ved en simpel Beviisforelse eller ved 
en Syllogisme, er at gjore Indgreb i dets Rettigheder. 
Med andre Ord, dette Vidnesbyrd kommer indvortes fra; 
det er ligesaa inderligt, og ligesaa uimodstaaeligt som Folelsen 
af Livet; denne Fuldendelse af Troen er af samme Natur 
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som Troen selv, der er Substantsen i de evangeliske Sandheder 
og Tilegnelsen as dem; deneren hemmelighedsfuldNaadebaade 
i sin Begyndelse og i sin Fuldendelse; og den blot forstandige Tro 
og den blot logiske Forvisning om Frelsen er kun en mat Efter
ligning af den. Der findes ikke et eneste samvittighedsfuldt Men
neske, som, naar han omhyggeligt prover sig selv, vilde gjsre 
en saadan Forvisning til Betingelse for eller Pant paa 
Frelsen. Man er ikke frelst, fordi man er forvisset om at 
vceredet; men man er forvisset om at vcere frelst, fordi man 
er frelst. Man maa altsaa vende Udtrykkene om; baade Lo
gik og alle Analogier krceve dette; der gives ikke nogensom-
helst Sphcere, hvor den Beviisfsrelse, vi her bekcempe, vilde 
blive taget for gyldig as et eneste Menneske med sund For
nuft. Hvorfor skulde da en saadan Beviisfsrelse, som ellers 
overalt forkastes, i dette ene Tilfcelde finde Billigelse? 

Denne Lcere, i hvilken man har troet at sinde det eneste 
Middel til at give Gud Alt og Mennesket Intet, har tvert-
imod havt den Virkning at knytte Frelsen til en Gjerning, 
og det en slavist Gjerning; thi, naar det her udviklede Dogme 
fastholdes i al sin Strenghed, kan der hverken vcrre nogen 
Kjcrrlighed eller noget virkelig religisst Element tilstede i 
Gjerningen. Denne Lcere, der forkyndes af forstsrstedelen 
fromme Mennesker, finder let Indgang ikke blot i de ydmyge 
Hjerter, som sorvexle den med Troens ubetingede Underkastelse, 
men ogsaa i foleslsse og egennyttige Sjcele, som ved den 
hverken foruroliges eller forstyrres i deres indvortes Vaner; 
og da den aldeles forbyder Mennesket at tage Hensyn til sine 
egne Folelser og sine egne Gjerninger for „at kjende, at han 
er af Sandheden og for at stille sit Hjerte tilfreds for Guds 
Aasyn" (1 Joh. 3, 19), saa har den snart, om end ikke 
egentlig forncegtet, saa dog i Virkeligheden tilintetgjort hele 
den Deel af Evangeliet, som sigter til Hjertets Omdannelse 
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og Livets Forbedring. Jeg taler her kun om enkelte Sjcele, 
ikke om alle; thi en stor Deel af de Mennesker, der troe at 
udlede deres Forvisning fra den simple og blotte Modtagelse 
af Frelsen, udlede den i Virkeligheden, uden selv at vide det, 
fra den Hellige Aands Vidnesbyrd, som ved sin Ncervcrrelse 
og Virksomhed i deres Indre med uimodstaaelig Styrke 
vidner for dem, at Christus lever i dem, og de i ham. Det 
er et piinligt Arbeide at berede dem til Doden, som ere 
Tilhcrngere af denne falske og farlige Lcere om Frelsens For
visning, der bortseer, om end ikke just fra selve Troen, saa 
dog fra Alt, hvad der udgjsr dens sande Vcesen ogFormaal; 
det er piinligt at skulle fore dem fra Bjerget ned i Dalen, 
fra Fred til Strid og Uro, og i disse Sygdommens korte, 
bevcrgede Vieblikke, ved selve Indgangen til Evigheden, at 
begynde med at opdrage en Sjcrl, der er haardnakket i sin 
Vildfarelse og stolt af den. Dette er saameget mere Piinligt, 
som man ikke tsr ncrre stort Haab om, at der under Forma
ningens og Forfærdelsens brcrndende Ild vil kunne udvikle 
sig en af disse Hjertets Forvandlinger, som i Almindelighed 
foregaae saa langsomt og under Betingelser, der ere saa for-
fljellige fra dem, under hvilke en Doende befinder sig. Og 
dog, hvorledes er det muligt at betcenke sig? Selv om der 
kun var en yderst ringe Sandsynlighed for at kunne fore 
dette Menneske tilbage til den frelsende Troes sande Betin
gelser, vilde det da vcrre forsvarligt at forsomme denne Lej
lighed? og var det ikke ligefrem Pligt at forsoge paa at 
angste denne Sjcrl, ja crngste den alvorligt, for at forskaffe 
den den sande Fred istedetfor den falske? 

Der gives ogsaa en Rolighed af anden Art, som opstaaer 
hos den Syge af Overbevisningen om egen Netfcerdighed. 
Og hvilken Retfærdighed! Ofte betyder den ikke engang saa 
meget som den meest almindelige udvortes Skikkelighed. Skulde 
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man vente at finde den hos Folk, der ere opdragne i Chri
stendommen og bekjende sig til den? Intet er mere for
underligt, og dog er det desvcerre meget almindeligt. — Det 
er ikke mindre forunderligt at see Folk, som kalde sig Christne, 
og som troe at vcere det, men ikke i den Grad overbeviste 
om deres egen Retfærdighed som de Fsrste, at tage deres 
Tilflngt til en ubestemt Forestilling om Guds Barmhjertighed, 
som efter deres Mening er altfor god til at vcere saa noie-
regnende, og som har ganske andre og vigtigere Ting at tage 
vare. Man vil stundom trcrffe Philosopher, som have ovet 
sig i at doe og bragt det vidt heri, og hvis Sjcel er be-
dcrkket med et saadant Harnisk af Sophismer, at den synes 
at vcere uigjennemtrcengelig selv for de meest gribende Be
viser. Der gives endelig Andre, hos hvem en udelukkende materiel 
Virksomhed og en bestandig Befljceftigelse med Hverdagstanker 
har udslukket det moralske Liv, eller hvem Lasten har for-
hcrrdet og flovet; hos disse Mennesker finder man, saa at 
sige, Sjcelens Plads tom. 

Der gives mangfoldige Leiligheder, hvor alle ydre 
Kjendemcrrker synes at sraraade ethvert Forjog som aabenbar 
unyttigt; men der gives paa den anden Side mangfoldige 
Kjendsgjerninger, som vise, at det ikke er muligt at betegne 
den Grcrndse, hvor alle Hjælpemidler slaae feil, og hvor en
hver Adgang er lukket for Evangeliets Forkynder. Man maa 
altsaa trcrnge paa og holde ved indtil det Merste; det er 
ofte forst der, at man bliver ventet og modtaget. 

Vi vide, at Gud kan tillcrgge et eneste Oieblik den 
samme Betydning som et heelt Liv, saaledes som Tilfcrldet 
var med Roveren, der omvendte sig paa Korset. Og om-
endskjondt vi have al mulig Grund til at antage, at et saa
dant Tilfalde er yderst fjeldent, og at man i Almindelighed 
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ikke kan stole synderlig paa de Omvendelser, der foregaae paa 
Sottesengen, saa maa dog den blotte Mulighed, i Forbindelse 
med den yderste Fare, gjore os det til en hellig Pligt at ar-
beide paa de Syges Omvendelse ved alle de Midler, som 
vor Aand og vort Hjerte tilbyder os. 8pvi-g, qvia unus; 
time, <zvig solus. 

Iovrigt er denne Usolsomhed og denne Tryghed meget 
ofte Paataget; det er en Skal, som ikke gjor lang Modstand. 
Man skal ikke lade sig skuffe af den. 

Heller ikke skal man lade sig sknffe af den Foielighed, 
man stundom msder. Der gives Folk, om hvem man kunde 
onjke, at de ikke vare saa hurtige til at give efter; lidt mere 
Modstand vilde tyde paa mere Alvor. Den Lcervillighed, 
som vises af Foielighed eller af Fordom, er noget heel Andet 
end den veloverveiede og frivillige Lcrrvillighed, hvormed 
Samvittigheden hengiver sig til Sandheden. 

Man maa vcrre belavet paa at trcrffe mange anfcegtede 
Sjcrle. Der gives dem (og dette er maaskee det allervanske
ligste Tilfcrlde), som hidtil have troet blot med Forstanden og 
virkelig indbildt sig at troe, men som nu pludselig opdage, 
at de ingen Tro have; som nu ikke see Andet end en stor 
Tomhed der, hvor Gjenstandene for deres foregivne Tro hid
til havde svcrvet for dem ligesom Skyggebilleder; som, efter 
at have benyttet alle Religionens Sandheder og gjort Brug 
af alle religiose Talemaader, nu ikke lcrngere modtage noget 
Indtryk af dem i det Dieblik, hvor det vilde vcrre dem meest 
magtpaaliggende at kunne gjsre Brug af dem; kort sagt, som 
i Livets sidste Stund kun forefinde et dodt System istedetfor 
en levende Tro. Disse Mennesker ere i en langt vcrrre Til
stand, end om de aldrig havde kjendt Sandheden. — Der 
gives Andre, hos hvem Samvittighedsnaget er stcrrkere end 
Naadens Forjættelser. — Der gives ogsaa Nogle, som, uden 
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ganske at vcere blottede for Tro, og uden at fole nogen For
færdelse for den tilkommende Dom, dog frygte selve Dsden; 
det er for en stor Deel en Physisk Frygt, som hos enkelte 
Mennesker sindes i en hoiere Grad end hos andre, og hvoraf 
selv troende Christne undertiden blive betagne. Man vil i 
Almindelighed finde, at simple Folk, der have fort et msi-
sommeligt Liv, as Naturen have lettere ved at doe, end 
Lcrrde, Tccnkere og meget dannede Folk. Den Fattige har 
tilbragt sit Liv med at doe. Der gives endelig dem, hvis 
Sind foruroliges ved Tanken om en begaaet Uret, som de 
hidtil have forssmt at erstatte, og nu knn vanskeligt, ja maa-
skee umuligt kunne gjsre god rgjen, eller hvem et eller andet 
timeligt Hensyn, en eller anden hunslig Bekymring berover 
Sindsro og Aandssrihed. 

Den hoieste Grad af Anfcegtelse er Fortvivlelsen, en 
Tilstand, hvori to hoist forskjellige Klasser af Mennesker kunne 
henfalde: deels Saadanne, som have forkastet eller forfomt at 
benytte de Frelsens Midler, som bleve tilbudte dem; deels 
Saadanne, som, skjondt de netop have gjort det Modsatte og, 
saa synes det idetmindste, alvorligt have bestrcebt sig for at 
sikkre sig Freden, ikkedesmindre see hele deres Tro styrte sam
men som en phantastisk Bygning, og nu ere komne saavidt, 
at de sporge sig selv, om da hele dette, saa indholdsrige, saa 
inderlige og alvorlige Liv, som de have fundet i Religionen, 
ikke har vceret andet end en Drom, og om da denne Chri
stendom, der spiller en saa stor Rolle i Historien, kun har 
en historist Betydning. Der gives ogsaa dem, som, uden at 
tabe noget af deres Overbeviisning, ved en pludselig og dyb 
Fortvivlelse see sig straffede for det aandelige Hovmod, hvor
til de have hengivet sig. — Denne hemmelighedsfulde Pro-
velse. Fortvivlelsen, er mere end een Gang bleven paalagt 
den ydmygste og frommeste Tro; men den vil, derom ere vi 
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overbeviste, ikke vedvare til det sidste Dieblik; disse Mennesker 
dse trostede, og den Klarhed, der omstraaler deres sidste Die-
blikke, ophcrver den Forargelse, som deres uventede Formor-
kelse har kunnet soraarsage hos Vidnerne til deres Dod. 
Vi gjore ikke Fordring paa at kunne gjennemskne dette My
sterium, men vi ville dog tillade os den Bemærkning, at 
Omvendelsesvcrrket hos alle Mennesker bestaaer as de samme 
Elementer, hvis Forhold aldrig sorandres, men som kunne 
vcrre sorskjelligt sordeelte. Naar Regnskabet opgjores, maa 
Sammentællingen vcrre rigtig og Summen komme ud. Det, 
som ikke tidligere har kunnet sinde Sted, vil indfinde sig 
senerehen; Bitterheden kommer hos mange Mennesker bag
ester Glccden; Ordenen er vendt om; men „det bor os at 
suldkomme Alt, hvad Ret er", og Den, som altfor let har 
tilegnet sig Forjættelserne, maa seent eller tidligt betale den 
samme Priis, som De have maattet erlcrgge, der ikke have 
kunnet tilegne sig Tilgivelsen forend efter at have smagt For-
dommelsen; han maa tilbringe tre Dage i Graven og ned
stige til Helvede; den sande Opstandelse erhverves kun for 
denne Priis; der er alene den Forskjel, at ikke Alle erlcrgge 
den paa samme Tid. 

Den Pligt, at forstyrre en falsk Fred, er ikke den van
skeligste; men den er den forfærdeligste; og naar man ikke er 
udrustet med en haard Fanatisme, maa man vcrre vcrbnet 
med megen Tro og Kjcrrlighed; man maa hvert Dieblik 
vcere paa Post imod sin egen Svaghed, for med Troskab at 
kunne ndsore et saa piinligt Hverv; det kan med Sandhed 
kaldes piinligt; thi selv et heldigt Udfald af vore Bestræbelser 
er forfærdeligt, og hvad enten man forstyrrer den Doendes 
Fred eller ikke, er der ligemegen Gruud til at frygte for 
Folgerne. Det vil vcrre hensigtsmæssigt at gjendrive hans 
Vildfarelse, saavidt man formaaer; men fremfor Alt ville vi 



316 

prise vor Lykke, dersom Gud forunder os Evne til paa een-
gang at fremstille for hans Sjcel hele Evangeliet med alle 
dets Elementer saaledes, at han ikke seer dets skrækkelige Side 
uden tillige at see dets beroligende Side, ikke dets beroligende 
Side uden tillige at see dets skrcekkelige Side. Nodvendig-
heden af Tilgivelsen og Forvisningen om Tilgivelsen, Angerens 
Nodvendighed og Angerens Velsignelse, den fuldstændige, 
ufortjente og ufortabelige Frelse, men ogsaa Frasigelsen af 
ethvert andet Sikkerhedsmiddel; Bonnen, der aabner Himlen 
for Synderen, men kun naar han beder som Synder; Hjcrlpens 
Usvigelighed for hver Den, som holder ved i Vennen: det er 
disse Tanker som, naar de altid forbindes med hinanden, 
kunne bevcrge uden at ophidse, og med hvilke man, naar 
blot ingen af dem eensidigt fremhcrves, kan vcere oprigtig, 
uboielig og dog rorende. Undertiden kan det maaskee ogsaa 
vcere nodvendigt at anvende hellig Vold og ligesom at udrive 
af Ilden en Brand, der. faavidt Menneskene kunne domme, 
er ncerved at fortcrres. Haardhed vil i saa Tilfcelde vcere 
den eneste passende Form for Kjcerligheden; men den sande 
Sjcelesorger vil kun sjeldent see sig sat i denne haarde Nod
vendighed, og han vil ganske vist have udtomt alle andre 
Midler, forend han tager sin Tilflugt til dette. Og i ethvert 
Tilfcelde er det sidste Dieblik ikke bestemt til Opfordringer og 
Trndsler; dersom den Dsende kan forstaae os, maa han kun 
hore salvelsesfulde Ord, Bonner til Gud, fulde af from 
Hjerteudgydelse og kjcerlig Deeltagelse, Bonner til ham selv 
om dog at forsone sig med Gud, ydmyge Bonner til Gud 
om, at han naadig vil forsone sig med sin Skabning, hvis 
Liv snart er forbi, endelig Udtryk af en fyrig Lcrngsel og et 
velgjorende Haab. Dersom da hans Sind bliver blodt, der
som han fcelder Taarer, dersom han ydmygt anraaber Gud, 
da vcrr tilfreds dermed og forlang ikke tillige Gloede; en 
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Sjal, der blotter sig, der ydmyger sig, der hengiver sig, der 
anraaber Gud, der ncermer sig til ham, som til en fortornet 
Fader, men dog til en Fader, han maa vel paa denne Side 
af Graven nndvcrre Frelsens Glcede; men du tor gjore Reg
ning derpaa sor ham og fryde dig over den Grcrdende; thi 
han stal blive husvalet. 

Vi veude os nu til det Tilfcrlde, hvor man trceffer paa 
en anfcegtet Sjcrl. 

Du maa ikke altid gjore Regning paa, at den Syge 
siger dig, at han er anfcegtet, eller hvori hans Anfægtelse 
bestaaer. Det vil meget ofte blive din Sag, baade at sige 
dig det selv og at sige det til den Syge, som meget vel kan 
fornemme en Virkning, uden klart at kunne gjore sig Rede 
for Aarsagen. Og hvortidt hcendes det ikke, at Den, der 
med Lethed kan sige sig selv Aarsagen, ikke kan beqvemme 
sig til at meddele Andre den! Og dog, ligesaa vanskeligt 
som det er at komme paa det Rene hermed, ligesaa vigtigt 
er det; Bestræbelser, der rettes mod et andet Punkt end det 
syge, ville ikke blot forfeile Hensigten, men kunne ogsaa let 
foroge Ondet. Lykkeligviis strcrkker Evangeliet sig til Alt, 
fordi det staaer i Forbindelse med Alt, og fordi man ikke 
kan fremstille det i sin Heelhed og i den beundringsværdige 
Sammensmeltning af Elementer, som er dets Scrrkjende, 
nden at man tillige kommer til at lcrgge en Forbinding paa 
Saaret, som man ikke seer. Det maa vcrre vor Trost i det 
Tilfcelde, at Anfcegtelsen viser sig, uden at man er istand til 
tydeligt at skjelne Gruuden. Men man maa gjore sig Umage 
for at efterspore Aarsagen, fordi man da, uden derfor at give 
Afkald paa at fremstille Sandheden i dens Heelhed, kan 
gjore en mere passende, mere umiddelbar og mere Personlig 
Anvendelse af den. Her at angive, paa hvilken Maade man 
skal helbrede hver enkelt Anscegtelse, med Hensyn til dens 
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scrregne Vcesen og Oprindelse, vilde fore os ind i en uende-
lig Mangfoldighed; nogle Forfattere have forsogt herpaa; 
men det forekommer mig, at en altfor speciel Vejledning, som 
fornd vilde berove vore Indtryk deres Frihed og vore Be
slutninger det Prceg af Umiddelbarhed og Indskydelse, som 
de bor have, vilde vcere- mere skadelig end gavnlig. Det, 
hvorpaa det iscer og i Grunden alene kommer an, er dette, 
at man gjor sig rigtig Rede for den Syges Tilstand og for 
den inderste Natur af de Folelser, han ncrrer; er du forst 
kommen saavidt, da maa det Dvrige overlades til din evan
geliske Indsigt, din Kjcerlighed, din Aandsncrrvcrrelse, din 
Taet og til den Hellige Aands Bistand, der, om jeg saa 
maa sige, ved dine Bonner maa bringes til at optrcede som 
Mcegler og som Tolk imellem den Syge og dig. En Beret
ning om de Erfaringer, som udmcerkede Sjcelesorgere have 
samlet paa denne Smerternes Mark, vil vcrre langt nyttigere 
end en Fortegnelse over aprioriske Forskrifter. 

Hvad den Anfægtelse angaaer, som et Menneske, der 
hidtil har vceret ligegyldig, vil fole ved Dodens Ncrrmelse, 
da vil det vcere dig meget vanskeligt at bedomme den; det 
er et mysteriost Enemcerke. Det er kun altfor vist, at Sam
vittighedsnag ikke er det Samme som Anger, at Forscrrdelse 
ikke er det Samme som Omvendelse, at Frygt for Doden 
ikke er det Samme som Gudsfrygt. Man siger, at der gives 
Mennesker, som med Fortvivlelse fole, at det aandelige Livs-
princip er udslukket hos dem, og som med en sorfcrrdelig 
Vished overtyde sig selv om, at det ikke lcrngere er dem mu
ligt at elske og at bede; Troen kommer til dem i dette deres 
sidste Dieblik, men det er Dcemonernes Tro, straalende af 
Klarhed, men af Lynets Klarhed. Gud alene kan vide, om 
denne Sjcel virkelig er dod; du som ikke veed det, strid du 
ved hans Side, hjcrlp ham at udkcrmpe den sidste Kamp, 



319 

staa ham bi i hans Dodsangst! lad ham fole. at der i hans 
sidste Dieblik staaer en Sjcrl ved hans Side, som troer, som 
haaber, som elsker! lad din Kjcerlighed vcere ham ligesom et 
Gjenskin og en Aabenbarelse as Christi Kjcrrlighed ! lad Christns 
ved din Bistand blive ncrrvcrreude for ham! lad ham ane, 
lad ham skimte, lad ham fole den guddommelige Barmhjer
tighed! lad ham, ved at see den afspeilet i dig, ligesom blive 
nodt til at troe paa den! haab, hvor alt Haab synes nde! 
kcrmp med Gud indtil det sidste Dieblik! lad din Bon og 
Christi Ord gjenlyde for den Doendes Dre midt nnder hans 
Feberphantasier! Du veed ikke, hvad der kan foregaae i 
denne indre Verden, hvorhen dit Blik ikke formaaer at 
trcenge, eller ved hvilket Mysterium Evigheden kan afhcenge 
af et Minut og Frelseu af et Suk. Du veed ikke, hvor stor 
en Betydning og hvor rigt et Indhold der kan ligge i et 
eneste Hjertesuk til Gud, naar det kommer fra et Menneske, 
som staaer lige paa Gramdsen af den jordiske Tilvcrrelse. 
Bliv derfor ikke troet! bed med hoi Rost med den Doende, 
bed med sagte Stemme for ham! befal hans Aand i hans 
Skabers Hceuder! bliv Prcest, naar du ikke lcengere kan vcere 
Prcrdikant! Lad dette dit Mcrglerembede, som det aller
vigtigste, gaae forud for, ledsage og folge efter alle dine 
ovrige Bestrcebelser! — 

Vi ville nu, uden scerligt Hensyn til de forskjellige Til-
fcrlde, give nogle almindelige Forskrifter angaaende de Syges 
aandelige Behandling. 

Den forsteer: at gjore Alt, hvad der staaer i vor Magt, 
for at forebygge eller afvise den Tanke, at vort Embede skulde 
kunne bringe et Menneske ind i Himmelen, uafhcrngigt af 
hans egen fri Villie. 

Den anden er: ikke at gjore for mange Ophcevelser, ikke 
at holde lange Taler, ikke at indlade sig i indviklede Beviis-
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forelser, men at henvende sig umiddelbart til Samvittigheden 
med Aabenhed, Hjertelighed og Myndighed*). 

Den tredie er: at indblande os selv, dog uden for stcerk 
Fremhcrvelse af vor egen Personlighed, i vore Opmuntringer 
og Formaninger; at stille os selv i lige Linie med dem, vi 
soge at troste; at lcrre dem at betragte os som en Synder, 
der hjcrlper en anden Synder; saavidt muligt at fortcelle dem 
vor egen Sjcels Historie; kort sagt, ikke at stille os paa et 
ophoiet Standpunkt, men at stille os paa lige Fod med dem; 
Myndigheden taber intet derved. 

Man kan ikke nok anbefale Taalmodighed og Overboerelse; 
man maa aldrig paa heftig Maade tilbagevise selv de storste 
Vildfarelser; man kan vise sig forbauset og bedrovet, men 
aldrig fortornet; lader os ikke forglemme, at, om det end 
kan vcrre gavnligt ja endogsaa nodvendigt, at vor Prcediken 
i sin Heelhed stundom indeholder Noget, beregnet paa at 
vcekke Frygt hos Mennesker, der befinde sig vel og ansee 
Doden for at vcrre langt borte; om det end kan vcere rigtigt, 
selv ved Sottesengen at opvcekke en alvorlig Bekymring for 
Evigheden i ligegyldige Sjcrle, saa er Forfærdelsen dog i og 
for sig ufrugtbar, og man kan ikke stole paa de Mtringer, 
den fremkalder^). — Lader os aldrig forglemme, at vi dog 
vcefentligt ere udflikkede for at bringe et godt Budskab! at 
dette gode Bndskab er tilstrækkeligt til Alt, fordi det inde
slutter Alt i sig i at det tugter paa samme Tid som det 
troster; at det ligesaavel er et oplivende som et beroligende 
Middel for Sjcrlen; endelig, at Sjcelesorgerens Hverv, baade 
med Hensyn til den Syge og med Hensyn til ethvert andet 
Menneske, kan sammenfattes i disse Prophetens Ord: „troster. 

5) Praklische Bemerkungen, Pag. 79. 
*5) Praktische Bemerkungen, Pag. 83. 
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trsster mit Fvlk; taler kjcerligt til Jerusalem!" (Esaias 40, 
1—2). 

Man skal love sig meget af Bonnen, og det ikke blot 
af dens Bsnhorelse af Gud, men ogsaa af dens umiddelbare 
Virkning paa den Syge. I en Bon kan man sige Alt; 
hvad der fremscrttes nnder Bonnens Form, finder altid en 
god Modtagelse; ved den kan man skaffe sig Adgang til de 
meest tillukkede Hjerter; der er et vist Trylleri udbredt over 
Bsnnen, og dette Trylleri virker ogsaa ind paa os; den 
gjor os kjcrkkere, mildere, taalmodigere, og bringer os ved 
Gnds Mellemkomst i et rorende Samfund med den Syge. 

Vi skulle ikke paa en formelig Maade bebude et Men
neskes snarlige Dod, medmindre det efter vor Overbeviisning 
er det sidste og eneste Middel til at bringe ham til at gaae 
i sig selv; thi det Omvendelsesvcerk, der foregaaer i Rolighed, 
er langt sikkrere og grundigere end det, der foregaaer under 
den Angest, som Dodens uventede Udsigt foraarsager. — 
Dog maa man forstaae at vise et Menneske ikke blot Men-
neflehedens almindelige Syndighed, men hans egen Uretfær
dighed og hans Veis Farlighed. Dersom han har begaaet 
en vitterlig Synd, saa tag Fodfcrste og Stottepunkt i den. 
Kjcrrligheden er stundom nodsaget til at vise Haardhed, dersom 
den ellers vil svare til sit Navn. Men, jeg gjentager det, de sidste 
Dieblikke ere ikke bestemte til Opfordringer og Trndsler. Alt 
maa da fores tilbage til en kærlighedsfuld, deeltageude 
Bon"). 

Man bor aldrig meddele de Syge Nadveren, medmindre 
de onfle det, og man maa gjore det saaledes, at der ikke 
blander sig nogen Overtro ind i dette Dnske. At et saadant 
yttres, bor vcere os en Glcrde, og naar vi ere sikkre paa, at 

K o s t e r ,  L e h r b u c h  d e r  P a s t o r a l w i s s c n s c h a s t ,  P a g .  1 3 4 .  
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det er et aandeligt Vnske, bor vi ile med at opfylde det^). 
Dog bor man ved denne Leilighed, ligesom ogsaa uden saa-
dan Anledning, drive derpaa, at Vedkommende saavidt muligt 
erstatter al den Uret, han kan have begaaet mod sin Ncrste. 
— Dersom den Syges Omgivelser ere i en tilsvarende Stem
ning, vil det vcere passende, at de nyde Nadveren i Forbindelse 
med ham. 

Ligesaa tjenligt som det er, i Begyndelsen at befinde sig 
ene med den Syge, ligesaa onskeligt er det i mere end een 
Henseende at bringe idetmindste Familiens ncermeste Med
lemmer til at overvcere de Samtaler, som vi have med ham; 
deels sor at indgyde dem Tillid, deels sor at de kunne drage 
Nytte af vor Ncervcerelse. 

Man bor saameget som muligt undgaae at blande sig i 
testamentariske Bestemmelser, paa ingen Maade deeltage i deres 
Affattelse, uden dog at ncegte en urolig, slet oplyst eller ind
slumret Samvittighed sine Raad i denne Henseende; man 
maa sorstaae at tilbyde sit Embedes Bistand ved mulige Er
statninger, som ere as Vigtighed for Samvittighedens Fred, 
og som uden vor Hjcrlp maaskee ere umnlige. 

Man bor ikke forlade Familien ester den Syges Dod, 
eller den Syge, naar han begynder at komme sig"). 

Familiesorg har ofte givet Sandheden Anledning til at 
trcrnge ind i Familiens Midte i Folge med Prcrsten, som 
forkyndte den. Man maa tcenke paa de Overlevende idet
mindste ligesaa meget som paa den Dode, og dyrke den Mark, 
som Sorgen har besaaet. I mange Tilfalde maa man her 
vcere belavet paa en vanskelig Opgave. Der gives en ufor
standig Sorg, og der gives en Maade at troste sig paa, som 

s )  K o s t e r ,  L e h r b u c h  d e r  P a s t o v a l w i s s e n s c h a f t  P a g .  1 , ^ 4 .  
I Z r i ^ ^ e s ,  s k e  ( ? k i i s t > k > n  P a g .  4 2 4  o g  L u r n e t ,  D i s -

c o u i s e  v l  t k e  p s s t o i s l  c k u e .  
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ikke er mindre uforstandig; dn vil trcrffe Ssrgende, som drive 
et Slags Afguderi med Gjenstanden for deres Sorg, og 
forsoge paa at faae dig til at istemme deres Lovtaler og 
deres Beundring; som i din Ncervcerelse rose Ting, der sna
rere fortjene Daddel, eller i ethvert Tilfcrlde ere uden scede-
ligt Vcerd; som undskylde hvad der ikke kan uudskyldes, som 
danne sig saadanne Grundsætninger, en saadan Religion og 
Moral, der bedst stemmer overeens med deres egen Hengiven
heds Beqvemmelighed og den Afdsdes Tarv; dn vil see dem 
optcenke Kjetterier til hans Fordeel, eller plage dig med Spsrgs-
maal om hans Tilstand og anmode dig om en Frifindelses-
dom selv i saadanne Tilfalde, hvor det vilde vcere allervan
skeligst at afsige denne, om det ellers nogensinde var tilladt. 
Sorgen har vistnok Krav paa vor Wrbsdighed, det ville vi 
aldrig forglemme; men endnu mindre tor vi forglemme, at 
Sandheden har tidligere og storre Rettigheder; og ligesom vi 
Paa den ene Side ville yttre vort Haab, naar der er Grund 
til at haabe, saaledes ville vi paa den anden Side i fornodent 
Fald tage vor Tilflugt til vor Uvidenhed om Gnds Raad-
slutninger og den usynlige Verden; vi have ikke Ret til at 
fordomme Nogen; men vi kunne heller ikke paa vor egen 
Haand love Nogen den evige Salighed. 

Naar intet Andet end Sorg og Kummer viser sig at 
vcere tilstede i den Udskillelse fra den synlige Verden og den 
Sindets Henvendelse imod den tilkommende, hvortil de Be-
drovede oste ere tilboielige, saa er det af Vigtighed at be
rigtige deres Tanker, at give deres Blik en anden Retning 
og saavidt muligt afholde dem fra at gjore Sorgen til 
deres Religion og dens Gjenstand til deres Gud; kort sagt, 
man bor lcere dem at opfylde Himmelen med Gnd selv og 
ikke, som de gjore, med en Skabning. Sjcrlesorgeren maa 
ikke vcere altfor tilboielig til at see en Omvendelse eller Be-

21* 
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gyndelsen til en Omvendelse i disse tilsyneladende Fromheds-
rorelser, hvori Samvittigheden ofte siet ikke har nogen Deel. 

Der gives saa Tmg, som ere mere piinlige for Sjcele-
sorgeren, og satte ham i stsrre Forlegenhed, end at flulle 
yde sin Trsst og sin Deeltagelse til enkelte Personer eller hele 
Familier, som ikke staae paa Evangeliets Standpunkt. Hvad 
skal man sige til dem? Skal man tale til dem efter deres 
Hjerte? Skal man troste dem paa Verdens Viis? Dette er 
umuligt. Skal man da aldeles opgive dem? Det er ligesaa 
umuligt. Skal man da prcrdike Evangeliet for dem? Ja; 
prcedike det for dem, eller rettere sagt gjore dem bekjendt 
dermed. Efter forst villigt og uforbeholdent at have yttret 
vor Medfolelse med deres Smerte, efter at have hort paa 
deres Klager, bevidnet dem en oprigtig Deeltagelse og sat 
os ind i deres Ulykke, af hvad Natur den end monne vare, 
flulle vi bruge deune selv som Text og, saa at sige, anvende 
den som Vaaben imod dem, lade dem fole Tomheden i de 
menneskelige Trostegrnnde og Nsdvendigheden af at soge en 
grundig Troft udenfor Tiden og udenfor Verden, og med 
Freidighed paakalde Jesu Christi Bistand i deres og vore 
Elendigheder. Man skal ikke i Forveien tcenke for meget 
over, hvorledes man vil tale og handle ved slige helligheder. 
Den bedste Overveielse er at tcenke over deres Ulykke; den 
bedste Forberedelse er megen Medlidenhed. Lader os gaae 
hen til dem med Taarer og med en vis Gloede: Gladen over 
den Trost, hvis Hemmelighed vi kjende; lader os gaae med 
Gud og med den Forvisning, at han vil vare med dem og 
med os. I denne Tillid og i denne Hengivelse ville vi ssge 
vor fornemste Styrke og vor vigtigste Oplysning i slige van

skelige Tilfalde. 
II.  Sindssvage. — Det Tilfalde, hvorom vi her 

skulle tale, maa ikke forvexles med Anfcegtelsen, hvorom vi 
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tidligere have talt. Her er, om end ikke udelukkende, saa dog 
hovedsagelige« en Sygdom tilstede. Naar vi ikkedesmindre 
antage, at den Geistlige (i Overensstemmelse med Lcrgen) 
her er i Stand til at udrette noget, saa er det, fordi vi 
ansee det for beviist, at man ved aandelige Midler kan ind
virke paa aandelige Sygdomme, der have en Physisk Aarsag. 
Den aandelige Tilstands Indflydelse paa den Phystske er lige-
saa uomtvistelig, ligesaa begribelig og rimeligviis ligesaa 
mcrgtig, som den phystske Tilstands Indflydelse paa den aan
delige*). Det er derfor vigtigt at erkjende den Tanke, der 
enten har foranlediget Sygdommen eller ialtfald givet den 
Ncering; thi det er i Almindelighed ikke rimeligt, at Syg
dommen bar frembragt den; og maaskee bestaaer Sygdommen 
netop deri, at et hemmeligt moralsk Onde er bleven aaben-
baret og, saa at sige, er slaaet ud. Det er dette Element, som 
man maa see at komme efter; og dette er ikke altid let, 
efterdi Tilbageholdenhed og Forstillelse ingenlunde er ufor
enelig med en Tilstand, der synes at berove Mennesket Herre
domme over stg selv. Man kan ikke tilraade at „svare en 
Daare efter hans Daarlighed" (Ordsprog 26, 5), men man 
kan tilraade, ikke at troede alt for heftigt op imod de sorge-
lige forudfattede Meninger, som man moder; og man kan 
sige sig selv, at, dersom man vilde indlade sig paa formeligt 
at drofte en Sag med Mennesker, hos hvem den fixe Idee 
trcrder frem med en haardnakket og sorgelig Sikkerhed, vilde 
det i Almindelighed vcrre spildt Umage. Bevidnelser afDeel-
tagelse. Bibelsprog, Bon, saafremt den Syge vil deeltage i 

Dcn Regel: piincipiis okstn er i saadanne Tilfalde af en overordentlig 
Vigtighed. Stremmen af de angstelige Tanker tiltager i Styrke og Vold

somhed, efterhaanden som den strider frem. Og det er af hoieste Vigtighed 
at komme tidsnok til at advare imod og undertrykke det forunderlige Vel
behag, hvormed man hengiver sig til de sorgelige Tanker. 
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den eller idetmindste finde sig deri, endelig Beredvillighed til 
at underholde den Syge om det, der kan interessere ham 
eller opmuntre ham, uden dog at flade det Hovedformaal, 
man har stillet sig, — det er disse Midler, som med stsrre 
eller mindre Held kunne auvendes, indtil Gud endelig tilbyder 
os en eller anden uventet Leilighed til at omstyrte denne fixe 
Idee, som, opstaaet af et physisk Onde, vedligeholder og for
sger dette. Sygdommen selv tilbyder os undertiden Vaaben 
til at bekcempe den med, Vaaben, som kunne vcrre meget kraf
tige, naar de fores af en forstandig og taetfast Haand. 

Undertiden er det Ideerne, som have soraarsaget Ondet; 
det scrdelige Onde er blevet til et physisk Onde, til en virkelig 
Sygdom; herom maa man see at komme til Klarhed. I 
dette Tilfcrlde gives der for en indsigtsfuld og oplyst Sjcrlesorger 
ncermere Hjælpemidler, og han kan fcette storre Lid til An
vendelsen af Fornuftgrunde. Men uden at udelukke dette 
Middel, vilde jeg dog tilraade, at knytte det til og under
ordne det Anvendelsen af Guds Ord, naar dette bliver be
nyttet med Skjonsomhed, mere for at troste end for at bevise. 
Man maa nemlig betcenke, at, naar man har at gjore med 
Personer i denne Tilstand, iscer saadanne, som have en vis 
Spidssindighed, da vil en Beviisforelse, der ikke overbeviser 
dem, gjore dem endnu mere haardnakkede og forhærdede i 
deres Vildfarelse og foroge Forvirringen i deres Sjcel. Dette 
maa man ikke udscrtte sig for. Naar vi have Personer for 
os, der ere blevne forvirrede paa Grnnd af eller i Anledning 
af en eller anden religios Idee, saa maae vi vel sige os 
selv, at ogsaa de sundeste og sandeste religiose Laerdomme 
kunne foraarsage en saadan Forvirring, naar de altfor plud
seligt bringes Vedkommende til Bevidsthed, eller ogsaa paa 
Grund af den Tilstand, hvori de have truffet det Men
neske, som de nu udelukkende have bemcegtiget sig. Naar 
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denne Sindsforvirring er foraarfaget ved det uventede Mode 
og, om jeg saa maa sige. Sammenstod med Sandheden, 
da kan man vcrre forvisset om, at den ikke vil vcere af lang 
Varighed. I visse Tilfcelde kan man endogsaa betragte den 
og (selv for den Syge) fremstille den som en nnndgaaelig 
Krisis, som en Overgang til Freden, der tilsidst maa vcere 
uadskillelig fra Sandheden. Dette bor ogfaa for os Geistlige 
vcrre en Paamindelse om, at der i den troe og fnldstcrndige 
Forvaltning af Sandheden bor iagttages en Dconomie og 
en vis Forsigtighed, uden hvilken Sandheden kan frembringe 
flere af Vildfarelsens Virkninger. 

Det vilde vcrre sorgeligt, om man skulde vcrre nodt til 
at troe, at vort Embedes Bistand var til slet ingen Nytte for 
de Mennesker, hos hvem Sindsforvirringen er steget til fnld-
stcendigt Vanvid. Vistnok er det unyttigt, ja endogsaa farligt 
at indlade sig paa at raisonere med slige Mennesker. Men 
jeg antager med Harms, at, om det end vilde vcere urig
tigt at discntere der, hvor enhver Discnssion er en Umulig
hed, saa vil det dog vcrre uyttigt at tale. Eensomhed og 
Mangel paa Meddelelse kan ligesaavel forvcrrre Sygdommen 
som uforstandig Modsigelse; og naar man kan bringe den 
Syge til at tale, tilveiebringer man derved Aabninger, igjen-
nem hvilke man kan faae Indblik i hans Sjcrl. — Lader 
os vogte os for at troe, at det flnlde vcrre en Umulighed, i 
lyse eller mindre formorkede Dieblikke at bringe nogen Fred, 
maaskee endogsaa noget Lys ind i et ulykkeligt afsindigt 
Menneskes Sjcrl, eller at frembringe en eller anden lykkelig 
Bevcrgelfehosham, som Gud i Naade vil tage Hensyn til. „Kaster 
Eders Brod paa Vandene, og I skulle sinde det igjen." Den 
himmelske Faders og den guddommelige Midlers blotte Navne 
ere af stor Betydning og have ofte udrettet det, som hele 
Taler ikke vilde have udrettet. — En vis Myndighed, en vis 
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Dristighed er nodvendig; den Syge maa kunne mcerke, at vi 
fole os stcerke; der er, for at bruge et Udtryk af Harms, en 
vis magisk Kraft i den Myndighed, som Troen giver*). 

Visse Tilfcrlde kunne lede til Tanken om en Befcettelse 
af en ond Aand; og jeg paastaaer ikke, at dette er en 
Tanke, som man aldeles stal afvise; men jeg har seet, at man, 
paa Grund af en saadan forudfattet Mening, har forsomt at 
anvende Legemidler, som tydeligen vare anviste, og med 
hvilke man idetmindste burde have begyndt; jeg troer des
uden, at Exorcismer eller formelige Besværgelser ere skikkede 
til at gjore Folk, som kun lide af Sindsforvirring, reent af
sindige. Den sande Besvcrrgelse er en kjcerlighedsfuld Bon. 

Sjcrleforgereu tor ikke vcere ubekjendt med de fornemste 
Vcrrker over Sindssygdommene. Man maa forudsagte, at 
Anthropolog ien har udgjort en Deel af hans almindelige 
Studier. 

III.  S j c r l e f s r g e r e u s  M c r g l i n g  i m e l l e m  F o l k .  
som leve i Splid med hinanden. — „Salige ere de 
Fredsommelige!" (Math. 5, 9). Dette er vistnok en af det 
geistlige Embedes Pligter. Han er Fredsdommer i Reli
gionens Navn; Fredsdommer og ikke Voldgiftsmand, i hvilken 
Anledning vi ligefrem henvise til Lucas Ev. 12, 14: „Men
neske! hvo har sat mig til Dommer eller Deler imellem Eder?" 
Dette vil imidlertid ikke sige, at han, uaar han forovrigt er 
i Besiddelse af Erfaring, Tact og Kjendskab til Forholdene, 
ikke i fornodent Fald skulde kunne soreslaae Midler til at til-
veiebriuge Forlig. Men hvad han fremfor Alt og i de fleste 
Tilfcrlde bor gjore, det er at anbefale Indrommelser og 
Foielighed, at ndslnkke Stolthed og Misstemning, at opvcekke 

5) „En Prast, der ikke virker magifl i del reent Prastelige, er flet ikke Prast, 
og en Pradikant, der ikke virker magiff. er kun en halv Pradikant." (Pa-

stvraltheologie III. Pag. 44. 



'  ^ .  

329 

hoimodige Folelser og religiose Motiver i Sjcrlen, og at 
gjore Opoffrelsens Aand gjcrldende som den christelige Reli
gions praetiske Hovedcharakteer. 

Det er en slibrig Sag, ukaldet at optrcede som Mcegler 
i huuslige Tvistigheders. Dersom det lader sig gjore, er 
der bedre at tale med hver enkelt af de stridende Parter for 
sig. Man maa frygte for de altfor omstcendelige Beretninger, 
da disse kun bidrage til at gjenoplive og ncrre Hadet, og 
gjore Mcrglerne til et ufrivilligt Redskab for og Ansporer af 
den begyndte Tvist; man maa see at forebygge, at der op
kastes saadanne Sporgsmaal, som fra det religiose og scrde-
lige Standpunkt ere aldeles unyttige, og som ere farlige af 
den Grund, at det ofte er vanskeligt at besvare dem; en 
Vanskelighed, som, naar den bemcrrkes og lcrgges for Dagen, 
i hoi Grad bidrager til at svcrkke Fredsstifternes Myndighed. — 
Men, ihvorvel man aldrig nogensinde bor tage Parti, skal 
man dog ikke heller anstille sig, som om man ikke knnde see, 
hvad der er oiensynligt, eller lade, som om Uretfærdigheden 
slet ikke gjorde noget Indtryk paa os; derved vilde vi ogsaa 
tabe i Anseelse; man har altid Midler til at ydmyge Den, 
der pnkker paa sin Ret og sine Fortjenester. 

I ægteskabelige Tvistigheder bor man saameget som mn-
ligr bortfjerne Tanken om Skilsmisse, aldrig nogensinde selv 
fremscette den, men dog heller ikke aldeles afvise den, naar 
Forlcengelsen af en tvungen Forbindelse klin giver Anledning 
til en storre Synd og en storre Forargelse, end selve Skils
missen vilde vcrre. 

Der gives en Fortrolighed, som det er ligesaa farligt 
og upassende som piinligt at modtage; det er meget sjeldent, 
at uoiagtige og detaillerede Meddelelser af en vis Art skulde 

5 )  B e n g e l ,  P a s t o r a l g r u n d s a p c ,  §  3 3 .  
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vcrre nsdvendige for at scette Sjcrlesorgeren rigtigt ind i 
Sagen. Den Modbydelighed, han viser ved at hore dem, og 
i Nodsfald en ligefrem Vcrgring er allerede en Paamindelse 
og en Advarsel sor Vedkommende. Jeg nndtager saadanne 
Tilscrlde, hvor det vilde vcrre af Vigtighed at blive under
rettet om Alt, for at kunne forhindre et Onde eller raade 
Bod derpaa. Men man maa altid kunne see, at Sjcrlesor
geren har Agtelse for sig selv, og at det ene og alene er 
Kærligheden, der kan bestemme ham til at kaste et Blik ned 
i Lastens urene Regioner. 

IV. Fattige. —> Overhyrden har baaret Omsorg for 
de Fattige, og har paalagt sin Kirke, som dens væsentlige 
Charakteer, Medlidenhed med denne Ulykke og Omsorg for 
at tilvejebringe Lighed ved Hjcelp af den christelige Velgjs-
renhed. Skjondt Apostlene for en Deel overlade Omsorgen 
for de Fattige til Diaconerne, saa have de dog ikke forncrgtet 
denne Interesse, hvormed man overalt seer dem beskæftigede; 
Diaconerne ere desuden Religionens Tjenere, og Omsorgen 
for de Fattige vedbliver altsaa at vcere et religiost Embede. 
Nnomstnnder gives der ikke lcrngere Diaconer i denne scrr-
egne Betydning, eller rettere sagt, enhver Christen er Diacon; 
men, da der ikke er taget og sandsynligviis ikke heller kan 
tages nogen Bestemmelse i saa Henseende, saa maa Det, der 
for en Tid var bleven lssrevet fra det evangeliske Præste
embede, med Nette hjemfalde til det igjen, og Sjcrlesorgeren 
er altsaa Diacon. 

Han vil vcrre det overalt, nnder hvilkesomhelst Institu
tioner; thi hans Embede er vcesentligt begrnndet i Medliden
hed, og et saadant Embede lader sig ligesaa lidt sonderlemme, 
som den Folelse, hvorpaa det hviler; det er ikke tilladt, at 
vise sig rsrt over Folkets aandelige Elendighed, og derimod 
ligegyldig ved deres timelige Elendighed. Den almindelige 
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Folelse henviser altid begge disse Gjenstande til det christe-
lige Præsteembedes Omsorg. 

Sjcelesorgeren er ikke blot kaldet til at bestyre et Em
bede, som prcediker Velgjsrenhed, men ogsaa til at ndbrede 
og vedligeholde en saadan Tcenkemaade. Til den Ende maa 
han ikke blot selv give Exempel paa Velgjsrenhed, men han 
maa ogsaa opdrage og opmuntre alle sine Sognefolk, uden 
Hensyn til Stand eller Formue, til at gjore det Samme. 

Vi bor "boere hverandres Byrde" (Gal. 6, 2). Denne 
Grundsætning, som burde vcere Sjcrlen i og Valgsprog for 
ethvert Samfund, maa af Sjcelesorgeren anvendes paa En
hver og gjsres begribelig for Enhver. Han vil have udrettet 
meget, dersom det lykkes ham at bringe de Rige til at an
tage og folge den; han vil have udrettet endnn mere, dersom 
han kan overtyde de Fattige om, at den ogsaa angaaer dem, 
og at de ogsaa have Midler til at udove den. Foreninger 
kunne vcere gavnlige, ja endogsaa nsdvendige; men Sjcele
sorgeren maa drage Omsorg for, at de ikke aldeles opsluge 
den personlige Virksomhed og den personlige Ansvarlighed. 
Det er godt, at »en Rig og en Fattig modes" (Ordsprog 
22, 2). 

Hvad nn den umiddelbare Omsorg for de Trcengende 
angaaer, da maa Sjcelesorgeren personlig see at skaffe sig 
Underretning om hver Enkelts Forfatning og Hjcelpekilder. 
Det er netop Evnen til at indlade sig i Detaillen, det er 
netop Fcerdigheden i at vcere velgjorende, der gjor Velgjoren-
heden virkelig nyttig; det er ogsaa det, der gjor den agtet; 
det er det, der giver Velgjoreren en saa stor Myndighed over 
dem, han hjcelper. Man maa med Taalmodighed hore paa 
Klager og Fortcellinger, sinde sig i en Smule Kjedsomhed, 
scette sig ind den menneskelige Natur, og erindre sig af egen 
Erfaring, at ved at fortcelle sine Lidelser lindrer man dem 
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undertiden. Man trcrffer i denne Virkekreds saamegen Logn 
og saamegen Lavhed, man seer her den menneskelige Natur 
fra en saa hcrslig Side, at man er meget udsat for at tabe 
den Agtelse, som vi skylde den selv i dens Fornedrelse. 

Sjcrlesorgeren bor ansee det som sin fornemste Omsorg 
at gjenoplive den Fattiges Aand og Mod, at formaae ham 
til at svge Hjælpekilder hos sig selv, at vedligeholde og vcekke 
Folelsen af sin egen Vcerdighed, og at vise ham, uagtet hans 
Fattigdom, al den Agtelse, hvortil han er berettiget, eller som 
han er i Stand til at vurdere. 

Man bor, og det netop af Kjcerlighed saavelsom af Ag
telse for den sande Trang, vide at afvise den Trang, som kun 
er indbildt eller begrundet i Ladhed og Egenkærlighed. Lader 
os vogte os for, at den Omsorg, vi anvende paa at udrydde 
Fattigdommen, ikke netop skal tjene til at fremavle den. 
Lader os vcebne os med disse uboielige Regler, som paa en 
naturlig Maade danne sig i en talrig Befolkning, og lader 
os altid have dem for Die i ethvert enkelt Tilfcelde, efterdi 
hvert enkelt Tilfcrlde ikke kalder dem tilbage i vor Erindring, 
men snarere forleder os til at glemme dem. 

Endskjondt det maa vccre os magtpaaliggende, at man 
ikke tvivler om vor personlige Velgjorenhed, saa maae vi dog 
ikke derved lade os sorlede til at see igjennem Fingre med 
den Meniug, lsom er bleven gcrngs i nogle Menigheder, at 
man nden Ubeskedenhed .kan forlange alt Muligt af Prcrsten 
eller af hans Familie. Man maa forstaae at tilbagevise 
Uforskammethed og Tactloshed. 

Det maa aldrig have Udseende af, at man lader sig sin 
Understottelse betale ved ydre Fromhedsbeviser; man maa ikke 
give Folk Anleduing til at troe, at man kun kommer deres 
legemlige Trang til Hjcrlp for at skaffe sig Adgang til Sjcrlen; 
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i forste Henseende bor man vcere maadeholden i Anvendelsen 
as religiose Ord"). 

Den Godgjorenhed, som Sjcelesorgeren selv kan vise, er 
i materiel Henseende ubetydelig i Sammenligning med den, 
han ved sin Mcrgling kan foranledige. Han er de Fattiges 
Befuldmægtigede hos de Rige, og de Riges hos de Fattige. 
Den forste Forretning er meget mislig og vanskelig. Man 
maa vcere belavet paa at faae Afslag, ja endog paa Fornær
melser. Det vilde vcere godt, om Sjælesorgerne ofte min
dedes det smukke Trcek, der berettes om en Prcest, som, da 
han fik et Orefigen af en Rigmand, der blev utaalmodig, 
ganske sagtmodig sagde: „Dette er altsaa til mig; men hvad 
faaer jeg nu til mine Fattige?" — Paa den anden Side 
vilde man ogsaa gjore Uret i, flet ikke at tage noget forholds
mæssigt Hensyn til Vedkommendes hele Stilling eller til 
Mcrngden af tidligere Anmodninger. Man maa vide at 
holde op i rette Tid; man maa fee til at vcekke den Riges 
Interesse for Enkelthederne af den Forfatning, man skildrer 
ham, bevcege ham til at gjore Sit til at lindre denne Elen
dighed, anmode ham ogsaa om det, der er mere vcerd end 
Penge, ikke afpresse ham noget ved moralsk Tvang, vcrre for-
noiet, naar han giver noget, fattet og nden Misstemning, 
naar han intet giver; men fremfor Alt udfore dette Hverv 
med ligesaamegen Frihed som Beskedenhed og fim Taet. At 
skamme sig derved, vilde vcrre at forncegte en af det geistlige 
Embedes skjonneste Pligter og at foranledige et Afslag. 

) Bclgjorenheden ci bleven en Aunst, hvis fornemste Regler ere bestemte til 
al blive almindelig bckjendte. Der findes angaaende dette Emne vigtige 

Barker, som man ber gjore sig bekjendt med; saaledes af franske Barker: 
en Bog om Velgjorenbed af Duchatel, en lignende Bog om samme 
G j e n s t a n d  a s  N a v i l l e ,  l e  v i s i t e n i -  c l u  p s u v i e ,  a f  G e r a n d o ;  a f  
engelske Barker: I'eeonvmie civile et ekaiitgdie des x>an«ies villes 
a f  C h a l m e r s .  
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Fjerde Deel. 
prcrstens Forretningsliv. 

Forste Kapitel. 
Kirketugten *). 

Dette Ord er, om end ikke oprindeligt, saa dog paa 
Grund af Tidsaandens Indflydelse, ncrsten nden al Betydning 
i vore Kirkeforfatninger. Kirketugten er i den kirkelige Orden 
det Samme, som Politiet er i den borgerlige; men Bor
geren er, hvad enten han vil eller ikke vil, Loven underkastet: 
saaledes forholder det sig ikke med Kirkens Medlemmer; og 
naar den kirkelige Lov ikke lamgere bifaldes af den offentlige 
Mening, saa kan man sige. at den ikke lamgere er Lov. Ud-
forelfen af de kirkelige Straffe har ikke lcengere nogen bor
gerlig Garantie eller borgerlige Fslger; den ydre Sanction 
supplerer saaledes ikke lcengere den indre: med eet Ord, Kirke
tugten mangler et Stottepunkt. Der er ikke Andet tilbage 
af Kirketugten end hvad den enkelte Prcest kan gjore gjcel-
dende, og de enkelte Medlemmer af Menigheden ville finde 
sig i. Og man maa indromme, at det Lidet, som er tilbage, 
under en saa fuldstamdig udvortes Ubundethed, sammenlig-
ningsviis dog altid er bedre end slet Intet. 

Vi kunue ikke fritage os for at gjore Prcrsterne opmærk
somme Paa en Klippe, som Mangen iblandt dem slet ikke har 
nogen Anelse om. Formaninger og Irettesættelser, som nd-
gjore en Deel af Kirketugten, lade sig langt lettere anvende 
imod de Fattige og Ringe end mod de Rige og Mcegtige. 
Man fristes derved til at lade hele Vcrgten af sit Embede 

See Bengel, Pastoralgrundsatze, Pag. 36. 
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tynge paa Hine, medens man kun ganske lempeligt berorer 
Disse. Dette er ikke billigt. Og en Prccst er ikke sit Em
bede vcerdig, uden naar han gjor sin Myndighed gjaldende 
imod alle Sjcrle uden Forskjel, da de jo dog for ham kun 
ere Sjcrle. Heraf maa man imidlertid ikke uddrage den 
Slutning, at der slet ikke bor gjsres nogen Forskjel i Hen
seende til Formen og Maaden. De samme Midler have en 
hoist forskjellig Krast og Virkning paa de sorskjellige Men
nesker, mod hvem de anvendes; og man kuude saaledes, i den 
Hensigt at respectere Ligheden, netop komme til at behandle 
Sjcrlene meget ulige. 

Den egentlige saakaldte Excommunication kan ikke finde 
Sted i en Kirke, som udtrykkelig er Alles Kirke. Commu-
nicanterne have ingen andre Dommere end sig selv. De 
maae selv see til, at de ikke crde og drikke sig selv til Dom 
ved Jesu Christi Bord. Hvor Kirken tilhorer det borgerlige Sam-
fuud, og hvor den offentlige Mening ikke lccngere understotter 
en alvorlig Kirketugt, kan man ikke tcrnke paa at udove den, 
uden ved at fornye Betingelserne for dens Tilvcrrelse, hvad 
der kun kan skee ved at lcegge en anden Gruud. Ikkedesto-
mindre er det dog Prcrstens Pligt ved private Forestillinger 
at holde saadanne Individer borte fra Herrens Bord, om 
hvem han mener, at de ikke uden Fare kunne deeltage i det 
hellige Maaltid, og at advare dem under Eet fra Prædike
stolen. Den selvsamme Regel gjcrlder ogsaa for de Geistliges 
Vedkommende. 
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Andet Kapitel. 

Forhold med Hensyn til afvigende religiose partier. 

Den fsrste Regel for Prcrstens Forhold med Hensyn til 
de religiose Partier, der maatte findes i hans Sogn, hvad 
enten disse ere blotte Partier eller danne sceregne Samfund, 
er at prcedike Evangeliet med saamegen Eenfold, Hjertelighed 
og Reenhed, at de redelige Hjerter og Gemytter kunne fole 
sig hendragne til denne Form af den christelige Lcere. En 
saadan Stilliug indeholder en Paamindelse til Prcesten om, 
saavidt mnligt ikke at have anden Farve end Lysets rene 
Farve. Der gives kun faa Tilfcrlde, ja der gives maaskee 
slet ingen, i hvilke det er tilladt at benytte Prædikestolen til 
Polemik. Vildfarelsen flyer for Sandheden, ligesom Nattens 
Morke flyer for Dagens Lys. I Grnnden er Morket Intet, 
kun Lyset er Noget; at udtale Sandheden er det Samme 
som at udfylde et tomt Rum; Vildfarelse vil ikke sige Andet 
end Fravcerelse af Sandheden. Man bor ikke stole formeget 
paa negative Midler; man bor ikke troe, at man har op
bygget, fordi man har nedrevet, eller at man har gjort Ind
tryk, fordi man har overbeviist. Den forste, den naturligste, 
ja ofte den eneste Virkning af saadanne Seire er det over
vundne Parties Utaalmodighed og Forbittrelse. Sandheden 
er en Kraft, en Magt; man har gjort Alt, naar man har 
viist den. Vil-Iutkm victeant,*). 

Vi bor give vore Sognefolk et Exempel paa Fordrage
lighed og Overbærenhed, og paa samme Tid som vi, ikke ved 
Beviisforelser, men ved Handlinger fremhcrve de Fordele, lom 
cre forbundne med at tilhore vort Samfund fremfor noget 
andet, bor vi lcrre dem at elske Sandheden mere end deres 

p e r s  i u s ,  8 k > t .  ! I l .  v .  3 8 .  
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Kirke og Christi Billede mere end deres Scedvaner. Men 
for at opnaae dette Maal vil det ganske vist vcrre tilstrækkeligt 
at iagttage den forste Regel, som vi have givet, naar vi der
med forbinde et saa velvilligt og venskabeligt Forhold til 
Dissidenterne*) (dette Ord taget i sin meest almindelige Be
tydning), som kan forenes med den religisse Sympathie, der 
finder Sted mellem dem og os. Alt, hvad der gaaer nd 
over dette, det vil sige. Alt, hvad der gaaer saa vidt, at det 
kunde bringe Folk til at troe, at vi ikke selv tilhore vort eget 
Parti, og, saa at sige, ikke selv ere af vor egen Mening; 
Alt, hvad der knnde give Anledning til den Formodning, at 
vi knn udvortes tilhore vort eget Samfund, men i Hjertet 
tilhore et andet, og at det knn er egennyttige, reent person
lige Hensyn eller Menneskefrygt, som afholder os fra at slutte 
os til dette, vilde vcrre en Forargelse for vor Menighed og 
flade vort Embedes Anseelse. 

Naar man tager Ordet Proselytismus i videste Be
tydning, vilde det ncesten vcrre latterligt at opkaste det Sporgs-
maal, om det er Prcrsterne tilladt at gjore Proselyter; thi 
deri bestaaer jo i Virkeligheden deres væsentligste Pligt, ja 
deres hele Embede. Men selv om man fastholder denne meest 
omfattende Betydning, kan man dog sporge, om der ikke 
gives visse Negler og en vis Grcrndse, som maa iagttages, 
og fremdeles, om det Profelytmageri, som gaaer ud paa at 
briuge et Individ til at gaae over fra en Seet til en anden, 
er berettiget og anbefalelsesværdigt. 

For at begynde med det andet Sporgsmaal, saa ville vi 
sige. at Omvendelse fra en Seet til en anden (den kirkelige 
Proselytismus) hverken for en Prcrst eller for nogen anden 
fornuftig Christen kan vcrre det umiddelbare Formaal; men 

*) See Bengel, Pastoralgrundjatze, § 41 og 42. 

22 
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det kan dog ikke ncrgtes, at naar man arbeider paa at gjsre 
et Menneske til en Christen, saa er det Ens Hensigt at gjsre 
ham til Christen i den samme Betydning, hvori man selv er 
det, og at man ikke hehover at skjule denne Conseqvents 
hverken for sig selv eller sor Andre. Det Tilscelde kan ind-
trceffe, at en Person, som vi ved vor Underviisning have 
vundet sor vor Lcere, ikke soler sig tilskyndet til at trcede 
over i vort Samfund, det vil sige, til formelig at afsvcerge 
sin forrige Vildfarelse. Hvis det blot beroer paa en uklar 
Opfattelse, maa man taalmodig vente, at Lyset efterhaanden 
vil raade Bod herpaa; hvis det derimod kommer af Menneske
frygt, maa man ikke finde sig deri, og man maa udtale sig 
herom med Frimodighed, men uden at tvinge den Nyomvendte 
til at gjsre et Skridt, som strider mod hans Fslelse. Ved 
mere og mere at oplyse hans Samvittighed vil man efter
haanden bevirke, at han af sig selv foler en bydende Trang 
til en faadan cerlig og frimodig Handling. 

Hvad den aandelige Proselytismus angaaer, hvis For-
maal er at sore Menneskene til Gud, da ere vi Alle enige 
med Apostelen Paulus i at man bor „holde ved i Tide og i 
Utide" (2 Tim. 4, 2) men visselig ikke i urette Tid. Barsk
hed og Hidsighed ere aldrig paa deres Plads, og naar man 
ikke indskrcenker sig til at oppebie Lejligheden eller til at be
fordre den, men selv skaber den, eller snarere, scetter sig ud 
over den, vil det vanskeligt kunne undgaaes, at man bliver 
barsk og heftig og, som Fslge heraf, mere opirrende end 
overbevisende. Hvis man mener, at man ikke bor tage Hen
syn hertil, saa maa man eonseqvent gaae endnu videre, end 
man gaaer; man maa standse de Forbigaaende paa Gaderne, 
trcenge iud i deres Huse, briuge Sporgsmaalet om Frelsen 
og Saligheden paa Bane i alle mnlige Samtaler og For
handlinger, ligefrem og uden Sky bryde med hele Menneske-
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slcegten. Jeg troer, at man ved at udforske Lejlighederne, 
ved at benytte dem vel og ved at bringe sit Vcrrk til Moden
hed vil sinde rig Anvendelse for sin Tid, og at der, naar 
Alt kommer til Alt, vil kunne ventes en storre og mere om
fattende Virkning af denne Fremgangsmaade end af de 
mangfoldige Slag, som paa Lykke og Fromme fores til 
Hoire og til Venstre. Jo celdre man bliver, destomere sander 
man den hellige Martins Ord, at „Larm ikke udretter 
noget Godt, og at det Gode ikke gjor Larm." Man skal 
ikke „foragte Siloah Vand, som gaaer sagteligen" (Es. 8, 6). 
Man bor altsaa ikke „lobe paa det Uvisse eller fegte som den, 
der slaaer i Veiret" (I Cor. 9, 26). Men man bor med 
ligesaamegen Omhu vogte sig for at auveude List for at 
bringe religisse Emner paa Bane eller for at lede Samtalen 
hen paa et Emne, som man har for Die. En vis Snildhed 
kan meget godt forenes med Wrlighed; men Krigslist har 
aldrig fort til noget Godt. Jesus Christus og hans Apostle 
have aldrig betjent sig deraf; de handlede med Eenfold, og 
vi bor ogsaa i denne Henseende tage dem til Monster. 

Tredie Kapitel. 

De kirkelige Emdedsmcrnds Forhold til hverandre 

indbyrdes. 

Præsternes Forhold kan her betragtes nnder et tredobbelt 
Synspunkt: som Embedsbrodre, Hjcrlpeprcester og Medtjenere 
i samme Menighed. 

Uden i mindste Maade at ville anbefale Korporations-
eller Kasteaand, kan man dog, i Kirkens og det prcestelige 
Embedes Interesse, anbefale en god Forstaaelse og en levende 
Forbindelse mellem de forskjellige Medlemmer af den samme 

22' 



340 

Geistlighed. Naar Apostelen Paulus tog hjertelig Deel i 
Alt, hvad der bevagede hans Disciples Hjerter eller vedrorte 
deres udvortes Tilstand, saa tog han sikkert i en ganske far-
egen Grad Deel i Alt, hvad der angik hans Medarbeidere. 
Man maa gjensidig drage Nytte af hinanden og gjensidig 
vare hinanden til Nytte; beare hinanden med en gjensidig 
Fortrolighed; opbygge hinanden ved en fredsommelig, efter
givende og ligefrem Tankemaade, baade i de almindelige 
Forsamlinger og i private Sammenkomster; bevare Alvoren 
selv i fortrolige Forhold og ikke lade det broderlige Forhold 
udarte til Kammeraderi; bestrabe sig for gjensidig at vise 
hinanden en haderlig Gjastfrihed; staae sin Embedsbroder 
bi, som sidder i smaa Kaar, og ikke overlade Andre al Om
sorgen og al LEren for at afhjalpe hans Trang; saavidt 
mnligt raadfvre sig med hinanden, for gjensidig at fore sig 
hinandens Erfaring til Nytte; endelig bevare faamegen ind
byrdes Overensstemmelse i Grundsætninger, ja selv udvortes 
Overensstemmelse, som paa en naturlig Maade lader sig 
forene med Frihed og LErlighed. 

H j a l p e p r a s t e r .  —  H j a l p e p r a s t e r n e s  S t i l l i n g  i  v o r t  
Land er i Almindelighed ikke meget vanskelig. Dog er det 
ikke overflodigt at meddele nogle Grnndsatninger, som bor 
lede dem. En Hjalpeprast er hverken en Haandvarkssvend 
eller en Commis eller en Skriver; han har sin egen selv
stendige Virkekreds; han maa altsaa forbeholde sig visse 
Enemarker, indenfor hvilke hans Uafhængighed er ukrænkelig; 
men i Henseende til Alt, hvad der ikke ligger indenfor denne 
Virkekreds, bor han betragte sig selv som afhangig af Sogne
præsten, medmindre det Modsatte udtrykkelig er gjort ham 
til Pligt. I det Tilfalde, at Sognepræsten ikke vil gjore 
Brng af sin Ret, eller i det Tilfalde, at Hjalpeprasten skal 
tage en selvstandig Beslutning, bor han raadfore sig med 
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sin crldre Embedsbroder og hore paa ham med uflromtet 
Opmærksomhed, overbeviist om, at Erfaringen har Noget at 
betyde, og at mange Raad, som i Begyndelsen vcekke For
undring, til Slutningen oste vise sig som de naturligste og 
rigtigste; medens derimod Anskuelser, hvis Rigtighed syntes 
ham hcevet over enhver Tvivl, til Slutningen ofte ere fore
komne ham selv urimelige og latterlige. En ung Prcrst vil, 
naar han er fornuftig, ikke foretage sig mange Forandringer; 
det vil i Regelen ikke vcere ham nok, at en Forandring er 
nyttig, den maa tillige vcrre nsdvendig. Han vil aldrig 
hverken middelbart eller umiddelbart forhindre Sognepræsten 
i hans præstelige Virksomhed; men han vil soge at fortscette, 
hvad han har begyndt, og ikke tillade, at den Impuls, som 
han har givet, bliver modarbeidet ved en anden Impuls, der, 
selv om den ikke just er af modsat, men blot forskjellig Na
tur, bringer Forvirring i Gemytterne og tilintetgjor Vcerkets 
Eenhed og Fasthed. Han vil iagttage Maadehold i sin Præ
diken, kun vaersomt tillade sig locale Hentydninger og be-
strcebe sig for at forene Beskedenhed med Myndighed. 

N^ar det „er godt og lifligt, at Brodre boe eendrcrg-
tigen tilsammen" (Ps. 133, 1), saa er en saadan Eendrcrg-
tighed fremfor Alt god og liflig mellem dem, som i een og 
samme Menighed ndove Forsoningens Embede. Denne Enighed 
er desvcerre hverken saa almindelig eller, hvor den sindes, 
saa fuldkommen, som man kunde have Grnnd til at forlange 
og vente. Jeg behover ikke at anfore Grnnde herfor eller at 
dvcrle lamgere ved den Pligt at tilvejebringe og fuldkommen
gjort Enigheden, eftersom det er aabenbart, at Intet er mere 
flikket til at nedbryde det prcestelige Embedes Anseelse og 
tilintetgjore dets moralske Virkning, end naar Prcrsterne leve 
i Uenighed med hinanden. Det er Provestenen for mere end 
een Christendom, som ansaae sig for meget reen. Saalcrnge 
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man var alene, troede man at gjore det Gode for det Godes 
egen Skyld, saa at man gjerne havde sagt: wi-ar, cluin 
pl-osim. Men naar man har seet Andre gjore det ligesaa 
godt, ja maaskee endog bedre; naar man med Forfærdelse 
har folt, at man hellere saae, at det Gode slet ikke blev ud
fort, end at det sknlde udfores af Andre paa vor Forfænge
ligheds Bekostning; naar man har gjort den Opdagelse, at 
man harmer sig over deres Velsignelse og glceder sig over 
deres slette Forholdsregler og Vanheld, da kan man tydelig 
see, om man ved det Gode, man gjorde, i Grnnden elskede 
det Gode selv og ikke snarere ssgte sin egen Wre. Mange 
Prcrster have i denne Henseende gjort Opdagelser, som dybt 
maatte ydmyge dem, og som maatte sore dem til den Er-
kjendelse, at Grundvolden for deres Christendom og deres 
Embede var i hoieste Grad ynkelig og svag. Alle de andre 
Aarsager til Misstemning mellem Collegaer (Indgreb, Skin
syge i Anledning af timelige Fordele, Uenigheder mellem Præ
sternes Familier, naar disse selv onske at leve i god For-
staaelse med hinanden, endelig Forskjellighed i Anskuelser og 
Grundsætninger), ere maaskee for Intet at regne i Sammen
ligning med den, der bestaaer i Skinsyge over Andres heldige 
Embedsvirksomhed. Men man maa have Die med dem alle og 
undgaae eller afvcerge dem alle med den storste Omhu. Hvad 
der sremsor Alt maa anbefales, er, at vise en oprigtig og 
aaben Adfcevd i alle Forhold ligefra Begyndelsen as; Mis-
fornoielse og Misstemning knnne vel senere bevcrge os til at 
vise megen Frimodighed; men den duer ikke. Den Aabenhed 
derimod, som man ligefra Begyndelsen af, forinden noget 
Sammenstod har fundet Sted, har gjort sig til Pligt, 
vil frembringe gjensidig Tillid og bedre end nogetsomhelst 
andet Middel forebygge beklagelige og lidet opbyggelige 
Sammenstod. Den Vane at bede hemmeligt for hinanden. 
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ikke blot ganske i Almindelighed, men med en omhyggelig 
Indgaaen paa det Enkelte, er bedst skikket til at ndslnkke 
Misstemningens og Skinsygens Flamme: det er den forste 
Pligt, som vi gjensidig skylde hinanden*). 

Fjerde Kapitel. 

prcrstens /orhold med Hensyn til Vvrighcden^). 

Vi maae forst tale om den kirkelige Ovri g hed, 
hvoraf Prcesten selv ndgjor en Deel. Hans Pligt er flittigt 
at bivaane de geistlige Forsamlinger, at tage alvorlig Deel i 
deres Forhandlinger og for sit Vedkommende bidrage til at 
give dem et alvorligt Prceg. Han bor vogte sig for at be
handle de mange ubetydelige Sporgsmaal, som bringes paa 
Bane i disse Forsamlinger, med den Udforlighed, Vigtighed 
og Varme, som knn er paa sit Sted ved Forhandlingen af 

Jeg afskriver her uden Commentar nogle Regler, som Claus Harms 
har givet. Enkelte af dem ere ganske vist vcerdifulde, og selv det, der synes 
meest smaaligt, kan indeholde vigtige Vink: 

„Undgaa en Bekjendt fra Fortiden." 
„Bliv ikke Du's med Din Collega." 
„Lad ikke for mange Forbindtligheder paalcrgges dig." 
„Begynd ikke med altfor varmt Venstab." 
„Forskaf dig den klareste Kundskab om Alt, hvad der vedkommer dig." 
„Foretag ikke inden Aar og Dag nogen Forandring as Betydenhed." 
„Strab ikke ester at fordunkle din Collega." 
„Unddrag dig ikke hans Pradikener." 
„Slaa dig itke til hans Modpartie." 
„Var forsigtig med Kone, Born og Tjenestefolk." 
„Sky Billetter." 
„Heller end Hammer vare du Ambolt." 

( H a r m s  P a s t o r a l t h e o l o g i e  I I I . ,  P a g .  1 0 1 ) .  
See Bengel, Pastoralgrundfape, Z 4-1. 
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vigtige Sporgsmaal. Man vcenner sig i disse geistlige For
samlinger let til at lcrgge formegen Vcrgt paa Bagateller og 
til at disputere sig varm om blotte Ord. Korporationsaanden 
er mere ejendommelig for disse Forsamlinger end for alle 
andre, og den klericale Aand, et ganske besynderligt Ph.rno-
men. finder her desto mere Ncrring, jo mindre de Sporgs
maal, som forhandles, staae i en umiddelbar og alvorlig 
Forbindelse med Religionen. Man maa, navnlig naar man 
er ung, forstaae at give efter i rette Tid, og vcrre overbeviist 
om, at Fredens Bevarelse som oftest er langt mere vcrrd end 
alle de Fordele, som man kunde have opnaaet ved at scette sin 
Anskuelse igjennem. 

Et meget delicat Punkt er den gjensidige Tugt. Den 
er opstillet som Grundsætning i alle vore Kirkeforfatninger; 
men jeg gad nok vide, hvor den alvorlig er kommen til Ud-
ovelse. Velforstaaet udstrcrkker den sig ligefra Raad og For
maninger indtil de strengeste og meest positive Straffesor-
holdsregler. Men i de fleste kirkelige Korporationer kommer 
den kun til Udovelse i denne sidste, haarde og yderlige Form, 
som netop er den, der maa antages at have den ringeste 
moralske Virkning. Jeg veed ikke, hvorvidt det skulde staae 
i  d e  E d s v o r n e s * )  M a g t  a t  g i v e  K i r k e v i s i t a t i o n e r n e s  
skjonne Institntion en storre Udvikling og hceve den op over 
dens nnvcerende Standpunkt; men jeg troer, at Alt, hvad 
der kan gjores for at opmuntre til gjensidig Aabenhed og 
Frimodighed, bor gjores baade af den Prcest, der visiterer 
Kirken, og af den Prcrst, der forestaaer den. Vi ere jo for-
ovrigt Alle hinandens Edsvorne, vi ere jo Alle forpligtede til 
at advare hinanden i Kjcerlighed og Mmyghed og til at 

E d s v o r n e  e r e  i  C a n t o n  W a a d t s  S t a t s k i r k e  J n s p c c t e u r e r ,  s o m  a f K l a  s -
serne (eller Pastoralsorsamlingerne) blive satte til ar have Tilsyn med 
et vist Antal Sogne og til regelmassigt at visitere dem. 
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underrette hinanden om, hvad der kan vcere til vor Gavn, 
og hvad vi oste til vor store Skade ikke selv vide, omend-
skjondt Alverden veed det. 

I vore Forhold til den borgerlige eller commn-
nale Dvrig hed, til Staten og til Commnnen, ville vi al
drig forglemme, at vi ere mere end blotte Statsembedsmcend, 
og at vi i Henseende til Alt, hvad der angaaer vort Em
bedes Hovedformacil, Forkyndelsen af Sandheden, aldeles ikke 
ere afhcrngige af Dvrigheden. Men vi ville vogte os for at 
erstatte Myndigheden med geistligt Hovmod, og vi ville om-
hyggeligcn nndgaae den stygge Vane, hvortil mange Prcester 
ere henfaldne, nemlig, i deres Forhold til Dvrigheden at 
lcrgge et misfornoiet, dadelsygt og vrantent Vcrsen for Dagen. 
Det vilde vcere i hoieste Grad sorgeligt, om Folket af os 
skulde lcere, hvad saamange Andre lcrre det, nemlig en aprio
risk Misbilligelse, en anticiperet Dadel af Alt, hvad Dvrig
heden foretager sig. En servil Tcrnkemaade vilde ikke vcere 
vor Charakteer mere uvcerdig end en saadan latterlig fjendt
lig Stemning. Forovrigt have vore Forhold til den politiske 
Autoritet Intet at gjore med Politiken. I en vis Forstand 
ere vi afhcrngige af Staten; men vi ere ikke Statstjenere, 
og Statsanliggender angaae os ikke. Under politiske Gjcr-
ringer eller Revolutioner have vi intet andet Hverv end at 
berolige Gemytterne ved at foreholde dem Christendommens 
store Sandheder, som, om de end ikke tilintetgjore Deeltagelsen 
sor denne Verdens Anliggender, dog lcere os ved alle vore 
Skridt fremfor Alt at tage Hensyn til Sjcelens og Evig
hedens store Interesser. Jeg vil ikke sige, at Prcrsten flal 
lade, som om hans Fcrdrelands Interesser, Farer, Bekym
ringer og Dnsker vare ham ligegyldige; men Meningsstridig-
heder vedkomme ham ikke; han har intet andet Parti at 
tage end at vise Lydighed mod Loven, saalcenge Loven 
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bestaaer, og i alle Tilscelde at stille sig paa Fædrelandets og 
den nationale Uafhængigheds Side. De Leiligheder, hvor 
Prcedikanten kan henvende sig til Borgerne som saadanne og 
lcrre dem, hvilke Pligter der i saa Henseende paahvile dem i 
et givet Dieblik, ere meget sieldne. 

Vi troe i Almindelighed at knnne give Geistlige, navnlig 
dem, der have Sjcelesorg, det Naad ikke at attraae Sa'de i 
politiske eller commnnale Forsamlinger. Vi have paa et andet 
Sted afhandlet dette Spsrgsmaal. 

Hvad den administrative Deel af Prcrstens Embeds
forretninger angaaer, da bor han i Henseende til Noiagtighed 
og Punktlighed ikke lade Noget tilbage at onske. Jo mindre 
Smag han finder i alle de Enkeltheder, som en Mand i 
hans Stilling i Virkeligheden ikke er forpligtet til at sinde 
Smag i, desto mere bor han vogte sig for Opsættelse og 
Forsommelse; og det er hans Pligt omhyggeligt at studere 
alle de Indretninger, alle de Love og Anordninger, som staae 
i nogensomhelst Forbindelse med Udovelsen af hans Embede, 
baade efter deres Aand og efter deres Bogstav. Den Prcest, 
der vil virke til Gavn, selv paa reent aandelig Maade, maa 
have en klar og indsigtsfuld Kundskab til sit Land og sit 
Folk og til Alt, hvad der, ogsaa i materiel Henseende, er af 
nogen Betydning for det hele Samfunds og de eukelte Sam
fundsklassers Tilstand. 

Hertil burde endnu foies Noget om de Love, som Prcesten 
bor bringe til Udforelse, og om den Vaersomhed, hvormed 
han ved slige Leiligheder bor gaae frem. 
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A n h a n g .  

Anmcerkning I. 
Om Hovedsagen ved det prcestelige Embede. 

,,^et præstelige Embede har vistnok sin Virkekreds her paa 
Jorden, men det bliver ikkedestomindre, og det med Rette, 
sat i Klasse med de himmelske Ting. Det er i Virkeligheden 
hverken nogen Engel eller nogen Erkeengel eller nogen skabt 
Magt, det er Paracleten selv, som har indstiftet dette Em
bede og udvalgt Vcesener, som endnu leve i Kjodet, til at 
udfore Englenes Tjeneste. Dersor bor Prcrsten, idet han be
tragter sig som boende i Himmelen selv mellem disse hoiere 
Vcesener, vcere reen ligesom disse. Den Oconomie, som gik 
forud for Naadens, var ganske vist cervcerdig og fnld af 
hellig Ncrdsel; lader os mindes hine kostbare LEdelstene paa 
Mpersteprcrstens Bryst og Sknldre, Mitraen, Kjortelen, det 
gyldne Diadem, det Allerhelligste, den dybe Stilhed, som 
herskede i Templets Indre. Og dog, sammenlign alle disse 
Ting med Evangeliets; deres Herlighed forsvinder, de forekomme 
5)s ringe og ubetydelige. Naar du betragter vor Herre og Frelser 
selv, — offret og udstrakt for dig, Prcrsten boiet henover 
Offeret og bedende for Alle, og Alle vcedede med det dyre
bareste Blod, troer dn da endnn at vcere mellem Mennesker? 
troer du at vcere paa Jorden? bliver du ikke pludselig lige
som henrykket i Himmelen? og beskuer du da ikke, frigjort 
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for enhver kjodelig Tanke, de himmelske Ting umiddelbart 
og i deres Reenbed? Hvo skulde vel, naar han ikke 
var fuldkommen afsindig, kunne ringeagte et saa forfærdeligt 
Mysterium? Og indseer du ikke, at ingen Menneskesjal vilde 
have kunnet udholde Ilden af dette Offer, men at den vilde 
have fortceret alle Dem, der havde ncermet sig til den, hvis 
ikke Gud selv var traadt imellem med sin Naades mcegtige 
Bistand? Forestil dig et Meuneske, som, skjondt endnu bunden 
af Kjod og Blod, ncrrmer sig personlig til denne udsdelige 
og salige Natur; da vil du tilfulde forstaae, hvor stor en 
LEre den Hellig Aand har vcerdiget at vise Prcesten, ved 
hvem alle disse Ting udfores, foruden mange andre, som 
ikke i nogen Henseende staae tilbage for de forste." 

(L k r o 5 t o m u 8 , l)<z Lgcei'dotio. lik. III., c. IV,). 

Anmærkning II. 
Prccdikenens Mysterium. 

„Prcrdikenen er ligesaavel et forfærdeligt Mysterium 
som Encharistien. Ja det forekommer mig endogsaa, at 
Prædikenen er langt sorfcerdeligere; thi det -er ved den, 
at Sjcclene fodes og kaldes til Livet i Gnd, medens 
de ved Encharistien kun ncrres, eller rettere, helbredes. For 
at gjore sig vcerdig til denne Forretning, maa man arbeide 
paa en alvorlig Selvfornægtelse, og esterat have tvunget 
Hjertet til ikke at begjcrre Noget af denne Verden, tvinge 
Tungen til en fuldkommen Taushed, der efter min Mening 
er den sidste Fuldkommenhed, som en Mand, der arbeider 
paa Dyden, erhverver sig, for at han kan vcere vcerdig til at 
frembcere Guds Ord offentligt og til at forkynde den aaben-
barede Sandhed, nden i mindste Henseende at reflectere enten 
over sig selv eller over Andre, saaledes som man er nodt til 
at gjore i Bonnen, der er uadskillelig fra enhver Gud vel
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behagelig Prcediken og Formaning Og jeg for mit 
Vedkommende vilde hellere lcese hundrede Messer end holde 
een eneste Prcediken. Alteret er ligesom et eensomt Sted, 
og Prædikestolen, hvorfra Ordet forkyndes, er ligesom en 
offentlig Forsamling, hvor man mere end paa noget andet 
Sted bor frygte for at fortorne Gnd, hvis man ikke 
forinden man gaaer derhen, lcenge har arbeidet paa Aandens 
Spcegelse og paa Udryddelsen af den Lyst, som alle Men
nesker have til at vide alleslags skjsnne Ting, hvilket er den 
stsrste Fristelse, som vi siden Adams Syndefald ere ud
satte for. 

( 8  a  i  r >  t - O  ̂ >  g  n i  I . e t l - r e  X X X I .  s  i > I .  k i e b o u n s ) .  

Anmærkning III .  

Om den hurtige Udbredelse af Forestillingen om Prcrstens 
personlige Myndighed. 

„Medens nogle inspirerede Mcend saaledes i al Eenfold 
forkyndte Christum, og til denne Prcediken knyttede Forma
ninger og Opmuntringer, styrkede de Christne sig indbyrdes 
i deres Forsamlinger ved hellige Sange, fromme Samtaler 
og ved at hore paa dem iblandt dem, som folte en indre 
Drift til at prcedike. De, som folte denne Trang, vare som 
oftest de af Forsamlingerne udvalgte Mdste, hvilket ganske 
naturligt kom deraf, at disse uetop vare blevne valgte i dette 
Oiemed. Andre Troende, som ikke stadigt opholdt sig i Me
nigheden, arbeidede paa Apostlenes Viis; saa at der vistnok 
ligefra Begyndelsen af fandtes en Lærerstand, ihvorvel denne 
Adskillelse kun lidt efter lidt gjorde sig gjceldende. Den fandt 
allerede Sted i den anden og tredie Generation af Troende, 
det vil sige, fra det andet Aarhnndrede af- saa at Forskjellen 
mellem de troende Lcegfolk og Menighedens Tjenere, eller for 
al bruge de grceske Udtryk, mellem og ^«oc var opstillet. 
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I  e n  N o t e .  —  V e d  N a v n e t  f o r s t a a e r  A p o s t e l e n  
Petrus endnu, i Overensstemmelse med den jsdiske Anskuelses-
maade, Guds Folk eller de Christne (1 Pet. 5. 3); imidlertid 
bleve de Wldste suart betegnede med dette Navn, enten fordi 
de udvalgtes ved Lodkastning, hvori man troede at spore en 
guddommelig Styrelse (Ap. G. 1, 24 — 26), eller fordi, som 
Hieronymns dybsindigt forklarer det (kp- II .  llepnl.), Gud 
selv havde villet vcere Leviternes Lod eller Arvedeel, og de 
Geistlige i den christelige Kirke have indtaget Leviternes Plads; 
eller endelig fordi de selv paa en sceregen Maade ere Guds 
Eiendom. Kort efter den apostoliske Tid bleve alle De, der 
enten som Lcerere eller paa hvilkensomhelst anden Maade, 
havde helliget sig til Kirkens Tjeneste, betegnede med Navnet 

de andre Christne ved Navnet (henhsrende 
til Folket) eller/Stkinscot (seeulares) og't6twr«t (si riv g ti) 
eller (dette Ord, som er taget i en anden Betyd
ning end den, der senere blev gjceldende, kommer af 
Fortegnelse over Menighedens Medlemmer). Det celdste Vid
n e s b y r d ,  s o m  v i  h a v e  h e r o m ,  e r  f o l g e n d e  S t e d  a f  C l e m e n s  
Romann s's forste Brev til Corinthierne (saafremt ellers 
dette Brev er anthentisk): 

— Han formaner til at iagttage Orden i de kirke
lige Skikke, og stiller under — Endnu 
skarpere fremtrccder Forskjellen i de Breve, som tillcegges hans 
Samtidige I g nat i ns, der som bekjendt allerede hyldede 
hierarchiske Anskuelser. Cle me n s Alexand rin ns paastaaer, 
at denne Forskjel allerede traadte tydeligt frem paa Apostelen 
J o h a n n e s ' s  T i d ,  o g  T e r t n l l i a n s ,  C y p r i a n s  o g  O r i -
gin es's Skrifter bekrccfte denne Kjendsgjerning for det andet 
Aarhnndredes Vedkommende. Paa Coneiliet i Elvira (305) 
bliver tilielis brugt som eensbetydende med elkl-ieus." 

( S c h w a r t z ,  K a t e c h e t i k  P a g .  t i — t 2 ) .  
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Anmærkning IV. 

De forste Spor af Tilboielighed til at gjsre Præstestanden 
til en Kaste. 

„De Christne forestillede sig ogsaa gjerne deres Kald 
under et andet Synspunkt, som ligeledes var afledet af den 
hellige Skrift, dybt begrundet i Christendommens Vcesen og, 
ligesom det foregaaende, rigt paa mangfoldig Anvendelse; det 
var Forestillingen om et almindeligt christeligt Prccstedomme, 
om en prcrstelig Slcrgt, hvilken alle Christne tilhorte. Chri
stendommen har ophcevet Forskjellen mellem Prccster og Lceg-
folk, mellem Geistlige og Verdslige; Alle, som troe paa den 
ene, sande Prcest, Jesus Christus, ere ved ham indviede til 
den himmelske Fader. Som bans Brodre ere de tilligemed 
ham blevne Prcester; forenede med ham ved Troen, opfyldte 
ved ham af den sonlige Udkaarelsesaand, hceve de sig frit til 
den himmelske Helligdom, hvorhen han er gaaet forud, og 
hvortil han har aabnet dem Adgang. De behove ikke lam
gere nogen menneskelig Prcest, som kan afbilde dem den nye 
Helligdom, den aandelige og sande Helligdom, eller som kan 
fore dem ligesom Born i sine Forskrifters Ledebaand og efter 
sin Viisdom tilmaale dem de hellige Skatte, som Alle paa 
samme Maade kunne modtage af den evige Kjcerligheds 
Haand. De behove ikke Nogen, som kan lcere dem, hvad de 
netop trcenae til at hore af Guds egen Mnnd; thi Alle skulle 
vcrre underviste af Gud, oplyste af den samme Aand, nemlig 
Sandhedens Aand, og jalvede med den samme indre og gud
dommelige Salvelse. For Alle er der eeu Aaud, eet himmelsk 
Liv, een Tro, eet Haab, een Frelser, der alene vil kaldes 
Mester, for hvem Alle, der ville kaldes hans Disciple, bor 
bekjende stg som Syndere, for at de Alle kunne modtage 
Forlosning og Helliggjorelse umiddelbart af ham alene, ikke 
af noget Menneske eller ved noget Menneske. 
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Den Tid var forbi, da Menneskene hendroges til deres 
stumme Afguder, som Prcrsterne droge dem; Alle vare nu 
blevne myndige i Religionen. Menneskehedens Appersteprcrst, 
som de nu fulgte, ikke til stumme Afguder, men til den levende 
Gnd, ledede dem ikke i Blinde, men gav dem selv et indre 
Lys, som ikke forlod dem, en Aand, som aabenbarede sig i 
mangeslags Gaver. Enhver sand Christen skulde, ifslge sin 
ejendommelige, ved denne guddommelige Aand besjcelede og 
helligede Natur, modtage sin scrregne Naadegave, ved hvilken 
han som enkelt Lem skulde virke til det Heles Bedste 
Saaledes var det en, baade i Tcrnkemaaden og i Livet dybt 
rodsccstet Idee, at de alle ved Troen paa deres Nppersteprcrst, 
Jesus Christns, og ved Samfundet med ham vare blevne en 
sand prcrstelig Slagt, indviede til Guds Prcrster ved en 
helliggjorende guddommelig Aands indre Salvelse, som de 
havde modtaget af deres Frelser." 

(Her folge nogle Citater, som ere laante fra Instinns 
Martyr, Tertnllian, Irencrus og Origines). 

„Da man henimod Slutningen af det andet Aarhnn-
drede allerede hist og her begyndte paa en falsk Maade at 
anvende det jodiske Prcrstedomme paa den christelige Kirke, 
som om der ogsaa i denne maatte gives et saadant synligt 
og udvortes Prcrstedomme og en til Gud fortrinsviis helliget 
Prcrstekaste, modsatte den endnu tilstedeværende urchristelige 
Aand sig denne uevangeliske Anmasselse, og Lcegfolk beraabte 
sig paa, at ogsaa de som Christne vare et prcrsteligt Folk. — 
Da fremdeles orientalske Theosopher, som vare traadte over 
til Christendommen, uden dog ganske at ville omdanne deres 
Tcrnkemaade efter Christendommen og ved den, sogte at ind
fore den i de gamle orientalske Neligionssystemer fremherskende 
Adskillelse mellem en hsiere hemmelig Prcestelcrre og en exo-
terisk Folkereligion, da Gnostikerne roste sig af en hoiere 
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Erkjendelse fremfor den, kun for Autoritetstro modtagelige 
Mcengde, og pleiede at kalde sig selv de Aandeligsindede i 
Modsætning til dem, der opfattede Christendommen altfor 
kjodeligt, saa holdt den christelige Kirke fast ved den Grund
sætning. at alle Christne skulle vcere deelagtige i den samme 
eenfoldige Tro og ved Troen i det samme hsiere Liv, at alle 
crgte Christne ogsaa nodvendigviis ere oplyste af Guds Aand 
og i Sandhed aandeligsindede." 

„Vi leve allerede, siger Clemens Alexandrinns 
lib. I .  egp. VI.),  vi, som have frigjort os fra 

„Doden. At folge Christus efter er altsaa det Samme som 
„at vcere frelst. Hvo som horer mit Ord og troer Den, som 
„mig udsendte, siger han, haver et evigt Liv og kommer 
„ikke til Dommen, men er gaaet over fra Doden til Livet 
„(Joh. 5, 24). Altsaa er allerede Troen og Gjenfodelsen det 
„sande Liv; thi Gud virker Intet halvt. I ere selv, siger 
„Apostelen (1 Thess. 4, 9), lcerte af Gud. Vi kunne altsaa 
„ikke forestille os, at han skulde lade sin Underviisning vcere 
„nfuldstcrndig. Den, som er gjenfodt og oplyst, er med det 
„Samme befriet fra Morket og har modtaget Lyset, ligesom 
„Den, der har revet sig ud af Sovnens Arme, straz er 
„vaagen i sit Indre. Eller endnn bedre, ligesom en Stcrr-
„operation ikke meddeler det syge Die et nyt Lys, men kun 
„borttager den Hindring, som staaer i Veien for Synet, og 
„gjengiver Diestenen dens Frihed, saaledes befrier Daaben 
„os for Synden, der ligesom en Taage opfanger den gud
dommelige Aands Straaler, og giver os igjen det aande-
„lige Die, hvorved vi alene ere istand til at skue det Gud
dommelige, naar den Hellig Aand sra Himmelen af nedlader 
„sig til os." 

„Troen, vedbliver han lcrngere hen, er det eneste Middel 
23 
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„til Frelse for Menneskene; dette erklcerer Apostelen Paulus 
„os paa det Utvetydigste, naar han siger: Forend Troen kom, 
„bevogtedes vi, indsluttede, under Loven, til den Tro, som 
„sknlde aabenbares; saa at Loven er vorden vor Tugtemester 
„til Christum, at vi sknlde blive retfærdiggjorte af Troen. 
„Men nu Troen er kommen, ere vi ikke mere under Tugte
mesteren (Gal. 3, 23 — 25). Hore I ikke, at vi ikke mere 
„staae under hiin Lov, som indgsd Frygt, men under Guds 
„Son, som opdrager os til Frihed? — Endvidere tilfoier 
„Apostelen folgende Ord, hvorved enhver Forskjel mellem Per
roner bliver aldeles ophcrvet: I ere alle Guds Born for
medelst Troen i Christo Jesu. Thi I, saa Mauge, som ere 
„dobte til Christum, have ifsrt Christum. Her er ikke Jode 
„eller Grceker; her er ikke Trcrl eller Fri; her ikke Mand 
„eller Qvinde; thi I ere Alle Een i Christo Iesn (26—28). 
„I Christendommen gives der altsaa ikke Nogle, som ere 
„Ihcendehavere af en hsiere Sandhed, og Andre, som ere 
„kjsdeligsindede (vt 05 6^ ?/^txo5); men alle 
„sande Christne ere befriede fra de kjodelige Begærligheders 
„Herredomme, Alle hinanden lige for Herren, og Alle ere de 
„blevne aandeligsindede Mennesker." 

Men paa samme Tid, som den crgte evangeliske Aand 
maatte stille sig imod dem, der troede at vcere mere end de 
ovrige Christne eller at kunne rose sig af at besidde en hoiere 
Sandhed end den eenfoldige Tro. maatte det christelige Kalds 
Almindelighed og Lighed ogsaa hccvdes imod dem, der be
nyttede en saadan, imod Evangeliets Aand fjendtlig. Ad
skillelse mellem de Christne til at afvise Formaningen til 
sterre Alvor i det christelige Liv. De undskyldte sig med at 
de ikke vare Philosopher, at de ikke havde lcert at lcese og 
altsaa heller ikke kunde lccse Bibelen. Imod disse siger 
Clemens (?ss<IliA0Aus, 1^. I II . ,  kvi. 255) i „Selv om de 
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„ikke kunde lcrse Bibelen, saa vilde de dog alligevel vccre uden 
„Undskyldning, eftersom Intet hindrer dem i at hore Guds 
„Ord. - Troen er ikke Noget, som tilhorer denne Verdens 
„Vise, den tilhorer kun dem, der ere vise i Gud. Det 
„Troens Ord, som er guddommeligt, og dog ogsaa kan lceres 
„af Umyndige, hedder Kjcerlighed." — Clemens vil hermed 
sige, at Troen paa en levende og virksom Maade maa aaben-
bare sig i alle Christnes Hjerter ved Kjcerlighed." 

( N e a n d e r ,  D e n k w m d i g k e i l e n  a u s  d e r  G e s c h i c h t e  d e s  
Chnstentbums I. Pag. 53-67). 

„Tertullian udtaler sig med Fynd og Kraft om dette de 
Christnes almindelige Prcestedomme (l)s Uono^. e. Vil). 
Han gaaer ud fra solgende Synspunkt: Hvad Prcesterne vare 
i den gammeltestamentlige Neligionsforfatning, ere nu alle 
Christne. Det partieulcere jodiske Prcestedomme er et pro-
phetisk Forbillede paa det almindelige christelige Prcestedomme. 
(l'risting Ovi lex nos tune in sui« sneerclolibus propkelavit). 
Vi ere Pra'ster, kaldede dertil af Christus. Den hoieste Prcrst, 
den evige gaders Appersteprcrst, Jesus Christus, har forenet 
os med sig; „thi I, saa Mange, som ere dobte til Christum, 
„have ifort Cbrijtum" (Gal. 3, 27); og derved har han gjort 
„os til Konger og Prcester for sin Gud og Fader" (Joh. 
A a b .  1 , 6 ) .  

( N c  a n d e r ,  D e n k w u r d i g k e i t e n  I .  P a g .  1 8 0 ) .  

»Da Christus havde tilfredsstillet den religiofe 
Trang, der havde frembragt Prcrstedommet, da han ved For
losningen havde imodekommet Trangen til en Mcegling mellem 
Gud og Menneskene, som i deres Syndsbevidsthed havde en 
dyb Folelse af at vcrre adskilte fra Gud, var der ikke lcrngere 
Plads for nogen anden Mcrgling, Naar Apostlene i deres 
Areve anvende de jodiske Forestillinger om Prcestedomme, 

23* 
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prcrstelig Gudsdyrkelse og Offringer paa den nye religiose 
Forfatning, saa ville de vise, at, da Christus for alle Tider 
har virkeliggjort det, som var Hensigten med det gamle Te
stamentes Prcrstedomme og Offringer, nemlig Menneskets 
Forsoning med Gud, saa trcrde alle De, som ved Troen til
egne sig denne, i det samme Forhold til Gud, uden at be-
hove nogen anden Mcrgling. Indviede til Gud og helligede 
ved Samfundet med Christus, ere de alle kaldede til at 
fremstille deres hele Liv som et Gud velbehageligt, aandeligt 
Offer; hele deres Virksomhed er en sand prcrstelig Gudsdyr
kelse i Aand og Sandhed: De Christne ere et helligt Folk, 
et Folk af Prcester (Rom. 12, 1; 1 Pet, 2, 9). Denne 
Forestilling om en prcrstelig Vcrrdighed, der er Mes for alle 
Christne, og som grunder sig paa Bevidstheden om Forlos
ningen, bliver snart ligefrem udtrykt og udviklet, snart forud
sat ved de Prædikater, Billeder og Sammenligninger, som 
anvendes paa det christelige Liv." 

N e a n d e r ,  G e s c h i c h t e  d e r  A p o s t e l  I .  P a g .  2 2 9 — 3 0 ) .  

Anmcerkning V. 

Om det almindelige Prcrstedomme i den christelige Kirke. 

„Der kan indenfor Christendommen ikke gives nogen 
Prcrstekaste, med den Bestemmelse at lede alle andre Mennesker 
som umyndige i Henseende til Religionen, og med det Hverv 
udelukkende at sorge for Tilfredsstillelsen af den religiose 
Trang. Idet Evangeliet bortryddede Alt, hvad der adskilte 
Menneskene fra Gud, idet det forte Alle til det samme Sam
fund med Gud ved Jesus Christus, ophcrvede det ogsaa en
hver Skillevcrg, som i Henseende til de hoiere Anliggender 
adskilte Menneskene fra hinanden indbyrdes. For Alle den 
samme Ypperstepræst og Midler, ved hvem Alle, forsonede 
og forenede med Gud, selv ere blevne en prcrstelig og aan-
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delig Slccgt; een himmelsk Konge, Forer og Loer er, ved hvem 
Alle ere blevne lccrte af Gud, een Tro, eet Haab, een Aand, 
som skulde besjcele Alle, eet Orakel i Alles Hjerter, Aandens 
Stemme, som udgaaer fra Faderen, Alle Borgere af eet 
himmelsk Rige Der gaves her ikke Geistlige og Verds
lige; men Alle skulde som Christne, i Henseende til deres 
indvortes Liv og Sindelag, asdse fra det Gud Mishagelige 
i Verden, vcere besjcelede af Guds Aand og ikke af Verdens 
Aand Hvo skulde vel aumasse sig, hvad den inspirerede 
Apostel ikke vovede: at herske over de Christnes Tro? 
Læreembedet var her ikke udelukkende tildeelt Een eller Flere; 
men Enhver, som folte Kald dertil, kuude i Menighedens 
Forsamling tale et Ord til almindelig Opbyggelse." 

( N e a n d e r ,  A l l g e m e i n e  G e s c h i c h t e  d e r  c h n s t l i c h e n  R e l i g i o n  
und Kirchc I. Pag. 182—184). 

Anmcerkning VI. 

Om det prcestelige Embedes Vcerdighed. 

„Forovrigt, naar vi asveie Alt tilborligt, ville vi see, at 
ingen Konge, han vcere omgivet af nok saa megen Pragt, i 
Henseende til Vcerdighed kan scettes i Sammenligning, jeg 
vil ikke sige, med en Biskop, men blot med en Landsbyprcest. 
Om end det, som jeg her siger, synes at vcere en Paradox, 
saa troer jeg mig dog ligefuldt i Stand til at hcevde Sand
heden deraf. Det vil til den Ende vccre tilstrækkeligt at kaste 
et Blik paa Prcestens og Kongens Forretninger og Formaal. 
Hvad er Fyrstens Formaal? Er det ikke at sorge for, at 
Forbryderne blive holdte i Ave ved Lovens Strenghed, og 
at de retskafne Borgere ikke blive foruroligede? det vil altiaa 
sige, at sorge for, at Statsborgernes Liv og Eiendom kan 
vcere i Sikkerhed? Men hvor langt herligere er ikke det 
Maal, der er stillet den evangeliske Prcrst! Hvad han har 
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for Die, er at tilvejebringe en mild Ro i de enkelte Sjcele 
ved at neddysse og betvinge denne Verdens Begjcerligheder. 
Kongen arbeider paa, at Staten kan leve i Fred med sine 
Naboer; Prccsten arbeider paa, at Enhver kan have Fred med 
Gud, at Enhver kan have indre Sjcrlefred, og at Ingen skal 
tamke paa at skade sin Ncrste. 

Fyrstens Formaal er at sikkre de enkelte Borgeres Huse, 
Marker og Ovcrg mod Tyves og Noveres Angreb. Betcrnk 
dog, hvor ringe og ubetydelige ere ikke -de kongelige Forret
ninger! Men Prcrsten derimod; hvad er hans Gjerning? 
Hans Gjerning er at tilbagevise Djcevelens Angreb paa de 
ham betroede Sjccles Eiendomme, deres Tro, deres Kærlig
hed, deres Afholdenhed, deres Kydskhed: Goder, som gjore 
dem lykkelige, der besidde dem, og hvis Tab styrter Menne
skene i Ulykke og Elendighed. Hvad kan man modtage af en 
Fyrstes Gavmildhed? Indtcrgter, Lonninger, LErestitler: for
gængelige Goder, som ere udsatte for Lykkens Omvexlinger. 
Men hvad modtager man ikke af Prcrstens Haand? Han 
meddeler den himmelske Naade gjennem Kirkens Sacramenter: 
ved Daaben gjsr han af Helvedes Born Arvinger til Him
meriges Rige; ved den hellige Salvelse giver han Sjcrlene 
Styrke til at modstaae Djcevelens Anlob; ved den hellige 
Nadvere knytter han Menneskene til hinanden og til Gud, 
saa at de udgjsre Eet; ved Bodens Saerament gjsr han 
Dsde til Levende og Slaver til Frie; endelig henter han 
daglig i den hellige Skrift den frelsende Lcrres Nærings
midler, som opholde og styrke Sjcrlene! Prccsten tilbyder den 
aandelige Drik, som i Sandhed qvceger Hjertet; han tilbyder 
det Lcegemiddel, som kan helbrede Sjcrlens dodelige Syg
domme, og giver os en kraftig Modgift imod den gamle 
Slanges skrcekkelige Gift. Kortsagt, Alt, hvad der henhsrer 
under Fyrstens Bestyrelse, er jordisk og forgængeligt; men 
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hvad der beskjcestiger Prcrsten, er guddommeligt, himmelsk, 
evigt. Altsaa, ligesaa ftor en Afstand, som der er mellem 
Himmelen og Jorden, mellem Legemet og Sjcelen, mellem de 
timelige og de evige Goder, ligesaa stor en Forskjel er der 
mellem Kongens Forretninger og Prcrstens Embede." 

( L i ' i i s m n s ,  U c e l e s i a s t e s i  l i l i .  l . )  

Anmcrrkning VII.  

Om Vonnen. 

B a c o s  B o n .  —  „ D e n n e  P a a k a l d e l s e ,  s i g e r  C h a t e a u 
briand, blev siden hans stadige Bon, naar han satte sig til 
at stndere (slucwnts Den vidner om en, hos en 
saa stor Mand virkelig rorende, christelig Barnlighed." 

„Vi henvende de ydmygste og varmeste Bonner til Gud 
„Fader, Gud Son og Gud den Hellig Aand, at han, i Be
fragtning af Menneskeslægtens Elendighed og den sorgelige 
„Pilgrimsvandring, hvorunder vi henslcebe nogle saa og morke 
„Dage, vil af sin Godheds Kilder lade fremvcelde under vore 
„Hcrnder nye, hidtil nbekjendte Vande til Lindring as denne 
„Elendighed. Vi bede ham fremdeles, at han ikke vil tillade, 
„at den menneskelige Kundskab saaer nogen skadelig Indflydelse 
„paa vor Knndskab til de guddommelige Ting, eller at vor 
„Aand, sordi den har jcrvnet Veien for Sandserne og udvidet 
„Arnestedet for det uaturlige Lys, skal blive bedcrkket med en 
„Vantroens Sky, som kunde tilhylle de hellige Mysterier for 
„den; men at meget mere vor Forstand, fri for enhver 
„Skuffelse og enhver Forfængelighed, i ydmyg Underkastelse 
„under det guddommelige Ord maa give Troen, hvad 
„TroenS er." 

„Bacos Bon, som vi her have meddeelt, frembyder en 
r e t  mcr rke l i g  Va r i an t  i  Fo r t a l en  t i l  hans  ̂  0  v u i n  0  a  n  u  m ;  

Slutningen lyder nemlig der saaledes: „Vi bede ham endelig 
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„om Krast til at rense vor Sjcel for den Kundskabens Gift, 
„hvormed Slangen har besmittet den fra Verdens Begyndelse 
„af, saa at vi altid knnne bevare Beskedenhed i vore Tanker 
„og Wdruelighed i vor Viisdom, og i al vor Gransken og 
„Forsken efter Sandhed ikke lade os lede af anden Bevceg-
„grnnd end Menneskekærlighed." 

D e  V s u ?  e l l e s ,  k i i s t o i i e  I Z a c o n  I .  P a g .  1 0 7 ) .  

K e p p l e r s  B s n .  —  „ I n d e n  j e g  f o r l a d e r  d e t t e  B o r d ,  
ved hvilket jeg har anstillet alle mine Underssgelser, staaer 
der knn tilbage, at jeg hcvver mine Dine og Hcrnder imod 
Himmelen og henvender min ydmyge og andcegtige Bon til 
Lysenes Fader: O! Du, som ved de herlige Lys, du har 
udbredt over hele Naturen, oplofter vor Attraa til din Naades 
guddommelige Lys, at vi engang maae blive henflyttede til 
din Herligheds evige Lys, jeg takker Dig, Herre og Skaber, 
for al den Glcrde og Henrykkelse, som jeg har fslt ved at 
betragte dine Hcenders Vcerk. See, jeg har nu fuldendt denne 
Bog, som indeholder Frugten af mine Arbeider, og jeg har 
ved dens Affattelse anvendt al den Forstaud, som Du har 
givet mig. Jeg har forkyndt hele Storheden af dine Vcerker 
for Menneskene, jeg har forklaret dem Vidnesbyrdene derom, 
forfaavidt som min endelige Aand har tilladt mig at om
fatte deres Uendelighed. Jeg har af al Magt bestrcebt mig 
for ad Philosopbiens Vei at oplofte mig til Sandheden; og 
hvis jeg elendige Orm, der er undfanget og opfodt i Synden, 
skulde have sagt Noget, som var Dig uvcrrdigt, o! da 
viis mig det, for at jeg kan udflette det. Har jeg ikke 
ladet mig henrive af Indbildskhedens Forfsrelse ved.at be
tragte dine Vcerkers vidunderlige Skjonhed? Har jeg ikke 
havt min egen Berommelse for Die, da jeg opreiste dette 
Mindesmærke, som ene og alene burde vcrre indviet til din 
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LEre? O! om saa var, da viis Dig som en mild og barm
hjertig Fader imod mig, og forund mig den Naade, at dette 
Vcrrk, som jeg nys har fuldendt, altid maa vcrre afmcegtigt 
til at frembringe det Onde, men derimod bidrage til Din 
Wre og Sjcrlenes Frelse!" 

(IZ u cli I !> n c!, (leolo^ilz et Is ^Unei clkins leurs 
r»ppoi ts kvee li, tlieolo^ie nstui'klle; tigliuit cie I'»n^Ikiis 

pk»- sio^en. I. Pag. 9 i Noten) 

D e  T h o u s  B s n .  —  „ H i s t o r i e s k r i v e r e n  D e  T h o n  f o r 
tceller i sine Memoirer, at han hver Morgen, foruden den 
Bon, som det er enhver troende Christens Pligt at gjsre til 
Gud, henvendte en mere personlig Bsn til ham for at bede 
ham om at rense hans Hjerte, at ndjage alt Had og al 
Smiger deraf, at oplyse hans Aaud og lcere ham Sandheden 
at kjeude, som saamange Lidenskaber og modsatte Interesser 
ncrsten havde begravet. Det gjsr et velgjorende Indtryk at 
finde en saadan Overensstemmelse mellem samtidige For
fattere." 

( O  e  V s u A e l l  e s ,  H i s t o i r e  c i s  k a c o n .  I .  P a g .  1 0 7  

i Noten). 

P r c r s t e l i g  V o n .  —  „ B s n n e n  e r  d e n  P l i g t ,  s o m  f r e m 
for Alt maa ligge Prcesten paa Hjerte; den er uadskillelig 
fra det præstelige Embede, ja, saa at sige, Sjcrlen deri; den 
er Prcrstens eneste Sikkerhedsmiddel, den alene holder Be-
geistriugen i Live og forebygger de Farer, som ere forbundne 
med Eders Embedsforretninger, den alene sikkrer Eder Vel
signelse i Eders Embede Men, mine Brodre, selv om 
Bonnen ikke var saa uundvcerlig for os, som den er, for at 
fikkre os Velsignelse i vor Gjerning, er den da ikke en Pligt, 
som vi skylde vore Menigheder? Horer det ikke med til vort 
Kald som Prcester og Sjcrlessrgere uafladelig at bede for 
dem? Er det ikke den væsentligste Pligt i det prcrstelige 
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Embede, der jo gjor os til Midlere mellem Gud og Menig
hederne? Det er gjerne til Prcrstens Bsnner, at Gud knytter 
de naaderige Velgjerninger, som ere tiltænkte hans Menighed: 
vor Pligt, mine Brodre, er det, bestandig at fremstille vore 
Menigheders Fornodenheder for ham, at nedbede hans rige 
Barmhjertighed over dem, at afvcrbne hans Vrede, naar han 
sender Plager og Tugtelser over dem til Straf for deres 
Synder i vor Pligt er det, at sukke for ham over de Laster, 
hvormed vi see vore Menigheder besmittede, og som vi med 
a l  v o r  O m h u  o g  a l  v o r  I v e r  i k k e  k u n n e  f r i g j o r e  d e m  f o r ;  
vor Pligt er det, at bede ham om Styrke for de Svage, 
om Anger for de ubodfcrrdige Syndere, om Vedholdenhed 
for de Retfcrrdige. Jo talrigere vore Menigheders Fornoden-
heder ere, desto mere levende, desto hyppigere maae vore 
Bouuer vcrre: vi bor aldrig fremtrcrde for ham, som fordnm 
Lovens Nppersteprcest, uden at bcrre Stammernes Navne 
skrevne paa vort Hjerte, det vil sige, Navnene paa den Me
nighed, som er os betroet; det bor altid vcrre Hovedgjen-
standen sor vor Bon." 

i >  8  s  i  I  i  v  l i ,  D o u x i v m e  c l i s c o i i r s  8 ) n o c I » I :  D < z  l a  

n e c e s s i t e  6 e  l a  p r i e r e ) .  

O m  d e t  S a m m e .  —  „ L a d  B s n n e n  v c r r e  k n y t t e t  t i l  
alle dine Bestrcebelser; tal til Gnd oftere end til Menig
heden selv om dennes syndige Vandel; beklag dig hellere over 
de Hindringer, som din egen utro Pligtopfyldelse lcrgger i 
Veien for deus Omvendelse, end over de Hindringer, som 
dens Gjenstridighed kan lcrgge i Veien derfor; stilregn dig i 
Admyghed selv Skylden sor den ringe Frngt af dit Embede; 
undskyld som en kjccrlig Fader dine Borns Feil, og anklag 
kun dig selv for dem; osv." 

(!>! » s s i 11 o n , Oi8c<)ui'8 8vi- le cle8 pg8teu>'s pour 

l o  8 s l u t  c l e 8  s m e s ) .  



363 

Anmærkning VIII.  

Om Brugen af Katechismus. 

„Et hensygnende Liv i de christelige Troessamkund har 
altid havt sin ncermeste Aarsag og sit sikkreste Forvarsel deri, 
at Katechismen fuldstcrndig er traadt istedetsor Bibelen ved 
Ungdommens Religionsnnderviisning; og Christendommens 
Gjenoplivelse i de protestantiske Lande har derfor baade vceret 
bevirket og betegnet ved det Fortrin, som tilstodes Bibelen 
fremfor Katechismen, der vel ikke derfor aldeles udelukkedes, 
men indskrænkedes til sin eneste fornuftige Anvendelse, som 
er, at give Bibellcrseren et kort Indbegreb af den bibelske 
Sandhed. Naar Bibelen engang har indtaget den Plads, 
lom tilkommer den i Ungdommens Religionsundervisning, 
da kan man tceuke paa at forfatte en Katechismus; og kun 
De ville kunne gjsre dette godt, som forst have lagt Bibelen 
til Grund for deres Religionsundervisning; vi troe at knnne 
forsikkre, at en saadan Haandbog da vil blive affattet efter 
en ganske anden Plan og paa en ganske anden Maade end 
selv de bedste af dem, man hidtil har benyttet. Men hvad 
der fremfor Alt er paatrcrngeude uodvendigt, er at fore de 
stakkels Born til Kilden og lade dem selv drikke af det levende 
Vand, der hidtil, retfom om det kunde vcere en Medicin, 
draabeoiis er bleven dem givet, efterat det forst havde tabt 
sin Smag, ja endogsaa var bleven fordcrrvet ved at gaae 
igjennem de lange og gamle Ror, som Menneskene havde 
opfundet. 

Selv om det ikke var en beviislig Kjendsgjerning, at 
flere af de autoriserede og ved en lang Brng helligede Kate-
chismer ere udarbejdede med Foragt for al Logik og sund 
Fornuft og fremstille de christelige Lcrrdomme paa en saa usam
menhængende og modsigende Maade, at deres rette Betydning 
gaaer tabt, og at de gjensidig ophcrve hinanden, kortsagt. 
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selv om Katechismerne herefter vare saa gode, som de 
kunne vcere, maatte man dog alligevel berove dem den Plads, 
de hidtil have indtaget, og overlade denne til den hellige 
Skrift, som er den forfte af alle Katechismer. Men Sagen 
er ikke afgjort derved, at man giver ethvert Barn en Bibel 
i Haanden; dette er hverken beqvemt eller passende. Man 
er derfor kommen paa den Tanke at uddrage ordret af den 
Alt, hvad der er uundvccrligt at vide for en Christen; det 
vil sige det Samme som at nddrage alt Det, der kan nem
mes af Barnet: saaledes er jo i Virkeligheden denne gud
dommelige Bog affattet: den er en Flod, har man sagt, 
hvori en Elefant kan svomme, og som et Barn kan vade 
over. Det er ligegyldigt, om man svommer eller vader over 
den; det gjcrlder blot om at komme over den, og det kan 
et Barn ligesaa godt som en Voxen. Denne Sidste maa jo, 
for at blive en Christen eller, som Evangeliet udtrykker det, 
for at indkomme i Himmeriges Rige, vende tilbage til Barn
dommen og blive som et Barn. Jeg indrommer, at det er 
en srivillig Barndom, og at den knn derved faaer Vcrrd og 
Betydning. Barnet selv er ikke tilfulde Christen, uden naar 
det har ophort at vcrre Barn i Ordets egentlige Betydning og 
paany bliver det ved sit eget Valg og med Overlceg; men 
det vedbliver dog ligefuldt at vcrre en Sandhed, at man, for 
at blive en Christen, maa modtage Bibelens Sandheder i den 
Betydning og med det eenfoldige Sind, hvormed et Barn 
vilde modtage dem. 

V i n e t :  s u r  I ' I i i s t o i e  s l i i n t e ,  I »  k i d l e  

p n i -  A l o r o l .  —  L e m e u r  1 8 4 0 .  I X .  P a g .  2 1 3 ) .  

Anmcerkning IX. 
Bengels Pastoralgrundscrtninger. 

1. En Sjælesorger maa vcere guddommelig vis i sin 
Sag, det vil sige, vis paa sit Kald til Forsoningens Embede 
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og overbeviist om Sandheden af hvad han prcediker. Han 
skal, saa at sige, kunne sremlcrgge sit aandelige Fodselsbrev; 
han skal vcrre fast besluttet paa at befordre Guds LEre, paa 
at leve for Christus og tjeue ham, paa selv at komme i 
Himmelen og hjcelpe mange Andre derind. 

2. En Sjcelesorger skal med Liv og Sjcel tage fat paa 
sin Gjerning, dristig styrte sig midt ind i Kampen og for 
Alting ikke lade Modet synke. Til den Ende overveie han: 

s )  A t ,  e f t e r  m i n  M e n i n g ,  t r e d i e  S o n d a g  e f t e r  T r i n i 
tatis aldrig gaaer hen, uden at der opstaaer Gloede i Him
melen over en Synder, som bliver vuudet ved dette Evan
geliums Forkyndelse; og at et saadant lille Korn, selv om 
det efter en lang Tids Forlob kun eengang bliver os forundt, 
er en overordentlig Vederqvcegelse. 

d) At naar der stnndom times os Modgang og Gjen-
vordighed, saa er Saadant godt for os, idet det holder 
Overmod borte. Man lcerer derved at kjende sig selv, yd
myger sig desto mere for Gud og anraaber om Aandens 
Vidnesbyrd, der bringer alle Tvivl til at forstumme. 

e) At Gud jo ogsaa maa have saamegen Taalmodighed 
med dem, der have modtaget Evangeliets Bndskab, troe der-
paa og forkynde det. Hvor lcrnge venter han ikke, inden der 
kommer Noget ud, som passer til hans Diemed! Med hvor 
megen Viisdom leder han dem ikke for at bringe noget Godt 
ud af deres Svaghed og Ureenhed! Og de skulde ikke ogsaa 
bevise Taalmodighed? 

c!) At han ikke kan gjore for, at han lever i en saa 
jammerlig Tid, hvor der kun lader sig udrette saa Lidet; 
hvor det, paa Grund af den Forbandelse, som hviler over 
Tiden formedelst de Fattiges Udsugelse og Undertrykkelse, 
intet Under er, om man kun har saa liden Frugt af sin 
Prcediken; hvor Dvrigheden ofte, selv naar den seer det 
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Onde, ikke bryder sig om at hjcrlpe, og den Mindre altid 
bliver opslugt af den Storre. 

e) At Gud (Ezechiel 9, 4) lod alle de Folk betegne, 
som sukkede over de Vederstyggeligheder, der gik i Svang, og 
forskaanede dem for de derpaa folgende Straffe, 

f) At han ogsaa kan have Vederqvcegelse af det, som 
Gud udretter ved Andre, naar han i Admyghed glceder sig 
sig derover, som om det var skeet ved ham selv. Derved 
tilegner han sig Andres gode Gjerninger, nden at vcere ud
sat for Selvbehagelighedens Farer. 

A) At selv om Folk ikke virkelig blive opvakte ved Evan
geliets alvorlige Forkyndelse, saa blive de dog gjerne en 
Smule blodgjorte, tcemmede og formildede ved en klarere 
Erkjendelse af de guddommelige Ting. A. H. Francke vid
nede efter en lang Erfaring, at Folk, som have en retskaffen 
Mand til Prcest, lidt efter lidt blive bedre, mildere og 
ordentligere. 

Naar Gnd giver den Ene en rigere Hoft end den Anden, 
saa solger deraf endnu ikke, at Gud finder mere Behag i 
Hiin end i Denne. Chirurgerne have forskjellige Instru
menter: uogle bruge de daglig, andre kun meget sjeldent og 
i ganske sceregne Tilfcelde, og dog kuune de sidste vcrre dem 
ligesaa kjcere som de sorste. Fremdeles: naar et Trce ikke 
scrldes ved eet Hug, men ved halvtredsindstyve, og En gjor 
tre Hug, en anden fem og fyrgetyve, den Tredie og Sidste 
to, saa er det Sporgsmaalet: hvem af disse har virket meest, 
hvem af dem vil faae den swrste Lon, og hvem af dem veed, 
hvormeget han har bidraget til at fcrlde Trcret? Saaledes 
forholder det sig ogsaa med en Sjælesorgers Arbeide. 

3. En Sjælesorger maa vcrre ligesom en Hone, der 
tager sine Kyllinger under sine Vinger, ja endogsaa finder 
sig i, at de hoppe op paa dens Ryg. Sand Fortrolighed 
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kan ikke fremtvinges med Magt, men kun tilveiebringes ved 
Kjcerlighed; en venlig Omgang udretter oste langt Mere end 
alle mulige Beviser og Prcedikener. — Naar Solen brcrnder, 
kaster Vandringsmanden af egen Drift Kappen af. Det er 
bedre, naar een eneste Due kommer flyvende af sig selv, end 
naar mange blive drevne ind i Dueslaget. Det vilde vcere 
meget godt, om mau kuude vcenne Folk til at sporge deres 
Sjcelesorger og underholde sig med ham paa en aabenhjertig 
Maade. Selv med verdsligsindede Mennesker vilde dette vel 
kunne opnaaes. 

4. Sjcrleforgeren skal ikke aldeles skye venskabelig Om
gang med Verdensmennesker, blot at han ikke gjor sig deel-
agtig i fremmede Synder. Der kommer altid noget Godt 
ud, uaar det, som forkyndes fra Prcedikestolen, stemmer over
eens med hvad man viser i sin daglige Omgang. Noget 
gaaer vistnok tiljpilde; men til Slutningen fremkommer der 
dog Noget. Det gaaer her ligesom i et Sneeveir: Meget 
af Sneen bliver flugt af den vaade Jord; men endelig op-
naaer den dog en vis Consistents og bedcekker Jorden med 
et hvidt Lag. Derfor i sparke, cjunm poles. 

5. Det er altid en betcenkelig Sag, naar Prcester ikke 
bekymre sig om at leve i broderligt Samqvem med andre 
sande Christne. Deres prcestelige Forretninger blive dem ester-
haanden til et let Haandvcrrksarbeide, og Mange gjore sig 
det ^aa mageligt lom muligt eller nedsynke endogsaa i time-
lige Interesser, omendstjondt man ikke skal kunne ncevne 
mange Prcester, der som saadanne ere blevne synderlig rige. — 
De redelige Sjcele ere Prcrstens Haand; den redelige Lcerer 
er Menighedens Die. Haanden kan tage fat, lofte og bcere, 
og kan faaledes vcere til stor Nytte for Diet. 

K. Erfaringen lcerer, at Sjcrlene vistnok hyppig faares 
paa en gavnlig Maade ved den offentlige Prcediken; men 
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den ovrige Deel af Naaden gives dem kun ved Hjalp af en 
individuel Behandling; derfor bor man ikke ringeagte den 
private Sjcrlesorg. Ved Hnusbesog navnlig kan en Prcrst 
ofte udrette langt Mere end ved den offentlige Prcrdiken. I 
saa Henseende er det godt, naar man altid viser den samme 
Beredvillighed til at besoge Enhver, som onsker det, og naar 
man giver Tilhorerne Frihed og Opmuntring til selv at 
komme derhen, hvorhen deres Tillid driver dem; man bor 
ogsaa lade dem mcerke, at man gjerne seer, at Naboerne ere 
tilstede, naar man besoger et Hnus. 

7. Med Hensyn til Sjcrlenes Veiledning er den forste 
Negel denne: ikke at gjore Noget af sin egen Villie og ikke 
at undlade Noget af hvad der er Guds Villie. De Sjcele, 
om hvilke man har noget Haab, maa man soge at ncrrme 
sig i saadanne Oieblikke, da de ikke ere anfægtede; men har 
man at bestille med Gjenstridige, da maa man altid gaae 
los paa dem med Guds Ord. Man maa begynde med at 
tale om ligegyldige Ting og derpaa lidt efter lidt paa en 
behagelig Maade lede Samtalen derhen, hvorhen man vil, 
saa at Folk tilsidst selv svare uden egentlig at vcere adspurgte. 
Hvor man daglig har Leilighed til at omgaaes med ^olk, 
der lader det sig bedst gjore at oppebie et gunstigt Dieblik. 
Men hvor man kun sjeldent, ja maajkee kun een eneste Gang 
har Leilighed dertil, der bor man endelig ikke lade den gaae 
forbi uden at aflcegge Vidnesbyrd. Skulde saadaune ^olk 
doe pludselig, vilde Forsommelsen heraf foraarsage En stor 
Angst, og omvendt, har man aflagt Vidnesbyrd om Sand
heden, vil det glcrde En- Wngstelig maa man ikke vcrre; 
derved fordcerver man Meget. Man afgjore Alt med Gnd, 
ikke med sig selv, saa at det med Rette kan siges: Jeg har 
g j o r t ,  h v a d  d u ,  o  G u d ,  h a r  b e f a l e t  m i g .  D a  v i l  m a n  
visselig i Nodens Dieblik modtage et guddommeligt Svar. 



369 

Et eneste ubetydeligt Ord, et Blik, en Lysstraale kan gjsre 
Udslaget i en Sjcrl, naar man trcrfser Sommet paa Hovedet. 
Man sagde engang til en Mand, hvis Kone var syg, at han 
havde en Helligdom i Hnset. Dette Ord scrstede sig i hans 
Sind. Det er en stor Fordeel, naar man i sin Tale forstaaer 
at bruge heldige og trccffende Udtryk. 

8. Hvor det gjcrlder om at vinde Sjcrle, maa man 
ikke agte Noget for ringe, og om de end ere nok saa faa, 
maa man dog lade dem vide, at man anseer det for Umagen 
vcerdt at fore dem til Frelseren. 

9. Man maa aldrig ganske foragte Nogen. Naar 
et Menneske har en elter anden Feil, skal man ssge at 
bringe ham til at erkjende og aflcrgge den. Men hvad enten 
dette nn lykkes eller ikke, maa man i ethvert Fald see at 
ndsinde og ndvikle de gode Sider hos ham. 

10. Jeg anseer det for meget vigtigt, at man i en v 
Sag ikke anvender mangeslags baade stcerke og svage Beviser 
og Bevcrggrnnde; thi de staae da hinanden gjensidig i Veien. 
Man skal hellere anfore een Hovedgrund og holde sig til den. 

11. Der gives Sjcrle, som, jo mere man trcrnger ind 
paa dem og soger at lcrre dem at kjende, destomere synes 
at tillukke sig og unddrage sig Paavirkning. Man maa 
da vente, vcrre stille og i nogen Tid finde sig i at undvcrre 
Frugter af sin Virksomhed. Passivitetens Tilstand, hvorom 
Tanler og Andre skrive, er nbekjendt for Mange, som ville 
fremdrive sig selv og Audre altfor meget. Under en saadan 
Tilstand foregaaer der oste i en Sjcrl Mere i eet eneste Die-
blik end ellers i hele Maaneder; og dette er da langt mere 
varigt end det Fremtvuugue og Fremkunstlede. Der gives 
Sjcrle, for hvem det, paa Gruud af denne onde Verdens 
Fristelser, er godt at forblive ligesom i Knoppens Tilstand 
(gemma) og forst i Afskedens Oieblik at aabenbare sig tyde-

24 
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ligt og gaae over i Lysets Rige. For dem, der have med 
Sjcelesorg at gjore, tjener dette til en god og trostelig Efter
retning. Man gjor, hvad man kan gjore, su-zvitei- (med 
Freidighed), og det Dvrige overlader man til Overhyrden, 
og tamker med Moses: „Har jeg da undfanget og fodt dette 
Folk?" 

12. Det er i hoieste Grad vigtigt, at Prcrsten veed at 
iagttage den rette Taet. Hvor der er et sandt Liv tilstede, 
der bcerer det sig selv. Men naar Sjcelesorgeren bestandig 
vil hjcrlpe og rette paa Sjcrlene, saa forlade de sig herpaa, 
b l i v e  d o v n e  o g  l a d e  s i g  b c e r e .  —  P a t r i a r c h e n  A b r a h a m * )  
forlod Folk, saasnart han havde bragt dem saavidt, at de 
sagde: „Vi troe paa Gud Fader og paa hans Son, Iesnin 
Christnm." — Ogsaa Christns sagde til sine Disciple: „Det 
er Eder gavnligt, at jeg gaaer bort." Og Dronning Can-
daces Gilding blev forladt af Apostelen, saasnart han var 
bleven dobt (Ap. G. 8, 27). — Naar jeg havde et Trce og 
bestandig vilde beklippe det og grave om det, saa troer jeg 
ikke, at det derfor vilde trives bedre. Ligesom et Barn, der 
begynder at gaae, lettest falder, naar man raaber til det: 
„fald ikke", faaledes gaaer det ogsaa, naar man hos Sjcclene 
bestandig driver paa notus retlexos (Bestrcrbelje efter at 
forskaffe sig en tydelig Forestilling om sin Naadestilstand og 
sin Fremgang i Helliggjorelse). Der gives Sjcrle, hos hvem 
Alt bestaaer i getilius <Iireeti8 (fri Handlen af Tro og 
Kjcerlighed). Disse komme bedst frem, og hvis man vilde 
drive dem frem, vilde man kun skrcemme og forvirre dem. 
Andre derimod kunne nok trcenge dertil. Derfor maa Sjcele
sorgeren vide at gjore Forskjel. 

En af de forste christelige Eneboere, som levede i det fjerde Aarhundrede 

efier Chriftus. 
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13. Hvad er det Fornemste i Sjælesorgen? Det, som 
tidt forekommer i Psalmerne under Navnet .j g s e !i g r: Op
rigtighed, Ligefremhed; man kan sammenligne den med en 
lige Linie, hvor der ikke findes noget Skjcevt eller Dobbelt, 
som nndgaaer Hoiderne og Dybderne og er den ncrrmeste 
Vei til Maalet. 

14. Kjcere Sjcrlessrgere! Vi ville fylde vore Hjerter 
med Christi Kjcerliahed: den gjor os glade, modige og 
virksomme; den hjcrlper os til at erkjende, hvorledes det i 
Virkeligheden staaer sig med en Sjcel, for at vi desto lettere 
knnne hjcelpe den frem. — Man bnrde stille sig i et mere inder
ligt og fortroligt Forhold til sine Sogneborn og stedse ihukomme, 
at man har Medmennesker og Medsorloste for sig. Hvor
ledes bcrrer man sig ad nuder en Pest eller andre offentlige 
Ulykker? Man hjcrlper hinanden og tager sig af hinanden 
uden at tcrnke paa udvortes Fortrin eller udvortes Standsforskjel. 
Handler man saaledes med et Menneske, saa kan man lige
lom tage ham fangen og omgaaes med ham efter eget Tykke. 

15. Jeg lader gjerne enhver Sjcrl beholde sin scrregne 
Troesgruud, selv om Præmisserne ere svage eller endog falske, 
naar blot Conclnsionen er rigtig. Det er ligesom med et 
Barn, der skal gaae hen over Stuegulvet og holder sig fast 
ved sin egen Kjole; kommer det blot frem, saa kan man jo 
jagtens lade det beholde deuue indbildte Hjcelp. O! med 
hvormegen Forsigtighed maa ikke Mennesket behandles! Jo 
mere Sjcrlen anspcrndes, desto hurtigere flappes deu igjen og 
helder da desto mere over til deu anden Side. 

16. Hvad Privatforsamlinger angaaer, da vilde det 
vcrre meget onskeligt, at man ikke, nuder Paaskud af at 
holde over den borgerlige Orden, paalagde de fromme Sjcrle 
formange Indskrænkninger, men derimod lod dem have Fri
hed til at benytte den Tid, da Andre soge verdslige For-

24* 
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noielser, til paa deres Viis at opbygge sig med hverandre 
ved Guds Ord. Ogsaa jeg betragter dem ligesom en Bi-
svcrrm, men i god Betydning, og jeg anseer det for en stor 
Skade, hvis den, istedetfor behcendigt at blive opfanget, 
bortskrccmmes. 

17. Jeg begriber ikke, hvad man har imod at besoge 
Privatforfamlmger. Hvorfor skal Enhver blive for sig selv 
og vcrre from for sig selv alene? Det er jo ligesom naar 
Folk gaae over en Mark, og jeg vilde befale dcm ikke at 
gaae sammen, men derimod at holde sig et Bosseskud fra 
hinanden. 

18. Sygdomme forndscette Liv. Hvor der altsaa er en 
aaudelig Sygdom, der maa der ogsaa vcrre et aandeligt Liv. 
De Ugudelige ere aldeles dode. Hvorfor ville da Prcrsterne 
forkaste eller fare strengt frem imod Guds Born, saasnart de 
opdage Noget bos dem, som ikke just er rigtigt? Skulde 
man ikke hellere ssge at drage dem til sig og helbrede, hvad 
der er sygt? 

19. Der gives Folk, som tillcegge Forsamlingerne alt
for stort Vccrd, og som synes at mene, at de ere bedre, fordi 
d e  t a g e  D e e l  i  d i s s e  D v e l s e r .  M e n  d e  e r e  h v e r k e n  a l e n e  
eller alle fromme. Ogsaa udeufor disse Forsamlinger gives 
der fromme Sjccle, og der sindes Hyklere der som overalt. 
Et Menneske tcrnker anderledes som Tiljkuer end som Dommer. 
Forstyr ikke Guds Vcrrk. I det uaturlige Liv lader man jo 
dog Enhver gaae sin egen Gang; i Biting kan og skal man 
gjerne vcrre eftergivende, for at kunne staae desto fastere 
i Hovedsagen Dem, der paa Grund af deres Besog i 
disse Forsamlinger maae lide Ondt af Verden, skal man 
ikke strax troste: Saadant er godt og gavnligt for dem. Naar 
mine Tjenestepiger behandlede mine Dottre paa en grov eller 
haard Maade, faa har jeg ikke strax taget mig deraf eller 
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blandet mig deri: det har sparet mig Noget af den faderlige 
Tugt. 

20. Lunkenheden er i vore Dage saa ^stor imellem Folk' 
at det ikke er muligt at tilveiebringe et saa noie Bekjendt-
skab og en saa inderlig Fortrolighed, som maatte kunne findes 
i en Menighed af lutter Gjenssdte. Det rette Dieblik er endnu 
ikke kommet. Der horer Meget til at skabe et virkeligt Samfund. 
Der maa vccre megen Oplysning og megen Erfaring tilstede. 
Et Samfund maa nodvendigviis have Provelsens Aand og 
besidde Medlemmer, som allerede have stor Erfaring, og som 
ere istand til at lede de Andre; ellers forvirrer man blot 
hinanden. Man maa tage sig vel i Agt for, at den broderlige 
Fortrolighed ikke skal blive til en Comedie. Ak! det er des-
vcrrre altfor almindeligt; man hykler sor hinanden, man ssger 
at behage hinanden, man forsommer Straf, Formaning og 
Opmuntring til christelig Kjcrrlighed. Der gives Folk, som 
hverken have Admyghed eller Kjcrrlighed eller Noget af Christi 
Aand, og som alene udmcrrke sig ved at stifte Forbindelser 
og danne Forsamlinger. Er dette ikke at spille Comedie? I 
et Brodersamfnnd maa der vcrre Fællesskab i Bon og Love, 
som Alle ere underkastede, dog uden at binde Nogen til Tid 
eller Form; thi jo fastere Knnden bindes, desto burtigere brister 
det. Mange holde ud, fordi de nu eengang have begyndt 
og ikke ville paadrage sig Bebreidelse for Ubestandighed. Jo 
mere man indlader sig paa falles aandelig Dvelse og For
trolighed, desto mere maa man vogte sig for Efterabelse. 
Hvad vilde man tcrnke om to Vandrere, som hver have deres 
Fodsti at vandre paa, eller rettere, som hver skulle bane sig 
deres Vei, hvis den Ene bestandig satte sin Fod paa den 
Andens Vei? De kunne jo meget godt komme til Rette uden 
dette og vcere hinanden ncrr nok alligevel. Den Ene maa 
ikke drive den Anden frem; men Alle bor de lade sig drive 
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af Herrens Aand. Men Mange komme bestandig lcengere 
bort fra Gnds Aasyn og ind paa deres egne Veie. Slige 
Folk blive da bestandig ligegyldigere og lunknere i Christen
dommen; man maa uafladelig vcere hos dem og ikke lade 
dem have nogen Ro. Den, som virkelig er falsk, vil da 
snart trcckke sig tilbage. 

21. Den, som ikke kan hindre de Synder og de Veder
styggeligheder, som gaae i Svang, maa idetmindste snkke til 
Gnd derover og Tid efter anden aflcrgge et alvorligt og ro
ligt Vidnesbyrd derimod, ubekymret, om det frugter eller ikke. 
De Protester, som fornemme Folk undertiden nedlcrgge imod 
Krcrnkelse af deres Rettigheder, omendskjondt de meget godt 
vide, at deres Protest ikke for Dieblikket vil have nogen 
Virkning, indeholde ligesom en Paamindelse til Sjcrlesorgeren 
om at vedblive at aflcrgge Vidnesbyrd om Sandheden, om 
end tilsyneladende Intet derved udrettes; med Tiden vil det 
dog altid bcrre nogen Frugt, og saa har man idetmindste sin 
Samvittighed fri. En Flod vedbliver bestandig at lobe, hvad 
enten man oser af dens Vand eller kaster en Steen deri. 

22. Alt, hvad der aabenbart strider mod Guds Bud, 
skal Sjcrlesorgeren fremstille i dets hele Syndighed saa al
vorligt og saa tydeligt, at Enhver kan forstaae det, og ikke 
af Menneskefrygt lade sig afholde derfra. Verden sinder sig 
desuden i, at mau siger den mange bittre Sandheder lige i 
Dinene. Vistnok forer enhver Bebrejdelse Smerte og Skam 
med sig, og dette soraarsager i det forste Dieblik nogen 
Uvillie; men bagefter skammer man sig dog og gaaer i sig 
selv. Paa den anden Side maa enhver Irettesættelse og 
Revselse skee med Klogskab, og hertil horer: 

g. Man vogte sig for aabenbar unyttige Foretagender; 
thi saalcrnge er Anseelsen bevaret; men har man forst eengang 
skudt feil, saa hjcelpe de herligste Seire Intet. 

-
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d. Man skal ikke altfor let optage Noget som en per
sonlig Fornærmelse, ellers plager man sig blot til ingen 
Nytte. Sligt skal man hellere see igjennem Fingre med. 

o. Man maa ssge at gribe det rette Oieblik; thi naar 
man i nrette Tid kommer med Noget, der har en Braad ved 
sig, saa forbittrer det Vedkommende i saameget hoiere Grad, 
fordi det seer ud, som om man med Vold og Magt vilde 
ham tillivs. 

tl. Naar man erfarer Noget om et Menneskes tidligere 
Synder, saa skal man ikke strax tale til ham derom. Det 
er bedre, naar man venter og giver noie Agt paa ham, til 
han igjen forsynder sig. Saa kan man ligesom tage ham 
paa fersk Gjerning; men man maa ikke blive staaende ved 
dette enkelte Tilfcelde, men tage hans hele Tilstand med. 

e. Man bor vise Upartiskhed, Kjcrrlighed og Medliden
hed; thi naar man blot lader et Menneske mcerke, at man 
betragter ham som sit Medmenneske, saa kan man allerede 
derved vinde hans Hjerte. 

f. Man maa sorstaae at sremscette Alt paa en passende 
Maade. Et forgyldt Nei bliver undertiden bedre optaget end 
e t  r a a t  J a .  

A. Man skal ikke behandle alle Mennesker nden Forskjel 
som grove Syndere; derved kan der let opstaae en hemmelig 
Pharisceisme hos Folk, idet Enhver tcenker ved sig selv: jeg 
har en bedre Indsigt, jeg forer en retfkafnere Vandel, saa 
vidt er det dog ikke kommet med mig. 

23. I de Ting, som henhore til Adiaphora, saasom 
Spil, Dands o, s. v., gaaer man undertiden sor vidt og 
spcender Buen for stcerkt. Man maa ikke bedomme Andre 
efter sig selv; man kan jo ikke give dem sine Dine og sin 
Indsigt. Folk ere nu eengang opvoxede paa denne Maade; 
deres Hjerte er som Lceder, ja ofte endogsaa som Been. 



376 

Naar jeg skulde vcelge imellem en naturlig Munterhed og et 
ubodfcerdigt Hjertes Sorgmodighed, saa vilde jeg foretrcrkke 
den forste. Hiin er vistnok et ucegte Billede af Gnds Salig
hed; men denne er netop det Modsatte deraf Meget bliver 
ogsaa betragtet som Synd, hvad der ikke er Andet end en 
tom Ceremonie, ja endogsaa ofte forebygger de egentlige Ud
brud af Synden. Slige Ting tager man rigtignok ikke med 
sig i Himmelen; men naar Angeren forst kommer, saa er det 
ikke Mindet herom, der volder de ftorste Smerter. De ere i 
Grunden en naturlig Folge af Menneskets uomvendte Til
stand, og ved Omvendelsen falde de bort af sig selv. Man 
maa derfor ikke forlange for Meget as Folk, og overgiven 
Dands og lignende Excesser skal man ikke fordomme med 
Bitterhed og altfor megen Lovmæssighed, overhovedet i slige 
Sager ikke opstille almindelige Regler, men henvise Enhver 
til hans Samvittighed og advare ham for at gjore Noget, 
der kunde foraarsage ham indre Uro og Samvittighedsnag. 
Job havde fuldkommen faderlig Myndighed over sine Born, 
og dog forbod han dem ikke at holde Gjcrstebud og at gjore 
sig tilgode; men han bad for dem. Dette skulde vi ogsaa 
flittigt gjore for vore Menigheder, og navnlig paa den 
Tid, da stige forfcengelige Forlystelser finde Sted; dette vilde 
ikke vcere uden Frugt; Loven derimod avler kun Vrede. 

Alt Dette forhindrer imidlertid ikke, at man jo meget vel 
ved passende Leiligheder kan meddele Folk sin virkelige An
skuelse af Sagen og sige til dem: at naar de gjore en saa 
yderlig Brug af deres Frihed og ikke ville indromme, at slige 
Ting knnne skade dem, saa bcrre de sig ad ligesom dem, der 
gaae saa yderlig paa Kanten af en Flodbred, som det blot 
er muligt at faae Fodfcrste; at de skulle tage sig i Agt for, 
at de ikke ved disse Daarskaber, Nydelser og verdslige For
fængeligheder forskjertse deres Andeel i Himmelen og mod
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tage deres Gode allerede i denne Verden; at de maae betcrnke, 
at den Glcrde, som de finde heri, er et Tegn paa deres uom-
vendte Tilstand, og at de ville lcrre at betragte alt Dette 
med et ganske andet Die, naar Gnds Aand engang begynder 
sit Arbeide i deres Hjerte o. s. v. 

Endelig bor Sjcrlesorgeren vel vogte fig for at bedomme 
hele sin Menighed efter den Vanart, som enkelte slette Per
soner lcegge for Dagen; thi fordi man i en Dam kun horer 
Froerue qvcrkke, deraf folger ikke, at der slet ingen Fiske 
findes deri. 

24. En Sjcelesorger skal ikke alene fra Prædikestolen, 
men ogsaa privatim, hvergang der tilbyder sig en naturlig 
Leilighed dertil, indskcrrpe den Pligt at forsage Verden; men 
han skal ikke troe sig forpligtet til strar at revse alt det 
Onde, som han »seer; han skal i denne Henseende handle 
efter Gnds Aands Indskydelser. En Gang tier man stille 
og sukker til Gud, eu anden Gang foler man en indre Drift 
og kan da ogsaa give Andre en kraftig Impuls. Det er 
ikke rigtigt, naar man vil formane og revse Nogen, at man 
saa ikke gjor det ligefrem, men derimod soger at anbringe 
Formaningen ved et Nytaarsonske eller andre siige Leiligheder, 
eller soger at naae sit Maal ad Omveie. Vil dn formane, 
da gjor det ligefrem, nden Omsvob, med hjertelig Oprig
tighed. Brug ingen List; Erfaringen har viist, at denne 
Fremgangsmaade tillukker Hjerterue istedetfor at aabne dem. 

25. Man maa have Agtelse for sin Menighed, og 
for dens Skyld binde sig noie til den lovlige Orden; saa 
gaae Tilborerne ogsaa snarere i sig selv og rette sig efter 
Ordenen. Selv i reent udvortes Ting, som angaae Kirken, 
maa man vise en hoi Grad af Noiagtighed; ellers slutte Folk 
fra Foranderligheden i siige Ting til Foranderlighed i Lcrren. 
Dog mener jeg ikke, at det i Prcedikenen skulde tages saa 
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noie, at man ikke kunde tilfoie Et og Andet, som faldt En 
i n d ,  s e l v  e f t e r  a t  m a n  h a v d e  s a g t  A m e n .  H o s  M a c a r i n s  
finder man, at Tilhorerne undertiden midt nnder Homilien 
opkastede Sporgsmaal, som bleve besvarede, omendskjondt de 
ikke stode i noie Forbindelse med Gjenstanden. En saadan 
Eenfold burde ogsaa sindes hos os. 

26. Mit Embede har ikke ofte kaldt mig til Syge eller 
Doende; men af den Smule Erfaring, jeg i saa Henseende 
har, troer jeg med Grund at kuuue forsikkre Folgende: 

Bon om aandelig Viisdom og Medfolelse med den 
Syge vil altid sikkrest lcere den tro Arbejder, hvorledes han 
flal forholde sig. Vi have et godt Forraad af saadanne 
Bibelsprog, Kirkesange og Riimbonner, hvori der indeholdes 
Henviisning til Christns, til hans forsonende Lidelse og Dod 
og til Guds Faderkærlighed mod os. Man tager da det, 
som er den Syge bekjendt og passer for ham, lcrgaer ham 
det paa Hjerte, gjor Anvendelse deraf paa haus ncervcerende 
Tilstand, men sporger ham ikke strax, om han altid har rettet 
sig derefter; det er bedre nformcerkt at lede ham til at af-
lcrgge en frivillig Tilstacielse. Man har vundet meget, naar 
den Syge selv anstiller en Sammenligning mellem sin nn-
vcerende Erfaring og sin tidligere Vandel. Hvor der ikke er 
aabenbart Hykleri tilstede, er det ikke raadeligt at omstyrte 
Alt; derved knnde Sjcrlene let forledes til den Tro, at man 
ikke tager nogetsomhelst Hensyn til den forberedende Naades 
tidligere Norelser i dem. Man gribe hellere enhver, nok saa 
svag Leilighed til at ophjcelpe dem; det efterfolgende Lys 
medforer altid en klarere og fuldstcrndigere Erkjendelse af de 
tidligere Mangler. Paa denne Maade beholder man fri 
Haand til den individuelle Anvendelse, som er af stor Vig
tighed. Hos meget grove Syndere, navnlig Rovere og Vel
lystige, sindes der ofte en hemmelig Fortvivlelse, og her maa 
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man begynde med at vise dem, at de endnu kunne hjcelpes, 
men at Sagen maa tages alvorligt. Denne Fortvivlelse 
yttrer sig ofte derved, at de sige: „jeg er fortabt, jeg tilhorer 
Djcrvelen", hvilket giver en passende Leilighed til at foreholde 
dem deres syndefulde Tilstand, baade i Almindelighed og i 
Scerdeleshed, men ogsaa til at henvise dem til Guds frie 
Naade. Alt eftersom man finder det nodvendigt, kan man 
dvcrle lcengere ved det Ene eller det Andet, enten ved Tro 
eller Anger eller Hengivelse i Guds Viltie, og ret eftertryk
keligt lcegge dem det paa Hjerte — Man maa ogsaa vogte 
sig for at tale for meget. Navnlig kan man hos meget syge 
Folk gjore en dobbelt Erfaring: Nogle bevidne bagefter, at 
Prcestens Besog har vceret dem kjcert og gjort dem godt; 
Andre derimod finde sig besvcerede og trcrttede deraf. Man 
maa altsaa heri agttage Forsigtighed; det gjcelder om at vide, 
hvor man skal tale, og hvor man skal tie. — Hvis en Syg 
viser sig aldeles utilgængelig, uaar man vil bringe ham til 
Erkjendelse af sine Synder, saa kan man komme ham i For-
kjobet ved en Bon og lcegge ham de Ord i Munden, som 
passe for hans Tilstand. Folk lade sig overhovedet lettere 
anklage, naar man i Bonnen stiller dem ligeoverfor Gud, 
end naar man vil tvinge dem til at ndtale deres Synds
bekendelse for Mennesker, i Scerdeleshed naar alleslags Folk 
ere ncervcerende. 

Mange Syge, i Scerdeleshed gamle Folk, betragte Vi-
carer og unge Prcester som Folk, der vel mene det godt, men 
endnu ikke have saamegen Erfaring som de selv. og altsaa 
endnn ikke have lcrrt, at det umuligt gaaer au at tage Chri
stendommen aldeles bogstaveligt. Man maa bestrcebe sig for 
at betage dem denne Fordom og vise dem, at det ikke kommer 
an paa Redskabet (Prcesten), men paa Sandheden selv; det 
vil ogsaa undertiden vcrre godt at lade dem forstaae, at deres 
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Sjcrls Frelse virkelig ligger En paa Hjerte, eftersom man jo 
ikke bar nogen Fordeel af at prcedike paa denne Maade 
fremfor paa en anden. 

Det er navnlig ved Privatcommunionen, at man har 
god Leilighed til at udfolde hele Iesn Christi Skat. Men 
man maa kraftigt bekcrmpe den vildfarende Anskuelse om et 
opus operalum (Fortjenstligheden af reent udvortes Gjer
ninger, f. Ex. as den blot udvortes Nydelse af Nadveren) 
baade i Henseende til Fortid, Nntid og Fremtid, og saavel 
for som nnder og efter Commnnionen maa man formane de 
Syge til knn at ssge deres Fred i Guds Naade formedelst 
Iesum Christum. 

En Sjcrlessrger maa ved Sygesengen tage ethvert gun
stigt Dieblik i Agt og benytte enhver Leilighed, som til
byder sig, til at virke noget Godt. Han bor derfor hen
vende sig til de Tilstedeværende enten for eller efter Dods-
faldet og give dem at forstaae, at hans Formaning, hvor 
kraftig den end monne vcrre, ikke er istand til at frelse den 
Syge; men at Alt afhcenger af, om dennes Hjerte stemmer 
i med, saaledes at han ikke blot i Almindelighed samtykker i 
hvad der siges, men med sin inderste Attraa og Lcengsel 
slutter sig dertil, at Mange, netop fordi det skorter dem 
herpaa, doe i Forstokkelse, hvilket man imidlertid ikke maa 
antage om Den, som beder og villig og troende modtager 
Formaningen. — Daaben for de Dode, hvorom Apostelen 
Paulus taler (1 Cor. 15, 29), modtoge efter min Formening 
De, som kort for deres Dod gik over til Christendommen. 
„At frelse ud af Ilden" er en Talemaade, der bruges om 
saadanne Sjcrle, som svcrve i en stor Fare og ere Fordær
velsen ncer, og mod hvem man maa anvende voldsomme 
Midler, fordi blide og rolige Forestillinger vilde vcrre spildte 
paa dem. Christi Ord: „faa ere de Udvalgte", skal ikke gjore 
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Evangeliets Tjenere forsagte, men opmuntre dem til Flid og 
Troskab. — Forovrigt troer jeg rigtignok, at Folk sjelden 
blive omvendte paa Sottesengen. Enten havde den Syge 
Naaden allerede i Forveien. knn mere i det Skjnlte, og da 
aabenbarer den sig i det sidste Oieblik; eller ogsaa gaaer 
han over i Evigbeden med sit forrige Sind. Dog maa man 
ogsaa lcrgge Mcrrke til, at der gives simple Folk, som af 
Mangel paa Dannelse ikke knnne ndtrykke, hvad der boer i 
dem. Hos saadanne Sjcrle viser det sig da gjerne i det 
sidste Dieblik; Gud lader ikke sine Bsrn gaae bort ganske 
i n<?0Anit0. 

Ubodfcrrdige, som gjerne ville opscette deres Omvendelse 
til det sidste Dieblik, maa man minde om, at man paa 
Sottesengen ikke er sikker paa at kunne aflcegge et frit og 
oprigtigt Vidnesbyrd, idet Hjertet bestandig vil bebreide os: 
„hvis du var sund og rask, vilde dn ikke handle saaledes." 

Man trcrffer undertiden Folk, som bestandig grcrde, men 
ikke ret kunne sige, hvorfor, og som beklage sig over, at de 
ikke med Ord kunne udtrykke deres Tilstand. Saadanne Folk 
skal man lade grcrde ud og udose deres Hjerte for Gud; det 
er jo nok, naar han horer og forstaaer dem. 

Ved Dodsleiet maa man ogsaa vel erindre, at Ufor
sonlighed stundom holder en Doende tilbage, der kan ind
slumre roligt, saasnart den Forucermede har udtalt Til
givelsens Ord. 

27. Til disse Bengels Forskrifter angaaende Sygebesog 
foie vi nogle af hans egne Ord til Syge. 

u. Til en dodssyg Mand, der allerede var opgivet, 
sagde han: „Kjcrre Ven. trceng ind i Gnds Kjcrrlighed og 
Lys, brug den Ret, som vor elskede Frelser, Jesus Christus, 
har erhvervet os faldne Mennesker. Gid Naadens Aand maa 
vccre kraftig i din Svaghed og fremkalde saadanne Sukke, 
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som rcrkke ind i Evigheden, hvor vi skulle leve sammen med 
hiin store Forlsber, der er gaaet ind for os og for alle 
Dem, der have vandret den Vei, som vi ogsaa skulle vandre. 
Jeg anbefaler dig til den trofaste Gud. Vi ville bede for 
hinanden." 

b. Froken v. St., der led af Tcrring, viste ham sine 
afmagrede Arme og beklagede sig over, at Gud endnu ikke 
vilde lose op for hende. Bengel svarede hende: „Det gaaer 
med Dem som med en as mine Disciple, der gjerne vilde have 
Ferie for Tiden; han maatte vente, indtil den sidste Time 
var forbi. De mener nu, at De ikke lamgere har Noget at 
gjore hernede; men De kan vcere overbeviist om, at det for 
en Christen er en god Forberedelse til Evigheden, naar han, 
esterat have pakket sammen og gjort sig reisescerdig, er nodt 
til at vente noget og oppebie, at Herren giver Tegn til Op
brud. Naar man skikker sig heri med Taalmodighed, saa er 
det en god og Gnd velbehagelig Gudstjeneste. 

e. Beugel besaudt sig tilligemed nogle andre christelige 
Venner ved Hosprcrst Grammlichs Dsdsleie, og isslge 
denne Sidstes Dnfle sang man solgende Psalme: 

Nnhet wohl, ihr Todtenbeiue, 
In der stillen Einsamkeit, 
Ruhet, bis das Eud erscheine. 
Da der Herr euch zu der Freud' 
Rusen wird aus euren Grusten 
In die sreien Himmels-Luften, o. s. v. 

Bengel gjentog for den Syge ethvert af Psalmens meest gri
bende Udtryk. Til Slutuiugen talede han om det himmelske 
Jerusalems Herlighed; det maa vcvre meget smukt, sagde han, 
eftersom der staaer skrevet: „Gud blues ikke ved dem, at 
kaldes deres Gud; thi han har beredt dem en Stad" (Hebr. 
11, 16). Herved blev den Syge saaledes grebet as Guds 
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Herlighed, at han folie sig dybt ydmyget ved sin egen Elen
dighed. Han sukkede, vaandede sig urolig paa sit Leie og be-
kjendte sin Syndighed. Bengel sagde til ham: „Det sommer 
sig vel, at Tjeneren beder om Tilgivelse." Dette gjorde den 
Syge ogsaa med Taarer og Sukke. Bengel vedblev: „Naar 
vi ret af Hjertet bekjende vor Skyld og vor Armod, da 
tinger Gnd heller ikke med os; han eftergiver os titusinde 
Talenter paa eengang." Endelig gjenvandt den Syge atter 
sin Rolighed og bevarede den indtil Enden. Da de toge 
Afsked fra hinanden, lagde de Hcrnderne paa hinandens Hoved 
og velsignede hinanden. 

cl. I Anledning af en Sindssvag sagde han: „Jeg taler 
gjerne med slige Folk, deels sordi der dog altid bliver hcrn-
gende Noget ved dem af hvad man siger til dem, deels ogsaa 
fordi man her ret kan see den menneskelige Naturs Elendig
hed. Men naar deres Melancholie er saa stor, at de hverken 
aabne deres Mund eller deres Hjerte, saa beder jeg dem en 
Bon for og opmuntrer dem til at gjentage mine Ord med 
hoi Rost. Der ligger en stor Kraft i Stemmen." 

28. Hvad cegteskabelige Stridigheder angaaer, .... da 
maa man vise Vedkommende, hvorledes de give Djcevelen frit 
Spil, naar de ophore at bekæmpe ham for at bekcrmpe hin
anden indbyrdes En Sjcelesorger vil overhovedet gjore 
vel i undertiden at tage sig for at angribe saadan Veder
styggelighed ret fra Grunden af og at bekcrmpe den med Ud
holdenhed. En stor Plet gaaer ikke bort, fordi man een 
eneste Gang gnider ganske loseligt paa den. I gamle Dage 
skrev man langt mere om de enkelte Synder; i vore Dage 
har man kun Die for Hovedfageu og mener, at det Ovrige 
nok vil komme af sig selv. Man sorglemmer, at man stun
dom kan trcckke et heelt Trce op ved at tage fat i een eneste 
Green. Der gives Sjcele, hos hvem Alt vilde vccre i Orden, 



381 

naar blot een eneste Feil blev rettet. Derfor, I Sjcelesor-
gere, bliver ikke trcrtte af at uddele Guds Ord rigeligen. 
Atheismen, som griber mere og mere om sig i Samfundet, 
og fom ikke saameget tilkjendegiver sig ved den mere eller 
mindre aabenbare Ryggesloshed hos enkelte Individer, som 
snarere ved den almindelige Mangel paa Alvor ved Tanken 
om den levende Gud, kan ikke grundigt bekcrmpes nden ved 
uafladelig at prcedike den guddommelige Sandhed. 

29. Naar man foreholder de Rige deres Pligt for at 
opmnntre dem til Godgjorenhed mod de Fattige, saa vilde 
det paa den anden Side ogsaa vcrre godt, om man kunde 
finde Leilighed til at minde de Fattige om Retfærdighedens 
og Troskabens Pligt; ellers skyde de Fattige Skylden paa de 
Rige, og de Rige paa de Fattige. Det vilde vcrre langt 
bedre, naar begge Parter i Forening sogte Gnd, og den 
ene kjcrrligt nnderstottede den anden. Det er maaskee, fordi 
man lader sig uoie med at prcedike for de Rige, at disse 
i de Fattiges slette Opforsel soge Paaskud til at ncrgte dem 
Understøttelse. 

30. En Sjcelessrger maa fornemmelig antage sig de 
Forste, nemlig Bsrnene, og de Sidste, nemlig de Doende, i 
sin Menighed; de Forste, fordi det er af dem, at han kan 
vente de fleste Frngter, de Sidste, fordi han knn har saa 
kort en Tid til at yde dem sit Embedes Bistand. 

31. Den Omstcrndighed, at Folk af den meest forskjel-
lige Sindsstemning uden videre stedes til Commuuion, maa 
nodvendigviis forvolde en samvittighedsfuld Sjcelessrger megen 
Uro og Bekymring. Naar man sporger mig, om det ikke 
vilde vcrre bedre at lade sig afscrtte end at give vor Herres 
Legeme og Blod til Alle nden Forskjel, saa svarer jeg: der 
maa gjores Forskjel mellem et theoretisk og et practisk For
svar af Sandheden. Det forste er mere eller mindre naf-
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hcengigt af de menneflelige Tings Forandringer; det andet 
derimod har til alle Tider vceret Misbrug underkastet. 

Har en Sjælesorger Samvittighedsskrupler med Hensyn 
til uvcerdige Nadvergjcrster, saa bor han sor Handlingen tale 
med hver Enkelt iblandt dem, forklare dem Handlingens store 
Betydning og det Ansvar, som de paadrage sig, og saa lade 
dem handle efter eget Tykke. Skranken maa opstilles foran 
Kirkens Dor og ikke omkring Alteret. Ved Uddelingen af 
Nadveren maa man handle med et glad og freidigt Sind, 
som om man paa eengang vilde meddele alle Communican-
terne hele Christi Blods Kraft, som om man paa eengang 
kunde lofte dem Alle op i Himmelen. 

Den hellige Nadvere er hos Mange et Middel til Om
vendelse. Prcrsterne bor derfor efter den Kundskab, de have til 
Communicantens aandelige Tilstand, sremsige Indstiftelses-
ordene med passende Eftertryk. Men jeg kan ikke billige, 
at man vil opstille det som en formelig Lcerescetning, at Nad
veren er et Omvendelsesmiddel; thi det er dog ikke dens 
egentlige Betydning. 

32. Lceren om Bonnens Virkninger og Lceren om det 
indre Ord ere meget vigtige; men der maa anvendes stor 
Forsigtighed i den Maade, hvorpaa de foredrages og an
vendes, ellers ndscrtter man sig for den Fare at friste Gud 
og at skuffe sig selv. Det Ord af Apostelen Johannes: „De 
skulle Alle vcere oplcerte af Gud" (Joh. 6, 45 smlgn. Hebr. 8) 
er ikke saaledes at forstaae, som om Ingen skulde trcenge til 
Belcrring af Andre; thi i saa Fald behovede man jo heller 
ikke Apostlenes Breve. Disse Ord betegne blot det nye Te
stamentes Fortrin fremfor det gamle. I det gamle Testa
mente maatte Gud tvinge Ioderne; i det nye Testamente 
er derimod en Frihedens Aand, som oplader Forstanden. 
Naar et Menneske modtager denne Aand, som er forjcettet i 

25 



386 

det nye Testamente, bliver Alt ham lettere at forstaae, og 
han opnaaer en saadan Fcrrdighed i de aandelige Ting, som 
Andre kun opnaae ved langt Studium. Stedet i 1 Joh. 2. 
27 har Hensyn til falsk Lcere, hvori en Christen ikke behsver 
at oplceres. Eet er det, om visse Sjcrle kunne blive vakte 
ved det guddommelige Ords Krast uden Bistand af det 
offentlige Lccreembede, et Andet er det, om hele Kirken kau 
forplante sig nden dette. 

33. Mystikerne have deres Oprindelse fra det fjerde 
e l l e r  f e m t e  A a r h u n d r e d e ,  i  S æ r d e l e s h e d  f r a  D i o n y s i u s  
Areopagita. Paa den Tid da den aristoteliske Philosophie 
og senere den heraf opstaaede Skolastik blev dyrket med 
saa megen Iver, gaves der fromme Mand, som, for at und-
gaae Skolekjcrvlerierne, trak sig tilbage i sig selv. Enhver 
Mystiker havde en enkelt Straale af Lyset; men det var og-
saa Alt; paa Guds Huusholdning og paa hans Veie i Al
mindelighed havde de ingen Forstand. De trak sig tilbage i 
sig selv, for Samfundet udrettede de Intet. De levede i 
morke Tider; de vare lykkelige for sig selv alene, men bidroge 
Intet til Andres Lykke. Medens Skolastikerne satte Alt i 
Speculation og Beviisfsrelse, satte Mystikerne, ligesom Pla
tonikerne, Alt i Folelsen og i Hjertets blinde og stumme Ro-
relser. Dog maae Mystikerne tilstaae, at hvad Godt de 
have, skylde de den Omstændighed, at de staae paa Kirkens 
Grund. 

34. Det er godt, at en Landsbypræst, ved Siden af 
sine prcestelige Forretninger, ogsaa lagger sig efter et eller 
andet sarligt Studium, som passer for hans Stilling, for 
at han ikke bestandig skal tcere paa sig selv; han maa vide, 
hvad der ogsaa andetsteds foregaaer i Guds Rige, for at 
han, Alt eftersom det gjores nodigt, kan opmuntres, vcrkkes, 
ydmyges og belceres derved. 
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35. Separatisterne ansee sig selv for stcerke, og vi maae 
dog bcere dem. Hos de Fleste af dem findes der megen 
Hovmod. Egensindighed og Ufredsommelighed; Mange af 
dem have et fuldkommen naturligt, nigjenfodt Sind, og om 
der end i Begyndelsen har vceret noget Godt ved dem, saa 
var det dog blandet med meget Ureent, og det Sidste har 
da lidt efter lidt opslugt det Forste. De virkelig sromme 
Sjccle iblandt dem kjender Gud nok — (dog findes disse 
mere i den forste Generation; Bern og Bsrneborn udarte 
fordetmeste), og han benytter overhovedet Separatismen som 
et Middel for sine Hensigter, nemlig som en stadig Pro
test imod vor i Bund og Grund fordcervede Kirke, og navn
lig mod den raa Hobs Udskud. Vist er det imidlertid, at 
der ogsaa midt i Kirkens fordcervede Masse findes sromme 
Sjcele, som vide at bevare en reen og nfladt Samvittighed, 
ja, jeg fortroster mig til at paavise slere end iblandt Sepa
ratisterne. Disse Sidste skulde betcenke, at en redelig Ar-
beider, som, om end kun ufuldkomment, udover sit besvcerlige 
Sjcelesorgerembede, dog altid er bedre end En, der siet Intet 
ndretter. Men de ville have Alting efter den noieste Tabu-
latur, og naar dette ikke kan flee, saa lade de hellere Alting 
ligge. Jeg finder derfor, at man med Grund kan anvende 
Ciceros Ord paa dem: „Intet er mig modbydeligere end or-
keslsse Tilskueres strenge Domme; jeg har langt mere Ag
telse for dem, der bukke under i Kampen" iM mmus kero 
ljuam seventstem oUosoi-um; plus vereor, c^ui in kello 

oeeiderunl). — 
Imidlertid maa man ikke domme dem altfor strengt her

for ; Tingen er, at det skorter dem paa Indsigt i Guds Riges 
almindelige Udviklingsplan (oeonomw). Det vil nok blrve 

anderledes. 
Hvad Separatisternes Behandling angaaer, da mener 
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jeg, at man skulde behandle dem ligesom Folk, der opholde 
sig i en By uden at vcere bosiddende Borgere i den; 
disse bcrre ikke Stadens Byrder, men nyde heller ikke 
dens Goder. Man skulde ikke tvinge dem eller drive dem 
frem eller straffe eller spotte dem, men lade dem handle efter 
deres egne Grundsætninger, forsaavidt disse ikke stride mod 
Statens Love. Ja selv i det Tilfcrlde, at de ikke ville lade 
deres Bsrn dsbe, bor man lade dem handle efter egen Villie, 
men ogsaa paa eget Ansvar. Hvor Lejlighed dertil gives, 
udvikler man i al Kjcrrlighed sin Anskuelse af Sagen for 
dem, og viser dem, hvorfor man troer og handler faaledes 
og ikke anderledes. Kirkelige Velgjerninger, f. Ex. Begravelse 
paa Kirkegaarden, lader man derimod ikke blive dem til Deel. 
Man maa i denne Henseende vise sig noget haard. Kirke
gaarden er Noget, som horer til det kirkelige Samfund; en 
virkelig Separatist bryder sig heller ikke om Sligt. Betragter 
han det som en borgerlig LEre, saa maa man ydmyge 
ham ved det Sporgsmaal: hvorledes, ssger han Wre? Han 
skal jo netop give Afkald derpaa. Betragter han det som en 
Kirkesag, saa tilkommer det ham jo ikke, da han selv har af
sondret sig fra Kirken. Hele Jorden er jo desuden Herrens, 
og det er altsaa ligegyldigt, hvor man bliver begravet; ja 
Separatisterne burde ikke engang onske at blive begravede 
sammen med saamange Ugudelige, Hyklere og slige Folk. 

36. Hvis jeg var Prcest for en Menighed, hvori der 
fandtes Separatister, saa vilde jeg lade mig blive aaben-
bar for deres Samvittighed (2 Cor. 5, 11), jeg vilde vogte 
mig for at give nogensomhelst Forargelse i Liv eller Lcere, 
advare mine Tilhorere mod at spotte eller fordomme Sepa
ratisterne, ikke vise dem det Slette, men det Gode hos dem, 
og opmuntre dem til i borgerlige Anliggender at omgaaes 
dem med Forekommenhed; men paa den anden Side vilde 
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jeg afholde dem fra alt aandeligt Samqvem med dem. Jeg vilde 
vise Separatisterne materielle Velgjerninger og iblandt Menig
hedens ovrige Medlemmer udsoge nogle retskafne og ustraffe
lige Folk, som jeg kunde stille imod hine Paa denne Maade 
troer jeg sikkert, at de tilsidst vilde give sig, iscer hvis de kom 
i en eller anden Anfægtelse. 

37. Hvad saadanne Forretninger angaaer, hvorved en 
Prcest paa en Maade skal optrcrde som Embedsmand eller 
forhandle med Embedsmand, da mcerke man sig folgende 
Klogskabsregler: 

1) Oprigtighed og Ligefremhed er den bedste Klogflabs-
regel: jeg har ofte gjort den Erfaring, at meget fine og 
fiffige Folk ere komne tilkort, hvor det netop gjaldt om at 
scette noget meget Vigtigt igjennem; thi man ncerede Mis
tro til dem, selv hvor de virkelig meente det redeligt. 

2) Har man med Foresatte at gjsre, saa skal man ikke 
vente, indtil disse, i et eller andet vanskeligt Anliggende, give 
En et Raad, men man flal selv i al Beskedenhed gjsre et 
eller flere Forslag. Herrerne have ikke altid noget Bedre 
paa rede Haand, og indvillige derfor saameget hellere i et 
Forslag, som gjores dem, naar det ellers er antageligt. Det 
Samme gjalder, naar man sidder i et Raad med Andre: 
siger man strax sin Mening ligefrem, saa bar man lettere ved 
at forsvare den imod Modsigelse end ved at skulle modsige 
Andre. 

3) Veed man forud, at man ikke kan gjennemfsre en 
Sag, saa skal man vel ligefuldt fremfcrtte sin Mening og 
anfsre Grundene, som tale for den; men man flal ikke lade 
sig mcerke med, hvor ondt det det gjor En at maatte give 
efter i en Sag, som man dog forstaaer bedre end mange 
Andre. Man skal hellere, iscrr i Biting, lade sig overstemme, 
saa vil man en anden Gang finde et villigere Dre. 
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4) Man nndgaae alt Overflodigt, Overdrevent, stcerkt 
Isinefaldende. 

5) Man maa ikke for Alt i Verden tage Deel i noget 
Ondt. og man maa soge at give retskafne Folk Leilighed 
til at forklare sig tydeligt. Overhovedet skal man ikke for
tryde den Tid, man anvender til at hore paa Andre, som 
have Noget paa deres Hjerte. Herved kommer man ogsaa 
lettere dem paa Spor, der fore noget Ondt i Skjoldet*). 

Disse Bengels Pastoralgrundscetninger, som ere tagne asBurk, Bengels 
Leben, ere oversatte af Vinet under Titel: ?en5ee8 clo kennel sur I'ox-
ei-cice 6u mimstere. Han har imidlertid tilladt stg adskillige Udeladelser 

og Forkortelser, saa at Sverscettelsens Paragrapher ikke altid svare til 
Originalens. De udeladte Paragrapher ere 3, 4, 12, 19, 24, 37, 38, 41, 

42 og 44. Men da de tre sidste (om Separatisterne og Kraftens Forret
ningsliv) citeres asVinet, har jeg troet at burde optage dem. De findes 

under § 35, 36 og 37. 
Overs. Anmarkning. 










