VARDERINGS-
FRAGORNA IGEN

Foregaende hiftes, av redaktionen planerade, tema var viarderingarnas roll i
religionsforskningen. I detta hifte har samma tema, utan nagon planering frén
redaktionens sida, pé nytt kommit att tangeras i ett par insénda artiklar.

Fil. dr Kurt Almqvist har genom sina bocker kommit att framsta som vart lands
framste forsvarare av “’philosophia perennis”, den 6verkonfessionella, mystiskt-
symboliska religionstraditionen. I sin hér publicerade artikel ger han ett djdrvt och
personligt 10sningsforslag till konflikten mellan de konfessionella traditionernas
krav pa lojalitet och medvetandet om méangfalden i den religidsa védrlden. Om
nagon invander, att detta problem — trots sin trdngande aktualitet i livs-
askadningsdebatten -— ligger utanfor det vetenskapliga religionsstudiet, finner han
en utredning dven av den fragan i artikeln. Almqvist utvecklar en intuitionistisk
syn pa religionen, enligt vilken alla forsok till immanenta religionstolkningar dr
forfelade. T konsekvens med den synen diskuterar han inte bara symbolismen,

utan utvecklar ocksa sjilv djdrvt symboliska tankegéngar.

Att Almqvists kritik av ’den rena vetenskapligheten” védnder sig mot ideal, som
denna tidskrift foretrédtt och foretréder, &r enligt redaktionens mening inget skél
mot att publicera den. Det kritiska vetenskapsidealet ifragasétts i dag fran manga
hall. I denna debatt ldgger man kanske ldttast mérke till 4 ena sidan den
traditionella lutherdomens 6nskemal, 4 andra sidan strdvan att nytolka kristen-
domen i samklang med dagsaktuella tankesystem. Det finns anledning observera,
att ytterligare ett huvudalternativ erbjuds av den pa sitt och vis ortodoxa, men
konfessionellt fria intuitionism, som spelat en mycket betydande roll i idéhistorien,
och som dven i dag har framstdende foretrddare. Att denna kvalificerade
minoritetsriktning far konfronteras med de hos oss vanligare teologiska ténke-
sdtten dr bade rimligt och angeldget.

Amanuensis Sigfred Pedersen har tidigare (Dansk Teologisk Tidsskrift 1965)
publicerat undersokningar pa liknelseforskningens subtila omrade. Han ror sig
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inom den tradition, som i Adolf Jiilichers efterfoljd sokt bygga kritik och
utldggning av Jesu liknelser pa distinktioner mellan litterdra eller semantiska
genrer. I detta nummer av STK utvecklar han denna ansats vidare, men ger den
ocksa en ny och originell tillimpning: en korrekt bestdmning av liknelserna
(ndmligen som pedagogiska verktyg for att forlosa insikt, icke som inklddnader

av esoteriska hemligheter) bor fa konsekvenser for nutida predikan. Aven denna
Overgéang fran historisk-litterdr kritik till dagsaktuella kyrkoprogram passerar ju
den traditionella religionsvetenskapens ramérken, fastdn hir snarast i anti-mystisk
riktning. I dagens hermeneutiska debatt Gverraskar den emellertid inte. Att
avstandet mellan teologisk exeges och kyrklig bibelutliggning &r relativt star i dag
allt klarare. Pedersen berdr ocksé en rad fragor, som inte ens den renast
deskriptiva religionsforskning undgér att stota pa: vilka exegetiska forutséttningar
utgar egentligen nutida predikan fran? Hur definierar den sin overensstimmelse
med biblisk tradition? Finns det alternativa méjligheter att gora detta? Kan
texttrohet i vissa, formella avseenden leda till att kontinuiteten faktiskt bryts

i andra, t.ex., som Pedersen héir hdvdar, i friga om hela kommunikationens
karaktdr och inriktning?

Den tredje bland numrets artiklar, av kyrkoherde emeritus Axel Simonsson,
krdaver minst kommentarer: den ror sig pa det historiskt-deskriptiva félt, som
sedan ldnge ar vilként i svensk teologi. Amnet, som berér en inflytelserik del av
1600-talets uppbyggelselitteratur, kan inte desto mindre ge relief at de bada andra
artiklarna. Aven den vélkdnda lutherska traditionen rymmer en motivrikedom,
som pa sitt sétt kan bidra till att skydda dagsdebatten mot dverforenklingar.



Den osynliga pyramiden

AV KURT ALMQVIST

Fyra vanliga instdllningar till fragan om
“religionen och religionerna”

Vilka olika sitt att se pa religionen och reli-
gionerna kan man sérskilja bland dem som
over huvud taget intresserar sig for saken?
Om en maéanniska dr vad man kallar "kon-
fessionellt troende”, dr det vanligaste vil att
hon — A&tminstone i sista hand — princi-
piellt avvisar alla andra trosformer dn den
egna. Hon tridnger mer eller mindre undan
dem till den konturldsa bakgrunden av sitt
medvetande for att deras bilder inte skall
forvirra henne och hindra henne att p& ett
omedelbart sdtt utdva sin egen religion.

Sedan finns det olika kategorier av mén-
niskor som har det gemensamt att religio-
nen inte har nagon egentlig betydelse for
deras inre personlighet. Man tycks kunna
sammanfora dessa kategorier i tvd huvud-
grupper. Forst och framst har vi de perso-
ner som sysslar med dessa ting pa ett “'rent
vetenskapligt” sitt. De studerar dem med
samma utgangspunkter och metoder som
man har vid undersdkningen av andra feno-
men i minniskolivet: ekonomiska, sociala
etc., vilket innebdr att de tror sig kunna
gora dessa forskningar pa ett “sakligt och
oengagerat’’ sitt.

Den andra ”oengagerade’ gruppen 4r i viss
mén arvtagare till upplysningstidens obe-
stimda och icke-kyrkliga — for att inte
sdaga anti-kyrkliga — deism. Det dr den i
grunden skeptiska och relativistiska instdll-
ning som fatt uttryck i t.ex. Fredrik den
stores ord om att var och en bor fa bli ’sa-
lig pé sin fason” eller i Lessings bearbetning
av den gamla fabeln om de tre ringarna i
dramat Nathan der Weise. Det som hir for-

héarligas dr en tolerans’ av enbart humani-
tar art, som forutsdtter att man dr kallsin-
nig mot — eller snarare motstandare till —
religiosa dogmer, riter och institutioner; sa-
dant dr ndmligen i vederbdrandes 6gon blott
till f6r att uppamma fanatism och oménsk-
lighet. Da nu emellertid dessa formelement
ar de som bygger upp en religion, dr det rik-
tigast sdga att “toleransen” i frdga egent-
ligen bestar i att inte avsky ndgon religion
mer an de andra.

Sedan finns det ett fjarde slags instéllning
till religionen och religionerna, en som i
stort sett tillhor de sista ca hundrafemtio
aren och som dr mycket betecknande for
den moderna vésterlindska andan. Denna
instédllning rymmer ett liknande slags “’tole-
rans”’ gentemot de stora religionerna som
den sist skildrade, dvs. den har i grund och
botten samma motvilja mot det i strikt me-
ning religiosa elementet. Men till skillnad
fran de "upplysta” humanitédrerna har fore-
trddarna for derna nya grupp stéllt upp for
sig ett mal som mestadels inte enbart &r av
profanmoralisk art utan som bestar i nagot
slags, for ovrigt vagt definierad, icke-mate-
riell verklighet. I sjdlva verket har ménga
av de rorelser det hdr dr fraga om uppstatt
som reaktioner mot materialismen, och man
kunde dirfor i analogi med detta ord kalla
dem ”’spiritualistiska”, pa villkor att man
inte — sasom ofta sker — anvidnder denna
term om enbart spiritismen. Det i vart sam-
manhang intressanta med dessa rorelser, det
som gor att de ddr intar en plats for sig, det
ar deras bendgenhet att ur vérldsreligioner-
nas organismer rycka loss vissa element —
eller snarare det de sjdlva ser i dessa ele-
ment — for att sedan forsoka inforliva detta
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med sina egna system och metoder. Det
mest kdnda och mest utpriglade exemplet
erbjuder antagligen de s.k. ’teosoferna”.

En femte instdllning, som ligger i tingens
egen natur

Efter denna mycket summariska beskriv-
ning av de viktigaste existerande instédllning-
arna till frdgan om ”’religionen och religio-
nerna” skulle artikelforfattaren vilja — li-
kaledes summariskt — redogdra for “’sin
egen” instdllning, Orden ’sin egen” har ci-
terats, ddrfor att det ingalunda &r fraga om
en individuell “’idéskapelse”. For det forsta
delas denna religionssyn av ett icke ringa
antal ménniskor i Europa och andra vérlds-
delar. For det andra far askadningssittet
i fraga stod i de stora religionernas egna
kontemplativa traditioner, dir det antingen
finns i frotillstand eller klart formulerat i
uttalanden av enstaka mystiker. For det
tredje — och framfor allt — ligger detta
synsitt helt enkelt i sakernas egen natur:
det dr si att sdga oundvikligt for den som
verkligen drar ut konsekvenserna, dels av
Guds Egenskaper och dels av historiens av-
gorande foreteelser, badde pa det personligt
andliga och det kollektivt kulturella om-
radet.

Enligt detta synsdtt dr var och en av de
stora religionerna i sin kérna en sérskild
Uppenbarelse av den gudomliga Sanningen
och Verkligheten och ddrfor — i sin princi-
piella form — en spegelbild av Guds Full-
komlighet. Man kan uttrycka saken pa ett
mera personligt” sdtt genom att sdga att
Gud inte kan ldmna ifran sig ett ofullkom-
ligt verk: ofullkomlig blir religionen forst i
och med att Uppenbarelsen tillampas inom
sin méanskliga miljo. Om till exempel endast
kristendomen vore ’saliggbrande”, vore
man tvungen dra den slutsatsen att Gud
under éartusenden har erbjudit miljontals
minniskor bristfalliga védgar till Sig i vintan
pa att slutligen och #ntligen ge ifran sig na-
gonting fullodigt, vilket skulle strida mot
Hans egenskap av Uppriktig och Barmhér-
tig. Och dnnu mera mot sin natur skulle vil
Gud ha handlat, om Han efter denna senare
tilldragelse hade sldippt fram dnnu en ofull-

komlig vdag, ndmligen islam. Samtliga stora
religioners #kthet och fullodighet bevisas
ocksa av historien: av de tusentals heliga
och den blindande kultur som var och en
av dem frambragt och som omojligt kan for-
klaras — om man har sinne for proportio-
ner — annat édn som utfloden av det Gu-
domliga.

Om man ser religionerna pa detta sitt,
sdsom varande i princip gudomliga ange-
ligenheter, da faller forst och framst den
tredje av de ovan angivna instdllningarna,
den upplyst humanitéra’ platt till marken.
Ty som namnet anger, rdknar den i prak-
tiken bara med méanskliga varden och mis-
sar darfor sjdlva det visentliga.

Vidare: om varje religion ar ett sdrpréglat
uttryck for den gudomliga Sanningen och
Verkligheten, innebér detta att den dger —
och i ojamforligt hogre potens — samma
obeskrivbara helhet och oerséttlighet som
en biologisk organism. Om darfor vissa
manniskor foretar sig att manipulera med
16sryckta element fran skilda religioner for
att dirmed bygga upp en “egen” andlig vig,
ar detta lika orimligt som att vilja fram-
bringa ett nytt levande vdsen —- négot som
a priori vederldgger den fjdrde av de skild-
rade instéllningarna, den synkretistisk-""spi-
ritualistiska”.

Vad sé instdllning nr 2, den “rent veten-
skapliga” eller forstandsmaissigt analytiska,
angar, kan givetvis den vetenskap den fram-
kallar ge upplysningar om religionernas vtt-
re byggnad, men eftersom den av princip
bortser frdn ailt som utgdr deras inre liv
och egentliga verklighet, gar den lika mycket
som den ytliga "'filosofiska toleransen” miste
om det vasentliga. Detta i den man den verk-

! Se Stahl-Persson, Kulter sekter samfund, Pro-
prius 1970, s. 139; vidare Carl-Martin Edsman i
samlingsvolymen At vdlja sténdpunkt, Sv. Dia-
konist. 1965, s. 119f., och samme forf:is Asiens
huvudreligioner av i dag, A. & W. 1971, s. 21. —
Ifragavarande perspektiv finns utforligt beskrivet i
en rad bocker som under de sista femtio aren ut-
givits av tva fransksprakiga religionsfilosofer: René
Guénon och Frithjof Schuon. Deras viktigaste verk
finns ocksa i engelsk Oversittning. For en biblio-
grafi hdnvisas till artikelforf:s bada essdsamlingar
Den glémda dimensionen, 1959, och Livkiddnaden
som revs sénder, 1967, bada utg. pa Natur och Kul-
tur.



ligen konsekvent later sig begrdnsas av det
perifera, bdade i kunskapens subjekt, intelli-
gensen, och dess objekt. religionsfenome-
nen. Ty naturligtvis finns det ocksa enstaka
vetenskapsmén som grips av religionernas
sakrala Innehéll och gudomliga Budskap
och som Oppnar sig for detta med djupare
skikt av sin intelligens &n det diskursivt for-
standsmaéssiga. I sa fall ndrmar de sig den
grupp som i vordnad och sjélvutplaning bo-
jer sig for Guds stampel i varje uppenbarad
religion.

Den exklusiva bekinnelsetroheten medfor
ett tragiskt dilemma for manniskor med
vilrdsomfattande generositet

I denna skérskadning av de fyra vanligaste
instdllningarna till fragan om religionerna
har den forsta, den konfessionellt troen-
de”, sparts till sist, och detta darfor att den
ar — icke minst”. Denna instéllning ar
namligen den enda av de fyra, dédr foljande
tva religiost grundldggande ting tas pé fullt
allvar: for det forsta ifragavarande tros-
forms ldra i dess bokstavliga utformning
och for det andra den allméngiltiga metod
som utbildats pa basis av denna ldra och
med vars hjalp religionens anhéngare skall
kunna rédda sina sjdlar undan vérldens for-
gédnglighet och begrdnsning. Mot den bak-
grunden vore det lindrigt sagt ordttvist och
obarmhartigt att forkasta den ndmnda in-
stallningen av det skilet att den &r snév i
sitt perspektiv och darfor avog mot andra
religionsformer. Ty om en viss ménniska ar
s4 beskaffad, att hon maste avskdrma de
fraimmande religionerna for att via sin egen
religion kunna na frilsning fran varldens
och jagets band, da maste denna i sig sjalv
negativa hallning ses som nagonting 1 sista
hand positivt.

Men allmént och objektivt sett maste den
dnda genom sjdlva sin utestdngande karak-
tdr betecknas som en otillfredsstédllande nod-
16sning. Den &r sa i sirskilt hog grad for oss
nutida ménniskor, ddrfor att >’virlden har
krympt” och vi inte lingre kan forbli aprio-
riskt avvisande gentemot de annorlunda 16s-
ningar av den metafysiska integreringens
nroblem som Forsynen erbjudit var nésta i
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andra virldsdelar. Men for dem som vill ga
till grunden av tingen dr den exklusiva kon-
fessionalismen otillfredsstédllande ocksé fran
en rent tidlos standpunkt, namligen till foljd
av sin egen natur, och detta bland annat av
de skdl som ovan angivits. Och dven om
man ser till de olika instdllningarnas resul-
tat fOr sina bdrare, maste man sétta ifraga,
om en “frilsning” som for sin tillkomst &ar
beroende av att ménniskan fornekar de
”frammande” Uppenbarelsernas gudomlig-
het verkligen kan innebéra en fullkomlig be-
frielse fran morkrets valde: det gudomliga
Ordet har ju sjdlv sagt, att ”’Sanningen skall
gora eder fria” (Joh. &: 32), och har man
inte rédtt tyda detta uttalande s&, att San-
ningen skall frigéra helt och hallet, bara
om den inses och upplevs i hela sin vidd?
Skygglappar dr nu en gang skygglappar och
anvands alltid till priset av den utsikt som
erbjuder sig pad bigge sidor om vigen. Och
hér ar det sannerligen inte bara friga om
“intellektuella vyer” utan om aspekter av
Guds egen Sanning och Verklighet och dar-
for om ting som har slumrande motsvarig-
heter i djupet av var och en av oss person-
ligen.

Att det verkligen finns djupa samband
mellan vér personlighet och fradgan om ’’re-
ligionen och religionerna”, det bevisas av de
samvetskonflikter som kan uppstd hos en
del sirskilt vakna och moraliskt hogtstéen-
de foretrddare for den konfessionalistiska”
instdliningen, nar de bringas i berdring med
frimmande trosformer. De minniskor det
har ar fraga om tillhor den 1 viss man “ut-
valda” typ av “’bekidnnelsetrogna” som
Andra Vatikankonciliet i sin Deklaration
om den Katolska kyrkans forhallande till de
icke kristna religionerna (utg. av Katolsk
Informationstjanst, Uppsala, 1966) har dra-
git upp konturerna till, ndmligen de som &r
begdvade med en sdrskilt stark religiositet
och en sérskilt ren kérlek, parad med fin-
kénslighet och aktning, gentemot ’nistan”
av varje hudfarg. Samtidigt ingér det van-
ligen i bilden att den inre kallelsen hos dessa
personer har fort dem till langvariga och
intensiva bertringar med utomeuropeiska
folk. Ett gott exempel pé detta slags méanni-
skor dr en nu levande dansk missionar, Erik
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W. Nielsen, sadan som hans personlighet av-
speglas i boken De stora vdrldsreligionerna
(Verbum, 3:e uppl. 1970, ”’idag’-serien).
Men hur ddel och generds — och darigenom
ocksa i viss grad intelligent — en instillning
som denna dr, blir den dndéa i det avgorande
ogonblicket sméartsamt otillracklig genom
den begransning som ligger i sjélva den
“’konfessionalistiska’ instdllningen. I den
namnda deklarationen av Vaticanum II vi-
sar sig denna begrinsning i en disproportion
mellan & ena sidan den anbefallda strdvan
att “erkdnna, bevara och frimja de andliga
. viirdena hos dessa (frimmande) trosbe-
kédnnare” och & andra sidan det inre forbe-
hall som likaledes anbefalls gentemot ifraga-
varande religioner som saddana, pa grund av
den ofullkomlighet de i motsats till kristen-
domen sédgs ha: blott denna pastas dga “’det
religiosa livets fullhet”, medan de andra tros-
formerna inte innehéller mera 4n vardera
”en strale” av Sanningen. Det finns — milt
sagt — orsak betvivla att man med denna
instdllning verkligen helhjdrtat kan ’er-
kédnna, bevara och frimja de andliga ...
och kulturella virdena hos dessa trosbekén-
nare”, da ju dock de andliga” virdena di-
rikt, och de ’kulturella’ indirekt, &r utstral-
ningar av ifragavarande religioners kérnor!
Hos en man som Nielsen, som sdkert till-
hér de mest brinnande och helgjutna i
denna ’Oppna’” grupp, skapar nu motsétt-
ningen mellan den goda viljan till univer-
sell forstaelse och den bokstavstrogna be-
kédnnelsen till den egna religionen ett upp-
rort inre drama. Han skriver (s. 2038 f.):
”Den kristne maste forsoka forsta den and-
ra manniskans tanke och virld, och denna
forstéelse kan vara riskabel och skakande.
Den kan — for att verkligen innebédra for-
stdelse — tvinga den kristne s& langt, att
han djupt inom sig upplever den andra reli-
gionens frestelse, dess lockande makt och
kraft. Han kan skakas i sitt innersta av
denna lockelse, och d4 — och kanske inte
férr — borjar han ana, vad den andra reli-
gionen &dr. DA borjar han ana, vad religion
ar...”. Och pa ett annat stélle (s. 193) ut-
sdger forfattaren klart, varfér en sa langt-
gadende forstaelse “kan vara riskabel och
skakande™: "’ A ena sidan géller det att verk-

ligen ta de andra religionerna pé allvar .. .,
4 andra sidan har vi kristendomens ord om
att ’ingen kommer till Fadern utom genom
mig’. Hiar moéter oss den fruktansvdarda och
anstotliga motsdttningen, som vi inte kan
utjaimna.”

Dilemmat uppléses i och genom ’'den
intellektuella intuitionen™

Mot bakgrund av ett sddant tragiskt di-
lemma framstar den ovan angivna, "univer-
sellt bekdnnelsetrogna’ synen dnnu klarare
som den enda oangripbara 16sningen av det
problem som trosformernas mangfald stiller
oss infor. Det innebdr att den dynamiska

”goda viljan”, den finkénsliga och generdsa
respekten for “’de andras™ gudsforhallande,
far uppga och forklaras i en intellektuellt
intuitiv’’ betraktelse som dr bade statisk och
dynamisk: den dr dynamisk, liksom den ~ex-
klusiva” bekdnnelsetroheten, i s& matto som
ocksd for den det personliga inre forverk-
ligandet &r religionens egentliga méal, men
den dr samtidigt statisk, ddrfor att dar det
angslande spanningsforhallande upphor som
den viljemissigt 6ppna men dogmatiskt av-
stingda typen av bekédnnelsetrogna maste
uppleva vid ndra beroring med andra tros-
former. Denna psykiska spianning upploses
dédrigenom att Ljuset verkligen helt forldg-
ges till den ende Guden och Hans direkta,
oskapade Manifestation, den eviga Logos.

De olika Uppenbarelserna formedlar alla
detta enda ljus. Man kunde déarfor likna
dem vid stralknippen som utgar fran solen.
Men eftersom alla solstralar dr lika var-
andra, ir det kanske riktigare att se Uppen-
barelserna som de olika farger som uppstér,
nér den andliga Solens Ljus bryter sig i Or-
dets prisma. Ty det kan inte nog framhal-
las, att 1 detta universella synsétt olikheter-
na mellan religionerna ingalunda suddas ut
utan far ha kvar hela sin konturskdrpa: de
4r nodvindiga helt enkelt darfor att de folk
ir olikartade for vilka religionerna skall
tjdna som végar till Gud.

Nyss antyddes att detta sdtt att betrakta
religionsfenomenen har en “intellektuellt
intuitiv’’ karaktar. Detta uttryck — som
skapats av den ovanndmnde René Guénon



— anger att den intelligens som dr oppen
for sddana synpunkter inte kan vara begrin-
sad till de yttre och tillfalliga formerna, till
»fenomenen” i platonsk mening, utan maste
se till dessas kdrna och vésen, vara “indt-
skadande”, vilket just dr betydelsen av det
latinska in-tueri. Vad som i detta samman-
hang 4r viktigast att beakta, det 4r att dven
en “inkarnation” av Ordet dr ett “feno-
men”’, om ocksi av hiogsta tdnkbara grad,
helt enkelt ddrfor att den tillhor skapelsens
sfar. Nér alltsd “den intellektuella intuitio-
nen”’, som &ar konsekvent ’’centripetal”,
stills infér en viss religion och dess “’kott-
vordne” Uppenbarare — en Jesus, en Mo-
hammed, en Buddha, en Krishna osv. —
kan den inte definitivt stanna darvid utan
ser eller anar — alltefter graden av sin ’va-
kenhet” — bakom Budbidraren och hans
budskap det dolda, oskapade Ursprunget:
Logos eller, om man sé vill, Sophia, Vis-
heten” — Hon som &r den gudomliga
Kraftens andedridkt och en ren strale av den
Allsmiktiges Hirlighet . .., glansen av det
eviga Ljuset . . .; Hon dr en och kan darfor
allt, Hon forblir densamma och fornyar
darfor allt; Hon gjuter ut sig genom tiderna
i de heligas hjdrtan och gor dem till Guds
vinner och profeter” (Vishetens bok, T:
25—-27).

Man kan sdga att detta dr det “symbo-
iiska” synséttet pa hogsta niva. Det har ock-
sa kallats det anagogiska™: det som “leder
uppat”, mot fenomenens urbilder och i sista
hand mot urbildernas Urbild, Ordet. Enligt
Dante (i Il convivio, 2:a traktaten, 1:a kap.)
ar detta det hogsta av de sitt pa vilka heliga
skrifter kan tydas, ddrfor att det ur skrif-
ternas bokstavsmening hamtar fram den
innebord som ror “den eviga Hairlighetens
hogsta ting” (le superne cose dell’eternale
gloria). Nédr nu en man som Nielsen, i syfte
att ange sin egen religions forment unika
stdllning, betecknar orden ’Ingen kommer
till Fadern utom genom Mig’’ som “kristen-
domens’, betyder detta att han tyder dem
uteslutande pa det bokstavliga sittet, det
som kannetecknar hela den exklusiva be-
kédnnelsetroheten. Nér emellertid Kristus
yttrar sig i dessa absoluta ordalag, & Han
framjor allt — for dem som ’har oron till
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att héra” — ett sprakrér for det over-for-
mella Ordet, det som Han innerst inne &r.
Detta hindrar dock inte att Han samtidigt
riktar dessa ord till de larjungar som med
sin intelligens inte formar tridnga bortom fe-
nomenens —— och de dértill svarande verbala
uttryckens — former och darfor absolutise-
rar mdnniskan Jesus.

Om vi inte hade ritt till en “anagogisk’
tolkning av ett Kristusord som det nyss an-
forda, hur skulle vi da stilla oss till den om-
standligheten att en annan “Uppenbarare”,
niamligen Mohammed, ocksd om sig har
sagt: “Ingen kommer till Gud, som inte
forst har mott Profeten”? Vill man nadm-
ligen kategoriskt avvisa ett saddant yttrande,
pastar man antingen att islams Profet var
en bedragare eller att han bedrog sig sjdlv,
och ingetdera framstar som mdjligt, om
man allvarligt studerar bade Mohammeds
egen och hans religions karaktdr och histo-
ria.

Pyramidbilden som forklaring till "’den
universella bekdnnelsetroheten”™

Man kan illustrera den salunda foérdjupade
synen pa forhallandet mellan vérldsreligio-
nerna med bilden av en flersidig pyramid:
dess spets foretrdder Ordet, som “var hos
Gud” och som var Gud” (Joh. 1: 1), och
dess baslinjer symboliserar de olika religio-
nerna. Dessa framstar da som projektioner
pa basplanet av den for alla gemensamma
pyramidtoppen. Det adekvata i denna bild
ligger forst och framst i att spetsen kan
sigas vara immateriell, eftersom dédr avstan-
det mellan pyramidsidorna eller deras gréans-
linjer méste bli lika med noll. Vidare symbo-
liserar baslinjernas lika ldngd och inbordes
lika stidllning religionernas principiella lik-
viardighet infor Ordet-pyramidspetsen.

Om man nu tillimpar denna bild pa de in-
stillningar till religionerna som riéknades
upp i borjan av artikeln, kan man sédga att
den foérsta och den fjarde av dem, dvs. den
icke “Oppna’” typen av bekédnnelsetrogna
respektive ’spiritualisterna’, bédda begrin-
sar sin syn till horisontalplanet. Hos de av-
skdrmat “konfessionella” sker detta genom
att for dem hela den tredimensionella pyra-
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miden praktiskt taget skérs ned till den enda
baslinje som foretrdder ifrédgavarande tros-
form; den totala Sanningen forvédxlas alltsd
hir med ett av sina uttryck. “Spiritualister-
na’ a sin sida astadkommer nedskdrningen
genom sin “’synkretism’’, sin bendgenhet att
lagga element fran en baslinje till sddana
fran en annan, dvs. att summera ihop form-
element frdn olika religioner. Ty till sitt
egentliga védsen dr ju var och en av dessa
baslinjer en direkt projektion av pyramid-
toppen pa horisontalplanet och har alltsa ej
verklighet annat d@n nédr den ses i forhallan-
de till denna topp. Att vilja utvéaxla element
1 “véagrat” led dr dérfor ett lika skugglikt
foretag som det innevénarna i Platons grot-
ta hdngav sig at: det dr att glomma bort
eller forneka den dolda hinsidespunkt som
ar hela basplanets liv.

Den andra av de ovan uppridknade instéll-
ningarna till religionen, den “’rent veten-
skapliga”, 4r — sdsom redan sagts — ute-
sluten i den ”intellektuella intuitionens”
perspektiv, 1 den méan den hos sina konkreta
foretradare verkligen dr renodlad, dvs. en-
bart forstandsméssigt analytisk. Med an-
vindande av pyramidbilden kunde man sdga
att den ar utesluten, darfor att dess barare
“inte ser pyramiden for bara delfragment’.

Betrdffande de ménniskor som har instéll-
ning nr 3, den pa likgiltighet grundade ”’to-
leransen”, kan det mycket vidl tédnkas att
de skulle godta pyramidbilden. Men den
vore i deras sinnen blek och abstrakt, darfor
att den skulle sakna sitt egentliga innehall:
insikten om:. cch upplavelsen av pyramic-
spetsen som den allt inneslutande Verklig-
heten och Overtygelsen att personlighetens
inforlivande med denna Verklighet d4r mén-
niskolivets sanna mal.

Vi kommer sa slutligen till dem som har
denna existentiella insikt och Gvertygelse.
Det dr de som ovan analogivis har kallats
”de universellt bekédnnelsetrogna”. Om py-
ramiden for dem &ar en levande verklighet,
sé beror det pa att de dr ”’inatskadande” och
har sinne for tingens lodrédta dimension, den
som leder upp till Urtypen-Ordet. Om det
senare sdger Johannesevangeliet (1:4): I
det var liv, och livet var ménniskornas ljus”,
och i pyramidbilden foretrdder spetsen verk-

ligen ’den tranga porten ... som leder till
livet” (Matt. 7: 13—14). Om nu nagon vill
gd in genom denna Port, méste han folja
den ”smala” — eller avsmalnande — ’vig”
som hans egen pyramidsida, dvs. hans egen
trosform, utgor. Denna bild understryker
alltsd vad som ovan redan sagts, namligen
att ingen synkretism, ingen formblandning,
far forekomma i varje enskild ménniskas
religionsutévning: det personliga inforlivan-
det med det Gudomliga maéste for den total-
medvetna och indtskadande, likavdl som for
den vagritt” bundna och utatriktade mén-
niskan forsiggd via hennes egen uppen-
barelseform. Men & andra sidan dr den forra
ju medveten om att for personer tillhdrande
andra kulturkretsar deras trosformer &r lika
sakra fardmedel mot det Hinsides, och dar-
for kan hon inte undga att livligt intressera
sig aven for dessa former.

Detta intresse aterverkar nu ocksa vél-
signelserikt pa den egna religiosa integratio-
nen: ménniskan i fréga far — fortfarande
bildligt talat — sin egen betraktelse av
”Pyramidtoppen’ fullstindigad och forkla-
rad genom betraktande av dven de andra
pyramidsidorna. Ty dessa har ju alla samma
Ursprung och dr dirfér ingenting annat én
olika aspekter av en och samma omanifes-
terade Sanning och Verklighet; och genom
att betrakta dem alla och forsdka utrdna
deras olika vdsen maste méinniskan ocksa
fa en fordjupad och vidgad kunskap om sin
egen religionsform och storre formaga att
forverkliga dess mdjligheter.

Genom allt deita far “’kdrleken tili nastan™
for den ménniskan en ovintad dimension;
den nidmligen att det for henne rentav blir
en hjértesak att de “fraimmande” folkens
religioner, likaval som hennes egen, bevaras
i sin av Gud givna renhet — sin ortodoxi”
— for den Sannings skull som de alla ater-
speglar och d&ven — i andra hand — for sina
ménskliga bekédnnares skull. Det tycks dér-
for vara tillatet att omskriva det fullstdn-
diga, dubbla kérleksbudet pa foljande sitt:
”Du skall dlska den gudomliga Sanningen
over allting och din néstas sanningsform —
om den #r riktig — sidsom din egen”’; “’rik-
tig” betyder dirvid inte ’6verensstimmande
med den egna formen” utan “Overensstam-



mande med ifragavarande religions gudom-
liga uppenbarelse”. Detta dr, som synes, en
mycket radikalare positiv formulering &n
den — med liknande syftning — som inne-
holls i Andra Vatikankonciliets deklaration.
Det dr i sjdlva verket en formulering av den
radikalast mdjliga 6ppna” instédllningen
till fragan om forhallandet mellan virlds-
religionerna: den som sjdlvklart accepterar
religionernas inbdrdes formolikheter och
samtidigt i dessa ser blott relativa verklig-
heter, som forsvinner i det gudomliga Ljus
alla sakrala former stréacker sig mot.

Pyramidspetsens-Uppenbarelsens
motsvarighet i ménniskan

Vi har annu inte helt utnyttjat de suggestiva
mdjligheter som pyramidbilden béar pa. Den
kan till sist ocksé ge oss ndrmare upplysning
om ett samband som ovan antyddes: sam-
bandet mellan & ena sidan det allminna
fragekomplexet “’religionen och religioner-
na” och & den andra var personlighets
innersta rotter. Lat oss, for att avlyssna py-
ramiden dessa hemligheter, se den sa som
den aterfinns i naturen sjalv: som en bergs-
kégia. Det dr det heliga berget, men inte
nigot av de namngivna, dem som finns i
sinnevirlden — Fuji, Kailasa, Sinai -— utan
deras oskapade Urtyp, den universella Up-
penbarelsens berg. Pa dess topp vilar det
eviga Ordet i form av snd, och smiltvattnet
rinner genom bergssidornas dalar: genom
varje dal rinner en flod till en av de trakter
som breder ut sig runtom berget. Alla floder
innehdller ursprungligen samma kristall-
klara himmelsvatten, men allteftersom var
och en av dem flyter nedat, far detta vatten
en sdrskild karaktdr genom sin flodbéddds
beskaffenhet.

Sédant som det nu blir, blir det Livets vat-
ten for den del av ménskligheten som det
slutligen kommer till och for varje enskild
medlem av den folkgruppen. Andligt sett
blir det varje manniskas nidrmaste uppgift
att tjdna till upptagningskarl 4t detta vatten.
Kérlen har former som varierar fran folk-
grupp till folkgrupp, och inom varje sadan
ocksé fran individ till individ. Men eftersom
det i detta sammanhang giller médnniskan
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som sadan i hennes forhallande till Uppen-
barelsens universella hemlighet, har vi ritt
att schematisera kidrlformen till den allra
enklaste: en kon med spetsen vidnd nedat
och basen Gppen mot himlen. Varje indi-
viduellt upptagningskarl blir alltsa en upp-
och-nerviand, forminskad avbild av hela
minsklighetens heliga Uppenbarelseberg.

Detta avbildsforhallande ar en aspekt av
det som den forsta ménniskan enligt ska-
pelseberdttelsen hade till Gud. Att "avbil-
den” dr omvind i férhallande till ”’Forebil-
den” beror pa att den &r en spegelbild: den
spegelbild som uppstar, ndr ”Guds Ande”
speglar sig i Ursubstansen, “vattnet” &ver
vilket den ”’i begynnelsen ... svdvade” (1
Mos. 1: 1—2). Spegelbildskaraktiren bekréf-
tas av att de bada omvint riktade konerna
cller pyramiderna i det plana vertikalsnittet
motsvaras av Salomos berémda insegel, den
sexuddade stjdrna som bestar av tva i var-
andra infldtade och motsatt riktade triang-
lar; ty denna #r en symbol av just jordens
forhallande till Himlen eller ménniskans till
Gud.

Genom detta omvéanda analogiforhallande
far nu bergskéglans topp, symbolen for Or-
det, i det minskliga upptagningskirlet sin
motsvarighet i den nedétriktade konspetsen.
| sjilva verket ar detta den plats som forst
fylls av det gudomliga flodet, nédr det gjuter
in sig i varelsen, och det &dr den plats ddr det
himmelska vattnet sedan ligger sdkrast for-
varat: det dr ju ocksi varelsens innersta,
mest omgidrdade stdlle. Eftersom i sjélva
verket Ordet i Uppenbarelseberget symboli-
seras av den fran basplanct sett yitersta
punkten, blir enligt den omvédnda analogins
lag Ordets motsvarighet i upptagningskérlet
dettas innersta, doldaste punkt: ”Guds rike
dr invartes i eder”! (Luk. 17: 21).

Detta ménniskans innersta dr givetvis hen-
nes hjdrta, och i alla religioners mystiska
traditioner dr det ocksa dit som ménniskans
hogsta formogenhet ar forlagd, den med
vars hjdlp hon kan trdda i forbindelse med
Oversinnliga, ja Over-varldsliga ting. Den
kallas ofta hjértats 6ga”, inte bara i Bibeln
(Ef. 1: 18) och hos vissa Ostkristna mystiker,
utan ockséd i andra religioner, fr.a. kanske
inom sufismen, islams mystik. Denna bild
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anger den omedelbara karaktdren hos den
vision som ’’organet” i fraga ger: det dr
niamligen just den ovannamnda “intellek-
tuella intuitionen” det dr fraga om. Mister
Eckehart anvdnder med skolastikerna be-
greppet intellectus, den enhetsinriktade och
universella intelligensen, till skillnad fran
ratio, som dr fragmentarisk och inriktad pa
”det mangahanda™; och Logos-identiteten
hos intellectus anger han genom att skildra
det som ’nagot ... oskapat och oskapbart”
(aliquid ... increatum et increabile). For
Paulus slutligen ar “’hjartats 6ga” lika med
“anden” (pneuma), Guds underpant i vara
hjdrtan” (2 Kor. 1: 22). Det dr alltsa i denna
”nedatvinda bergstopp”, vart hjdrtas in-
nersta vrd, som vi med Guds hjdlp — i
storre eller mindre klarhet — kan skéda
toppen av Uppenbarelsens berg, Ordet, som
isig sjalvt dr den oskapade och oskapbara’
Kallan till allt andligt ljus och liv.

I Ostkyrkans mystiska tradition, hesykas-
men, som mer dn andra kristna traditioner
ar fortrogen med det gudomliga Ljuset, far
vi ocksd detta omvédnda analogiforhéllande
bekraftat. Dér sdgs att det andliga ljus som
gudssokaren ser och upptas av i sitt hjérta,
dr identiskt med Ljuset som Kristus utstra-
lade p& Forklaringens berg, liksom fore
Honom Moses, ndr han atervdnde fran Sinai
med det Gamla forbundets lag: “Det ar
bara ett stindigt medvetet andligt liv, ett
liv i oupphorlig gemenskap med Gud, som
kan forvandla var natur och goéra den lik
den gudomliga naturen. Detta sker genom
att vi later var natur deltaga i Nadens oska-
pade Ljus, ... och det &r genom hjartat
som Naden gar in i minniskans hela natur
... Denna foljer hdri exemplet av Kristi
ménskliga natur, som péa berget Tabor visa-
de sig for lirjungarna iklddd den oskapade
Hérligheten . . . Denna Hirlighets Ljus kon-
centrerades s att sidga i inkarnationens
ogonblick i Kristus, ... och dess glans ut-
gick under hela Kristi jordeliv frAin Honom
utan att manniskorna varseblev det, . . . men
apostlarna fick for en tid se det pa Forkla-
ringens berg.”*

Sin over-konfessionella tillampning far
denna ldra hos t.ex. den muselmanske mys-
tikern El-Halladj. Det &r denne som har ytt-

rat de bekanta och for honom sjilv odes-
digra orden (han blev hdngd ar 922 i Bag-
dad): ’Jag dr Sanningen” (ana-l-Haqq).
Detta yttrande far sin forklaring i foljande
dikt ur den store sufierns Divan:

”Profetdomets forbund &dr en lampa (misbah)
av (det gudomliga) Ljuset, som genom
Uppenbarelsen féar faste 1 hjértats lamp-
nisch (mischkat).

Vid Gud! Andens pust blases in i mitt hjéarta
tvdrs igenom min ingivelse, p& samma
sdtt som Israfil (Uppstandelsens drke-
angel) skall blasa i trumpeten.

Nir Han (Anden) visar sig pd mitt Berg
(personlighetens hojdpunkt, identisk med
“hjdrtats nisch’) for att tala med mig,
far du i min hanryckning se Moses pa
berget Sinai.”?

I en annan dikt av sin Divdn sdger nu sam-
me sufier:

»Jag har tdnkt Over de olika religionerna
och forsokt forsta dem, och jag har fun-
nit att de alla hidrror frén en enda Prin-
cip med talrika forgreningar.

Begir inte av n&gon att han skall anta den
eller den tron, ty det skulle forhindra en
sann omsesidig forstaelse.

Fordra 1 stéllet av honom en Princip som for
honom uttrycker alla hdga betydelser: d&
kommer han att forsta.”*

Om man sammanstéiller dessa rader med
den nyss anforda dikten, framtrader identi-
teten mellan de olika religionernas enda
Princip” och anden i "hjédrtats nisch’’, mel-
lan var innersta personlighet och Uppen-
barelsens — liksom for ovrigt ocksd de
Yttersta tingens — hemlighet.

* Vladimir Lossky, Essai sur la théologie mystique
de IEglise d’Orient, Aubier, Paris, 1944, s. 198,
212 f. och 221.

3 Akhbar Al-Hallaj, utg. av Louis Massignon och
Paul Xraus, Imprimerie ”Au Calame” och Ed.
Larose, Paris, 1936, s. 66. Anledningen till att ar-
tikelforfattaren satt ut just de arabiska termerna
migbah och mischkat, ar att de ar nyckelord i Ko-
ranens “ljusvers” (24,35), varifran Al-Halladj sa-
kert himtat dem och dir de anvidnds med liknande
symbolisk innebord. “’Ljusversen” har stor bety-
delse for den islamiska esoterismen.

¢ Ibid. s. 89.



Lignelse eller allegori

Eksegetisk-homiletiske overvejelser

AV SIGFRED PEDERSEN

Den moderne forskning over lignelsesmate-
rialet i evangelierne blev indledt i slutningen
af sidste arhundrede med Adolf Jiilichers to-
binds verk om Jesu lignelser.' I denne arti-
kel skal der gores et forseg pa at vise, hvor-
dan denne forskning har relevans ikke blot
for den eksegetiske behandling af de histo-
riske tekster, men ogsa for det homiletiske
arbejde med forkyndelsen.

Jilichers blivende indsats bestar i en prin-
cipiel skelnen mellem lignelse og allegori.
[ et stort forskningshistorisk afsnit viste
han, hvordan mangel pa en sddan skelnen
— péa fa undtagelser ner — havde fort til
en mistolkning af Jesu lignelser gennem hele
kirkens historie. Han beskyldes i den anled-
ning ofte for at have undervurderet allego-
rien. Umiddelbart kan man ogsa fa det ind-
tryk af hans arbejde. Det henger sammen
med, at han er af den opfattelse, at Jesus
selv udelukkende gjorde brug af lignelses-
formen, mens den &ldste kirke, som har be-
varet Jesu lignelser for os, betragtede dem
som allegorier; et forhold, der fyrte med sig,
at lignelserne under overleveringen fik ind-
fojet mange allegoriske og dermed sekun-
dare trek. Jiilicher var dog ikke blind for
allegoriens muligheder som sproglig udtryks-
form; men det centrale var — og er — at
hans analyse af henholdsvis lignelsens og
allegoriens vaeesen mundede ud i den konklu-
sion, at lignelsen og allegorien hver for sig
har sit eget publikum.

Denne nu klassiske skelnen mellem lignelse
og allegori er blevet genoptaget og videre-
fort inden for dele af den nyere lignelses-
forskning. Viderefprelsen bestar i en kraftig
pointering af, at et lignelsesbillede er bundet

til en bestemt situation. Vil man virkelig
trenge ind i et lignelsesbillede, ma man
kende dets konkrete kontekst. Denne kon-
tekst eller situation omfatter to komponen-
ter, nemlig det, der skal forkyndes, altsa
sagdelen, og den, der skal forkyndes for, til-
hgreren.

Et lignelsesbillede er med andre ord skabt
ikke blot med henblik p& sagen, men ogsa
med henblik pa tilhgreren. I nogle nytesta-
mentlige lignelsesbilleder opfordres tilhgrer-
ne endog direkte til at reagere gennem det
afsluttende spprgsmal. Tilhgreren hgrer sa
at sige med til lignelsesbilledets struktur.
Lignelsesbilledets egentlige ophavssted er
nemlig samtalen. Selv om alene lignelses-
fortzlleren kommer direkte til orde, er den
anden part, tilhgreren, alligevel altid med,
foregar der alligevel indirekte en dialog.
Lignelsesbilledet anvendes til andet og mere
end blot det at give en eksakt oplysning; det
vil hverve for sig, overbevise, node osv. For-
telleren har derfor allerede under udform-
ningen af det taget hensyn til tilhgrerens
synspunkter og indstilling.

Det forhold, at tilhgreren er indbefattet i
lignelsesbilledets struktur, giver det nytesta-
mentlige lignelsesmateriale os et szrdeles
klart indtryk af. Det hanger bl.a. sammen
med, at det stof, vi har faet overleveret,
foreligger for os i anvendt form. Der er
foregdet en vekslen med hensyn til tilhgrere.
De lignelsesbilleder, Jesus oprindelig havde
anvendt over for sine modstandere, anvendte
den zldste kirke pa sig selv og sin egen

! Die Gleichnisreden Jesu. Bd 1 1886, Bd II 1898;
Bd 1 i 2. bearbejdet udgave 1899, derefter samlet
optryk Tiibingen 1910 og nu Darmstadt 1969.



64 Sigfred Pedersen

situation. Illustrativ i sd& henseende er for-
tellingen om det bortlpbne fir, som hyrden
spger efter, selv om det betyder, at de andre
nioghalvfems far for en tid ma vare uden
hyrde. I Luk. 15 anvender Jesus den som et
forsvar mod angreb pa hans samkvem med
datidens religipst og socialt udstpdte, og den
anskueligger i denne sammenhang den sar-
egne glede, der er ved at genfinde det bort-
komne. I Matt. 18 anvendes samme for-
telling derimod pd de indre forhold i en
kristen menighed, og dens opgave er over
for denne menighed og dens ledere at ind-
prente, at man ikke ma ringeagte nogen —
heller ikke de svageste — og at man skal
vejlede den, der har fejlet.

Lignelsesbilledet har til opgave at bygge
bro. Denne bro-funktion forstas pa to helt
forskellige méader inden for den nyeste lig-
nelsesforskning. Inden for den af den dia-
lektiske teologi pregede forskning havder
man, at Jesu lignelser er eskatologiske lig-
nelser — og vel at merke ikke blot med
hensyn til indhold — herom er alle enige —
men ogsd med hensyn til form. Jesu lignel-
ser havde til opgave gennem almindelige bil-
leder fra naturens og menneskers verden
at sige det, der ikke kan siges direkte. Bil-
ledformen var en sproglig mulighed for at
bringe Gudsriget til orde pa en indirekte
méde; den direkte made var ikke mulig,
hvis den eskatologiske spending ikke skulle
ophaves, dvs. hvis grznsen mellem Guds
verden og menneskers verden ikke skulle
overskrides. Hvor relevant denne forskning
end er — ogsa fra et homiletisk aspekt —
skal jeg ikke beskaftige mig nermere med
den i denne artikel, men koncentrere mig
om en anden gren af lignelsesforskningen,
hvor der ligeledes tales om at bygge bro,
men 1 dette tilfelde over klpften mellem
forkynder og tilhgrer, dvs. bygge en bro,
hvorad tilhgreren kan blive konfronteret
med det budskab, der bringes — uanset om
han sa vil modtage dette budskab eller ikke.

Skal denne opgave lykkes, er det en helt
afgorende forudsztning, at fortelleren pa én
gang er bade sand og loyal i forholdet til til-
hereren. Er han ikke det, er det hele spildt
meje. Nok er fortelleren tilsyneladende frit
stillet. Alligevel er han bundet — ikke blot

af sin sag, men ogsa af sin tilhgrer. Lignel-
sesbilledet har et bestemt formal og ma der-
for vare afpasset efter de hermed givne be-
gransninger og muligheder. Fortalleren ma
veelge sit stof fra omrader, tilhgreren er for-
trolig med, og han ma omhyggeligt udforme
lignelsesbilledet saledes, at dets pointe, dvs.
det, det har fexlles med sagen, der star til
diskussion, bliver sa klar som muligt.

I denne sammenhang dukker spgrgsmalet
om sprogets granse op pa en ny méde. Det
drejer sig her om gransen for det, tilhgreren
kan og vil acceptere; man skulle méske der-
for snarere tale om tilhgrerens grense. Det
drejer sig med andre ord ikke om tilhgrerens
reaktion pé selve sagen eller budskabet, men
om hans holdning til det lignelsesbillede,
han prasenteres for. Skal lignelsesbillederne
indskrenke sig til de normale og alment
accepterede tilfxlde, for at deres sproglige
muligheder ikke s@ttes over styr? Man ma
her skelne mellem to former for lignelses-
billeder: sammenligningen og fortallingen.
Ved sammenligningen er billedet taget fra
det daglige, almindeligt kendte liv, og hele
den illustrative og argumentative kraft, der
ligger i det klare billede med et velkendt
motiv, overfgres pa det anliggende, lignelses-
billedet anvendes péa. For fortellingens ved-
kommende er der derimod ikke tale om,
hvad enhver gor, eller hvad der ikke kan
vere anderledes, men i denne skildres ofte
en undtagelsessituation, eller der fortzlles,
hvad et menneske engang har foretaget sig.
uden at der tages stilling til, om andre ned-
vendigvis ville hanale pad samme made i
samme situation. Lignelsesfortzllingen over-
forer den klare og medrivende fortellings
episke kraft pa den sag, som er under over-
vejelse.

Hvorfor bevager de nytestamentlige lignel-
sesfortellinger sig gang pa gang pa gransen
af det acceptable? Disse fortzllinger er ikke
naturlige fortellinger, indvendes der. Sddan
som faderen ifglge Luk. 15 forholder sig
over for den se¢n, der far en ubetinget vel-
komst, da han vender hjem efter at have sat
den arvepart til, han pa eget forlangende
havde faet udleveret, mens faderen endnu
var i live, vil n@ppe nogen fader forholde
sig. Han ville snarere vare gaet ind pa sgn-



nens egne tanker om anszttelse som dag-
lejer. Og arbejdsgiveren 1 Matt. 20, der be-
taler den samme lgn, hvad enten man har
slidt i det hele dagen eller blot arbejdet én
time sidst pa dagen, da den strenge orien-
talske hede var over, er helt umulig. Her-
overfor ma man for det forste fastholde, at
disse fortallinger ikke desto mindre er to
serdeles velkomponerede og dermed yderst
virkningsfulde lignelsesfortzellinger. Dernzst
skal der henvises til det forhold, at lignelses-
fortelleren ikke alene er bundet af sin til-
herer, men ogséd — og samtidig — af sin sag.

Fortellingen i Matt. 20 belyser dette sidste
meget klart. Dens anliggende er et opger
med den jodiske — forst og fremmest fari-
seismens — lovforstaelse, dvs. den forstael-
sen af forholdet mellem Gud og mennesket
som et “kontrakt”-forhold, hvis konkrete
bestemmelser er indeholdt i Moseloven. Ud-
trykt pa anden made: fortellingen er et op-
ggr med indsats-lgnprincippet i forholdet
mellem Gud og mennesket. Gud skildres
som den helt suverene Gud, hvis ret til at
vere ubetinget god mod alle uden nogen
som helst forskel ingen skal bestride: “Har
jeg ikke lov til at gore, som jeg vil, med det,
der er mit? Eller er dit ¢je ondt, fordi jeg er
god?” Denne Jesuslignelse har sin parallel i
en jodisk lignelse, som skal vere anvendt i
en sgrgetale over en rabbiner, der var dgd
i en meget ung alder. I denne tale, der matte
tage stilling til det sjelesprgeriske problem,
hvorfor den pagaeldende var dod sa tidligt,
indflettedes en lignelsesfortelling om en
konge, der lejede arbejdere til sin vingérd.
Under sin inspektion af arbejdsgangen be-
merkede kongen, at en af de ansatte i en
helt enestaende grad udmarkede sig ved
dygtighed og flid, hvorfor han gav ham fri
efter to timers arbejde — tilbringende resten
af dagen ude i marken i samtale med den
pagaldende. Da alle fik udbetalt samme lgn
om aftenen, protesterede de andre og fik til
svar, at den dygtige arbejder i lgbet af de
to timer havde udrettet lige s4 meget, som
de andre havde udrettet i Igbet af hele da-
gen. Pa tilsvarende made, resonneredes der
i sgrgetalen, havde den unge rabbiner i sine
fa &r udrettet lige s& meget som mange rab-
binere, der dode i en meget hgj alder. Her
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er indsats-lpnprincippet bevaret i sin fulde
konsekvens, og fortzllingen er pa det af-
gorende punkt udformet ganske anderledes.
Lignelsesfortzlleren er ikke blot bundet af
sin tilhgrer ved valg af billedmateriale, men
ogsa i den forstand, at han mé indrgmme
tilhgreren en ubetinget ret til egen vurde-
ring af den pégaldende sag. Det, at tilhgre-
ren heorer med til lignelsesbilledets struktur.
betyder, at skal det kunne fuldfere sin op-
gave, ma den rolle eller de synspunkter, der
— direkte eller indirekte — tillegges ham i
billedet, svare sa pracist som muligt til hans
egen forstéelse af sin situation og sine syns-
punkter. Fortellingen om arbejderne i vin-
garden skal, hvis den af Jesus har varet an-
vendt over for fariseernes protest mod hans
feellesskab med toldere og syndere — hvil-
ket de fleste forskere antager — 1 sit ind-
hold have svaret ganske til, hvad der efter
fariseeernes egen opfattelse stod pa spil i
denne sammenhzng. Karikatur-skildringer
af fariseerne — som ofte har foreligget se-
nere — har ikke vaeret mulige i det konkrete
historiske opgor med dem, hvis anvendelsen
af lignelsesformen ikke p& forhand skulle
vere dpmt til at mislykkes.

Lignelsesbilledet skal ikke blot formidle en
ny forstaelse af en sag, som star til debat,
men skal ogsd animere tilhgreren til i lyset
af den nye indsigt at traeffe en afgorelse
enten for eller imod den anskuelse, lignel-
sesfortelleren forfegter. Jesu lignelsesbille-
der havde til formal at stille tilhgrerne over
for en ny eksistensmulighed. Dette skete
gennem en konfrontation mellem den nye
eksistensforstaelse — baseret pd en ny for-
staelse af, hvordan Gud er, og dermed ogsé
pa en ny forstaelse af, hvad et menneske
er — og deres egen hidtidige eksistensfor-
stdelse. Skulle denne konfrontation vere en
®gte konfrontation med en fri afgerelse
enten for eller imod, s& matte det lignelses-
billede, der som led heri skildrede tilhgre-
rens hidtidige eksistensforstaelse, gore det
pa en maéde, tilhgreren selv kunne godtage.

Som antydet kan selv det bedste lignelses-
billede ikke pa forhand sikre tilhgrerens ac-
cept. Alligevel ®ndrer det sandferdige lig-
nelsesbillede tilhgrerens situation eller hold-
ning afggrende. Selv om han valger at for-
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blive i sin hidtidige eksistensforstaelse, sa
kan han dog ikke lengere fastholde den sa
absolut som fg¢r. Den er blevet relativeret
ved pa et reelt grundlag at vere blevet ud-
fordret af en anden eksistensforstéelse. Den
kan kun fastholdes som absolut i en kon-
flikt, maske endog i et direkte opger med
den anden opfattelse. Derfor sggte Jesu
modstandere at rydde ham af vejen, da de
blev klar over, at han havde fortalt dem en
lignelse med dem selv som indbyggede til-
hgrere (Mark. 12,1—12). Da profeten Natan
i 2. Sam. 12 afslprede David som den ind-
byggede tilhgrer i fortellingen om den rige
mand, der tog den fattige mands eneste lam,
da han skulle holde fest, med et: “Du er
manden!” reagerede David med indrgm-
melse af sin skyld.

Ogsa allegoribilledet skabes under hensyn-
tagen til sdvel sag som tilhgrer. I begge til-
feelde er der altsa tale om et billedsprog med
nzre forbindelseslinier til sdvel sag som til-
horer. Ikke desto mindre er forholdet et
helt andet. Og balanceforholdet mellem sag
og tilhprer er forrykket pa tilhgrerens be-
kostning.

Allegoribilledet er bygget op af metaforer,
ord-billeder. Som ordets etymologi antyder,
er det en metafors opgave at lede tanken
bort fra sig selv hen pa det andet, som det
star i stedet for. Skal metaforen kunne ud-
fylde sin funktion, ma tilhgreren derfor
ganske ngje vide, hvad den star for. Besid-
der han ikke denne viden, er anvendelsen af
allegorien ensbetydende med, at han stilies
over for uforstielig tale.

Allegoribilledet har funktioner, der er ser-
egne for det — svarende til dets vasen, ak-
kurat som lignelsesbilledet har sine. Det kan
virke afvekslende; det kan virke i bedste
forstand andfuldt; det kan appellere til til-
hgrerens viden og fantasi. Som lignelses-
billedet indbyder ogsd allegoribilledet til-
hgreren til aktiv medleven — for ikke at
sige samarbejde. Allegorien er ikke nogen
darlig udtryksform, blot den anvendes over
for tilhgrere, der behersker dens forudset-
ninger.

Den centrale forskel ligger i allegoribille-
dets begraensning. Det kan med udbytte kun
anvendes over for tilhgrere, der ikke blot —

som allerede fremhavet — er fortrolige med
dets enkelte metaforer, men som ogsa er
indforstdet med den sag, det skal illustrere.
Allegorifortellingens indre styrke stir og
falder derfor i udpraeget grad med den sag,
den anvendes pa, dvs. med fortellers og til-
horers fazlles grundforstaelse af vedkom-
mende sag. Den har ikke en sproglig egen-
verdi, en selvstendig argumentativ kraft,
som det gode lignelsesbillede har. Dette sog-
te allerede Jiilicher at udtrykke ved at be-
tegne lignelsesbilledet som “egentlig tale”
og allegoribilledet som “uegentlig tale”.
Over for modstandere og skeptikere kom-
mer allegorien saledes uhjzlpeligt til kort.
Mens lignelsen med fordel kan anvendes
over for disse grupper, kan allegorien kun
anvendes over for indviede og indforstéede.
Heri ligger ogsa forklaringen pé, at Jesus-
lignelserne blev tolket som allegorier i den
nytestamentlige tradition. Den situation, Je-
sus befandt sig i, var kendetegnet ved, at
han skulle bringe et budskab, som var i
strid med den herskende opfattelse, Dér var
lignelsen pa sin plads. Inden for urkirken
blev Jesuslignelserne overleveret som en me-
nighedstradition. Man vidste, hvem Jesus
var, og hvilket budskab han ville bringe.
Opgaven bestod nu i at tydeliggare og ak-
tualisere dette budskab. Hertil var allego-
rien udmerket,

Skulle forstdelsen for den nzre sammen-
hzng mellem form og anvendelse ikke kun-
ne udnyttes i vor nutidige forkyndelsessitua-
tion, som denne synes 1 stigende omfang at
vaere kendetegnet ved menighedens mangel
pa indsigt i og indforstaethed med den krist-
ne forkyndelse og dens bibelske og kirke-
historiske forudsztninger? Tvivlere og skep-
tikere har den kristne forkyndelse altid stéet
overfor — ogsd inden for den kristne me-
nighed; det viser ikke blot kirkehistorien,
men ogsd allerede Det nye Testamente. Men
det kan vel med nogen ret havdes, at vor
forkyndelsessituation er szregen derved, at
forkyndelsen skal finde sted inden for en
folkekirkes rammer, samtidig med at den
religipse pluralisering — for ikke at sige
polarisering — inden for samme folk bliver
mere og mere udtalt. M& konklusionen ikke



blive den, at forkyndelsen i dag skal have
karakter af lignelsesforkyndelse — ikke
lengere af allegoriforkyndelse? Hermed me-
nes selvfplgelig ikke, at den kun kan have
form af gentagelse af de oprindelige Jesus-
lignelser eller af udformning af moderne
lignelsesbilleder, men dette, at den nutidige
forkyndelse — uanset valg af formelle ud-
tryksformer og under al hensyntagen til de
historisk-betingede ydre forskelle — ma
have samme grundprag som den oprinde-
lige lignelsesforkyndelse.

Hvad betyder nu det? Det betyder for det
forste, at den historisk-kritiske forsknings
arbejde med de nytestamentlige traditioner
ikke blot har ren eller overvejende historisk
interesse. Dette arbejde har i allerhgjeste
grad faet teologisk og forkyndelsesmassig
relevans. Det forer os nemlig p4d én gang
hen til den menneskelige Kristus og ind i
den forkyndelsesmassige hverdag.

For det andet ligger de nytestamentlige
lignelsestraditioner foran os som et memen-
to auditoris, dvs. som en pamindelse om, at
forkyndelsen altid har en adressat; den vil
heres og forstds — til afvisning eller til be-
kendelse. Det siges ofte, at der aldrig i kir-
kens historie er blevet forkyndt sa =gte
evangelisk som 1 vore dage. Og det kan
gerne vaere meget rigtigt — med nogen over-
drivelse. Men er det menighedsprzdikener,
der holdes? Vi ved fra kirkehistorien, at en
af de ting, Luther vendte sig sterkest imod
hos sin tids romersk-katolske kirke, var
presternes privatmesse. Jeg har lyst til at
rejse det spgrgsmal, om vore teologisk sa
rigtige predikener ikke i virkeligheden har
overtaget privatmessens rolle; formuleret i
lyset af lignelsesforskningen: om ikke vor
forkyndelse i vid udstrekning er en forkyn-
delse uden indbygget tilhgrer?

Selvfglgelig har vi — formelt og mange
gange reelt — menighedsforkyndelse. Sgn-
dagsmenigheden har vel endog oplevet en
vis renaissance i de seneste ar. Men sporgs-
madlet forbliver, om vore praedikener ikke alt
for ofte er allegoripredikener, hvor de
skulle vare lignelsespredikener, s& menig-
heden alligevel er lukket ude, i virkelig-
heden er ikke-tilstedeverende — som i pri-
vatmessen — s& pradikenen bliver prastens
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teologisk fornemme, men kirkeligt private
indslag i gudstjenesten. Det afggrende kri-
terium er — forteller lignelsesforskningen
— om vore predikener er gennemsyret af
absolut respekt og absolut loyalitet over for
tilhgrerens menneskelige og religigse hver-
dag.

Dette gelder — som vi har set — i to hen-
seender. I forste omgang drejer det sig om
det — som erfaringen viser — pa ingen
made banale, at praedikenen skal vere for-
stdelig. Vel er det i urimelig grad nazsten
blevet et moderne dogme, at prastens pree-
diken forstar man ikke. Og intellektuel do-
venskab i religigse anliggender er desvarre
ingen udyd. Pa den anden side er der noget
sekterisk over det modargument, at inden
for kirken m& man have lov til at betjene
sig af en bestemt sprogbrug, som man ggr
det inden for andre omréder. Det sekteriske
ligger ikke blot i den specielle sprogbrug —
pa mange synes kirkens sprog at virke lige
sa fremmed og frastgdende som de moderne
politiske sekters specielle sprogbrug pa det
gode borgerskab — men ogsd i selve den
holdning, der ligger bag dette argument.
Star der — med al respekt for f.eks. sports-
verdenen og andre verdener — ikke andet
og mere pa spil for den kristne forkyndelse?
Og hvilken ret har man til at bestemme, at
delagtighed i evangeliet skal gores afhangig
af viden om en bestemt kirkelig sprogbrug
— bortset fra, at denne for gvrigt selv er
serdeles historisk betinget?

Det samme gezlder for den forestillings-
verden, forkyndelsen i udstrakt grad betje-
ner sig af. Den er i vidt omfang praget af en
social og kulturel sammenhang, som ikke
leengere eksisterer. Der er mere wgte bibel-
troskab i — fremfor mere eller mindre
ureflekteret at anvende bibelske, men sam-
tidig historisk-betingede forestillinger — da
under den vezldige inspiration og falgende
den indirekte opfordring, der ligger i de ny-
testamentlige lignelsestraditioner, at hente
den felles moderne verdens sprog og fore-
stillinger ind i forkyndelsen. Netop derved
spger forkyndelsen at leve op til sin forplig-
tethed pa det kristne budskab som et glede-
ligt budskab for hele folket. Og der er sa-
mand ingen grund til at udvise askese pa
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det punkt. Jesus selv fortalte engang — til
stor bekymring for forkyndere og tilhgrere
siden hen — en fortelling, der i en af de
nyere danske bibeludgaver — ikke ueffent
— har faet overskriften: En klog slyngel og
pengenes rette brug.

Dernzst drejer det sig om dette, at for-
kyndelsen skal vere redelig og loyal over
for tilhgrerens egen forstaelse af sin menne-
skelige og religipse hverdag. “Verden skal
ikke skrive kirkens dagsorden™, lyder et af
tidens slogans. Og det er rigtigt. For i sa
fald vil kirkens forkyndelse uvilkarligt fa
karakter af lov og ikke af evangelium. Men
forkyndelsen méa aldrig glemme, at netop
denne verden og dens mennesker — alle! —
er Guds verden og Guds mennesker. For-
kyndelsens egentligste hensigt mé vere at
formidle, at som *“ordet blev kg¢d og tog
bolig iblandt os” engang (Joh. 1,14), sédan
ma det ogséd komme til mennesker af i dag,
sd at sige blive ét med dem — og vel at
maerke - netop som de er, ikke som for-
kynderen kunne gnske, at de var. 1 den for-
stand kan inkarnationstanken ikke forstas
for realistisk.

Enhver forvrengning eller direkte fejltyd-
ning af tilhgrerens forudsztning og af hans
egen eksistensforstaelse — i dag praget af
mange, vidt forskellige pavirkninger — kan
vere skebnesvanger. Det gelder ikke i
forste raekke for tilhgreren; han vil jo blot
finde en sddan forkyndelse uvedkommende
eller kedelig. Og det kan vere kedeligt f.eks.

at skulle hgre pa angreb pa eller forsvar for
en fromhedstype, som neppe l&ngere er no-
gen udfordring, for s vidt man overhovedet
kender den. Men tilhgreren “klarer sig
nok”. Han kan blive hjemme nazste sgndag!

Derimod er det fatalt for den forkyndelse,
hvis mal det er at udfordre tilhgrerens egen
eksistensforstielse, dvs. radikalisere den
dom og skyld, han allerede fornemmer
mere eller mindre klart, og — derigennem
— radikalisere den tilgivelse, som ma vere
al kristen forkyndelses centrum. Nar for-
kyndelsen af den ubetingede tilgivelse 1 vid
udstrekning synes at lyde for deve gren —
folk péastar, at de ikke kan forbinde noget
med den - kunne det skyldes, at vor for-
kyndelse af dom og skyld er forfejlet i
egentligste forstand, fordi det er helt andre
sporgsméal og problemer, der kendetegner til-
hgrerens menneskelige og religigse hverdag
end de, som forkyndelsen beskaftiger sig
med.

Lignelsesforskningen minder os om, at for-
kyndelsen er forpligtet pd to ting: pd det
budskab, der skal forkyndes, og pa den til-
hgrer, der skal forkyndes for. Forpligtet-
heden gazlder begge dele — eller ingen af
delene. Det betyder ikke, at budskabet skal
skeeres til efter tilhgreren. Tvertimod! S&
lidt som det modsatte skal vare tilfeldet.
Respekt for budskabet betyder netop re-
spekt ogsa for tilhgreren. Derfor er kristen
forkyndelse uden indbygget tilhgrer simpelt
hen en modsigelse.



Christian Scrivers natur-
skildring och hans relationer

till Joseph Hall

AV AXEL SIMONSSON

Christian Scriver (fodd i Rendsburg den 2
januari 1629 och dod som 6verhovpredikant
och konsistorialrdd i Quedlinburg den 5
april 1693) har gjort sig vida kdnd genom
sina uppbyggliga skrifter. En av dessa, den
storsta och dtminstone i vart land mest be-
kanta, dr “’Seelen-Schatz”.* En annan av
mindre format men med dnnu storre sprid-
ning &n denna dr Gottholds Zuféllige An-
dachten”.” Denna populédra andaktsbok vitt-
nar mer dn négot av Scrivers Ovriga litte-
rdra alster om hans beroende av den eng-
elske biskopen Joseph Hall (1574—1656)
och sérskilt av dennes verk Occasional Me-
ditations.”

En bidragande orsak till den tyska aske-
tiska andaktslitteraturens uppkomst var
kommunikationen pa det bokliga omradet
med England och Nederldanderna. Impor-

' Har anvand upplaga utkom i Leipzig 1711. Vid
citering utelimnas boktiteln. Ex. 111: 8.24. Siffrorna
anger del, predikan eller kapitel samt paragraf.
Av primarupplagan utgavs de tva forsta delarna i
Leipzig 1675 och det kompletta verket i fem delar
ibm 1693. Den 1 uppl. i Sverige utkom i Stock-
holm (del I) och Norrkoping 1723—--1727. Tryck-
ningen ombesdrjdes av pastor et praepositus for
den tyska férsamlingen i sistndmnda stad R. Brooc-
man.
? Den anvanda upplagan utkom i Leipzig 1674
(eller 1679). Titeln forkortas ZA. Skriften bestar
av 400 andakter, som betecknas med 1. 2, 3, 4 H.
Dirtill fogas betraktelsens och sidans nummer.
Johan Moller inleder sin redogorelse for utgiv-
ningen av Scrivers ZA med att dven ndmna Halls
andakter: “Meditationum harum subitanearum,
Jos. Halli, Episcopi Exoniensis, in eodem argumen-
to diligentiae feliciter aemularum, Centuriae tres,
sub fictio GOTTHOLDI (i.e. Theophili) nomine,
ab eo sunt editae Magdeburgi A. 1663 & Lipsiae A.
1761. in 8., emendatiores autem, adjecta Centuria
S — Sv. Teol. Kv.skr. 2 72

terade eller Gversatta skrifter mottogs med
tacksamhet, emedan de motsvarade ett ként
behov, som en ensidigt intellektualistiskt in-
riktad ortodoxi icke formatt tillfredsstélla.
Hj. Holmquist framhéaller, att den s.k.
Rostockskolans medlemmar, av vilka Scri-
ver i hog grad influerats, gav en ny farg at
fromheten, ty ehuru de principiellt stod pa
luthersk grund, paverkades de av savil puri-
tanska andaktsbocker som av holldndsk
praecisism.* Aven P. Schattenmann hédvdar,
att ett starkt inflytande gjort sig géillande
fran den engelska puritanismen via dess
uppbyggelselitteratur.” Med tanke pa de
Oversatta engelska andaktsbockerna skriver
A. Hauck: ”Men att de upptogs dr begrip-
ligt, ty de utfyllde en lucka i ortodoxiens
verksamhet: ... Utan tvivel har denna lit-
teratur &dven inverkat pa pietismens upp-

gvarta recusae Lipsiae A. 1674 & 1679. in 8.” etc.
I Sverige utgivna: Gottholds Fyra Hundrade till-
falliga Betraktelser. Ofers. af Nils Rosén med bitr.
af A. K. Miinchenberg. Pa svenska upplagda af
Carl Fr. Broocman. Aldsta uppl. Norrk. 1727; 2.
uppl. ibm 1724—1731; 3. uppl. ibm 1745. Efter
tiugosjunde tyska uppl. ofversatta af N. J. Flens-

burg, ... prost och kyrkoherde vid Hvellinge och
Fuglie forsamlingar. Lund 1858. 8 . Kalmar
1861 4.

* Det hiar brukade exemplaret: Nebenwerkchen
oder Zufallige Andachten Franckf. u. Leipz. 1678.
Forkortn. N, vartill fogas andaktens nummer och
sidonumret.

¢ Se K. Viétor, Von deutscher Poeterey III. Pro-
bleme der deut. Barockliteratur 1928 s. 45f. o.
49 f. samt Hj. Holmquist, Kyrkohistoria II 1927
s. 289 f.

® Se P. Schattenmann, Zum Verstdndnis des deut-
schen lutherischen Pietismus/Jahrbuch des M.L.B.
1949-—-50s. 113.
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komst.” * O. Nordstrandh konstaterar: ~’Son-
thoms, Baylys och Dents verk ha, liksom
den engelska andaktslitteraturen i Ovrigt,
manga beroringspunkter med den praktiska
fromhetsriktningen, sadan den framtrdder
hos Liitkemann, Miiller, Beer, Scriver och
andra.””” Vi kan instimma med F. Bartsch:
”Chr. Scrivers Erbauungsbiicher (z.B. See-
lenschatz, 1675) sind ohne das Vorbild bei
Jos. Hall nicht denkbar.”* Framfor allt gil-
ler detta omdome “Gottholds Zufillige An-
dachten”.

1 sistndmnda arbete bygger Scriver pa iakt-
tagelser av naturens ting, av levande varel-
sers beteenden m.m. Han redogor for av-
sikten med denna skrift i Erste Vorrede”,
ddr det bla. heter: Ich wolte gern, mein
Christ, alle Creaturen mit dir reden machen,
oder vielmehr, ich wolte dir gerne der Ge-
schopffe Gottes Rede auslegen und verdol-
metschen, und dir, nach meiner Einfalt,
zeigen, wie du dir allerhand Fiigniss und
Begebenheit, zum Andencken deines Got-
tes, zum Trost, und Besserung deines Chri-
stenthums, zu Nutz machen kanst.”®

Betriaffande Jos. Halls ovan anforda arbete
ma en del av texten pa titelbladet till den
tyska Oversdttningen, Leipzig 1678, citeras:
"Joseph Halls, Bischofs zu Exon in Enge-
land, eilfertiges Nebenwerckchen, oder Zu-
fillige Andachten, Bei Betrachtung man-
cherlei Dinge und unterschiedlicher Bege-
benheiten, in der Natur und Zeitlauf; An-
fangs vom Urheber in Engellindischer
Sprache abgefasset und nun ... ins
Hochteutsche iibertragen von Weiland M.
G. C. Reinmannen Kiis. Poet. Pfarrern zu
Hermstet und Stobra.” ™

I ett foretal berdttar Oversdttaren, Rein-
mann, att han mer dn sex ar tidigare genom
en god vidns formedling fatt se och ldsa
Halls Meditationes subitaneae. Bl.a. genom
Scrivers omnamnande av arbetet i Zufillige
Andachten sdger han sig ha fatt en stark
astundan att ndrmare ldra kéinna det.*

Sedan Scriver i sina andakters Erste Vor-
rede uppgett nagra personer, som visat in-
tresse for naturen och tagit exempel dér-
ifran, kommer han ocksé in pa Halls arbete:
»Zu unser Zeit haben dergleichen gethan
Joseph Hall in seinen Meditations occa-

sionelles, die Hr Harsdorffer seel. im an-
dern Theil seines Nathans oder geistlicher
Lehr-Gedichten n. 60. anzeucht, und etliche
unterschiedliche daraus iibersetzet, die mir
aber sonst nie zu Gesicht kommen:” I en
not ldmnar dock Scriver detta meddelande:
”Seithero aber habe ich sie gesehen, wie sie
von ihm selbst in die Lateinische Sprache
iibersetzet, und zu Konigsberg gedruckt
sind.” **

Aven om Scriver hamtat atskilliga exem-
pel direkt fran Halls arbete, har han ocksd
sjilv en Oppen blick for allt skapat, framst
for det som lever i naturens varld. Han dger
ockséa formagan att askadligt dterge det han
pa empirisk vdg iakttar. Som prov pa hans

¢ A. Hauck, Tysklands och Englands kyrkohisto-
riska forbindelser. Olaus Petri-foreldsningar. Overs.
fr. forf:s manuskript 1916 s. 69.

" 0. Nordstrandh, Den aldre svenska pietismens
litteratur 1951 s, 158.

Scriver ger lasarna av II: 4.39 detta rad: “Siehe
den andern Theil Prax. Pietat. Bail.”” 1 denna del
ingéar Jos. Hall, ”Ein schr schones Tractatlein. Von
der wahren Christlichen Andacht, was sie sey?”
(s. 1—76) ... I anslutning till sagda hanvisning
noterar Scriver det tjanliga i att samla viktiga
sprak ur Skriften och hamta upplysningar fran
larares bocker om hur man anstiller gudaktiga be-
traktelser och betjanar sig dirav, tills man sjalv har
skaffat sig ett forrad, sa att man blir rik pa tro,
karlek och goda tankar.

8 RGG 2 1958 sp. 545.

¢ C. Grosse har fog for detta pastaende: “Hier (in
ZA) zeigt sich Scrivers Natursinn aufs Herrlichste.”
C. Grosse, Die alten Troster 1900 s. 267.

1 En »Zuschrift’” ar undertecknad av Reinmann:
»Jena, am Sontage Laetare, war der 9. Martii des
1672, Christjahres.”

' A.a., Vorrede.

'2 Scriver namner i samma féretal — liksom i en
hanvisning i V: 5.16 — om Jos. Henschau och den-
nes “Spaar-Stunden”, som Oversatts till tyska, och
om att han i icke ringa man uppmuntrats till att
skriva detta “Wercklein” (ZA), sedan han last
foretalet till en bok av Harsdorffer, vari denne
poangterar Onskviardheten av att fromma ménni-
skor nedtecknar goda tankar, welche sie in dieser
oder jener Gelegenheit schopffen”.

Det kan tilliggas, att Harsdorffer formedlat kan-
nedomen om Halls verk: ’Im *Nathan und Jothan’
finden sich einige Lehrgedichte, die, wie eine Fuss-
note angibt, fast alle genommen sind aus Joseph
Halls Meditations Occasionals oder Zufilligen An-
dachten’.”” Nathan Theil II. Lehrgedicht Nr 60.
Ausg. v. 1650/51 Nurnb. Joh. Andr. Endters. Se
Else Eichler, Christian Scrivers Zufillige Andach-
ten 1926 (maskinskrift) s. 14.
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framstillningskonst ma féljande citat tjana.

Scriver berittar, att han en tidig morgon
sag, att “alle Grasshalme und Kréuterlein
oben an der Spitzen und sonst, als wie mit
Perlen bestreuet, und mit Silber-Tropffen
libergossen waren:” **

Gotthold lade en dag mairke till nagra
blommor “in schon gezierten, gemahlten . . .
Topffen, prangen, er gedachte bey ihm
selbst; Auch diese Blumen sind Téchter der
Erden, sie leben von der Erde, und werden
zur Erden”.™

»’Gotthold liess in seinem Gértlein Aepffel
brechen, und ergetzte sich mit dem Geruch,
und dem schonen Ansehen derselben, als
sie so schén roth und als wie gemahlet in
einem gehaufften Hauffen lagen;”**

”Eine gldubige Seele soll wohl eine Blume,
die schén und prichtig ist, hoch halten, mit
Lust anschauen.”*’

Scriver ilskar det skoéna i alla dess ut-
trycksformer. Han erinrar om att Gotthold
vid ett tillfille lyssnade till néktergalens
sing: "Er horte eine Weile mit Lust zu, und
danckte dem wunderfrommen Gott, der
dem Menschen solche Musicanten ohne
grosse Kosten bestellet, . . .” "

Redan detta lilla texturval ger oss anled-
ning podngtera, att Scriver utan bihdnsyn
kan betrakta naturen, njuta av dess skonhet
och uppriktigt glddjas over dess storhet. En
och annan forskare har emellertid en ndgot
annorlunda uppfattning. K. Holl t.ex. sdger
vid beskrivningen av “Anfidnge des Pietis-
mus”’, att man vid den tiden i huvudsak
sysslar med naturen for att ddrifran himta
symboler och diri finna incitament till upp-
byggelse. Scriver har das in seinen zufil-
ligen Andachten bis ins Spielerische hinein
gesteigert. Eine unmittelbare Freude an der
Schonheit der Natur als solcher vermag
nicht aufzukommen”.*® Mot det sista maste
vi pa goda grunder med skidrpa reagera.

En for vart vidkommande synnerligen vik-
tig information ger Else Eichler: ”Man er-
kennt wie Scriver das an Halls "Meditations’
Neue und Fruchtbare erfasst: die Freude an
der Wirklichkeit, mag sie Gegenstand oder
lebendige Natur sein. Er also, nicht
Harsdorffer, setzt die in England beginnen-
de Linie realistischer Beobachtung und er-

wachenden Natur- und Seelenempfindens in
Deutschland fort.”” ™

Nir Eichler hidvdar, att Scriver vid studiet
av Halls verk fascinerats av négot nytt,
namligen av “die Freude an der Wirklich-
keit” och av Saadi lart sig att gora bruk av
naturen i allegoriserande syfte, ligger diri
icke nagot kontroversiellt. Naturen som
glddjevédckare och symbolgivare ingar som
delmoment i Scrivers naturskildring, och
det ena exkluderar e¢j det andra. Tvirtom
skulle vi vilja sédga, att den skdrpta blicken
for den nyansrika empiriska verkligheten
befordrar symbolfinnandet, varfor bada, i
stéllet for att utesluta, betingar varandra.
Scrivers naturskildring &r realistisk sam-
tidigt som den rymmer bilder och symboler,
lampliga element i en allegorisk framstéll-
ning. Vi hidvdar sédledes, dels att Scriver tar
kontakt med naturen i symbolsokande och
uppbyggande syfte, dels att han i glomska
av alla nyttoaspekter ofta betraktar den-
samma i och for sig och darvid upplever en

¥ ZA1HnrIs. 2

" ZA 4 Hnr 11 s. 691,

15 ZA 1 H nr LXXXV s. 146.

1% III: 11.46. Se 0. ZA 2 H nr XIII s. 207.

1 ZA 2 H nr LXXXVI s, 373.

'® K. Holl, Die Bedeutung der grossen Kriege fiir
das religiose und kirchliche Leben innerhalb des
deutschen Protestantismus 1917 s. 329.

F. Becker hyser en liknande uppfattning, ty han
pastar, att Scriver “die ganze Natur nur symbo-
lisch gefasst wissen will, ...” F. Becker, Christian
Scriver und sein literarisches Werk 1929 s. 47 f.

Else Eichler havdar, att ett orientaliskt bokverk
influerat pa Scrivers naturskildring, namligen Per-
sianische Rosenthal”, Oversatt till tyska av Adam
Olearius. I boken har en berémd persisk diktare
och moralfilosof Scheich Saadi (d. 1291) nedteck-
nat sina tankar om Gud, védrlden och ménniskan.
Vad Scriver larde av Saadi skulle enligt Eichler
vara detta: ”Natur und Menschenwelt mit unbe-
fangenen Augen anzusehen und als Allegorie und
Beispiel zu nutzen.” Else Eichler, a.a. s. 24f. ...
I marg. till III:20.1 star det: “Zeungis Schich
Saadi. Vorrede iiber sein Gulustara oder Rosen-
Garten von A. Olear verteutschet.” En liknande
uppgift ingdr i ZA 3 H nr XXXVI s. 505... 1
I1I: 20.48 finns en larodikt av den ndmnde persern.
En bidragande orsak till att Scriver kom att stifta
bekantskap med Saadis verk Gulistan kan man
mojligen finna déri, att det utkom i Schleswig
1654. Se Meyers Konversationslexikon B. 17 1909
sp. 346.

** Else Eichler, a.a. s. 19,
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tacksam glddje Gver skapelsens under och
skonhetsmattade ting.*

De intryck, som Scriver vid beskddandet
av naturen recipierar, formar att med stor
intensitet stimma hans sjdl och hjarta till
glddje, ja, engagera hela hans person. Hans
naturglddje dr foljaktligen inte av det ytliga
slaget. Den gar pa djupet, d4ven om den ej
ar jamférbar med glddjen 1 Gud, “denn
wann die Creaturen das menschliche Hertz
erfreuen konnen, wie vielmehr Gott?”*

Det dr otvivelaktigt sa, att Scriver med
starkare inlevelse och med intensivare njut-
ning dn Hall betraktar naturen. Den senare
sdger bl.a.: ’So herrlich hat es der allwis-
sende und giihtigste Schopffer wissen zu
machen und zu ordnen, dass die Sinne, die
dem Leibe und der Erde, ... etwas ndher
kommen, auch durch diejenigen Dinge, so
aus der Erden herfiir wachsen, desto an-
muhtiger erquikket wiirden: die aber, wel-
che geistlich sind, und mit der Seele mehr
Verwantniss haben, sollten die volikomme-
ne Vergniigung ihrer Lust, als die auf ein
anderes Leben ihnen vorbehalten, auch an-
ders woher erwarten.” **

Man skulle kunna sdga, att Hall gor en
distinktion mellan jordndra” och sjils-
nara” sinnen. Han vet, att midnniskan me-
delst sinnesorganen tillignar sig kunskap
om och fornimmer glidje vid skddandet av
det som Gud har skapat. Han vet ocksa, att
ménniskan genom de yttre sinnena icke er-
haller kinnedom om den transcendenta and-
liga verkligheten. Men for att hon skall fa
kontakt med och inhdmta kunskap om
denna har Gud utrustat henne med en sjil
och med denna "besldktade’ sjdlsférmogen-
heter. Med hjédlp av dessa kan ménniskan
genom intellektuella akter, genom intuition,
fa vetskap om n@mnda verklighet och dér-
vid erfara en glddje av hogre art och av mer
varaktigt slag @n den hon fornimmer vid
naturupplevelsen.

Hall kan emellertid liksom Scriver tala om
en uppkommen lust, orsakad av vad han ser
och hor i naturens rike. Han gor det t.ex.,
ndr han fran en upphojd plats blickar ut
over stader, floder, berg och dalar, ty da
betygar han, att ’sie alle aber, die Augen
mit Lust zu séttigen, bemiihet sind: So gar,

dass dieser Anblick mir anders nicht fir-
kémmt, als eine mit recht lebhaften Farben
angestrichene Landschaft, von der kunst-
reichen Meisterhand des Allméchtigen, de-
nen schauenden Augen zu vergniligsamer
Lust, auf dieser Erdtafel entworfen”. Det
dr framfor allt viaxlingen av olika ting inom
synféltet, som tilltalar Hall, och ej i lika hog
grad det estetiskt fascinerande hos fore-
malen.”

Det senast relaterade har en motsvarighet
hos Scriver. Nir denne betraktar en samling
olikfargade tulpaner, frojdas val hans oga
at varje exemplars praktfullhet, men det
som denna gdng principiellt tjusar hans
skonhetssinne dr firgernas vixling, den bro-
kiga oordningen.*

Hall accentuerar det prisvdarda i att be-
trakta vérldsbyggnaden, men han anser
dock, att det dr av langt storre vikt att
tdnka pa den osynliga varlden. Sjdlens dik-
tan och traktan &r ddrvid inriktad “auf
ihres gleichen, nehmlich geist- und unsterb-
liche Dinge ...”. Dessa overtraffar de syn-
liga sdsom anden kroppen och den oandlige
Guden "’sein nichtiges Gecshopf . . .”.* Har
ar Hall inne pa4 mystikens tankebanor vad
giller ’lika soker lika-principen” och den
hoga varderingen av det andliga gentemot
det materiella.*

Det kan konstateras, att den av Hall note-

2 Se t.ex. Scriver, Herrlichkeit und Seligkeit der
Kinder Gottes. Niirnberg (trvckt i Jena) 1688 11 s,
76: ... die Creaturen mit ihren Tropflein konnen
erfrouea L7 samt Vi 11.3: ... eine lusiige Ge-
gend, schone Garten und dergleichen, erfreuen die
Menschen .. ."”

2 V:11.8.

2 N nr XCHTs. 314 f.

# Nnr Vs, 171,

# ZA 1 Hnr XXIV s. 35 ff.

2 N nr LXXXVII s. 290.

28 Se N nr XLIII s. 143: "Alle lebendige Dinge
tragen gleichsam von Natur eine Liebe und Nei-
gung zu ihres gleichen.” ... Gud uppsoker enligt
mystikern Tauler sjalen, eftersom den ar skapad till
hans avbild, och darfor finns det ingenting, som
ar sa likt honom som just sjilen. (Se Tauler, Pre-
digten I 1826 s. 283.) Da denna ir av andlig
natur, star dess atra till andliga och odddliga ting,
allt enligt regeln: ’Gleiches gesellet sich zum
Gleichen, und Gleiches freuet sich des Gleichen.”
(Tauler, Medulla animae 1822 s. 32.)

Den anforda sentensen ar icke originell for Tau-
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rade lusten icke dr jamforlig med den spon-
tana, omotiverade glddjen, som ofta instédller
sig hos naturbetraktaren Scriver. Vid tanken
pa att allt hdrnere ar forgangligt och snart
forflyktigat kan Hall i pessimistisk ton ut-
brista: ’Ach! das allerbéste und fiirnehmste
auf der ganzen Welt ist doch nur wie nichts,
und nicht wehrt, dass man ihm die Augen
gonnet.”* Scriver skulle knappast kunna
filla ett sadant yttrande som detta. Dartill
ar han alltfor positivt instdlld till det ska-
pade och alltfor villig att stdndigt pa nytt
beskéda det.™ Ett beldgg bland méanga for
Scrivers uppskattning av det glddjebringan-
de i naturen ar detta: “Wann du sprichst,
du findest nichts in der Welt, dass dich er-
freuen konne, und verstehest es von der
sichtbaren Welt, von dem grossen Gebidu
Gottes, darinn du selbst lebest, so redestu
ohn allen Zweiffel unrecht.”*

Det far dock ej fortigas, att dven Hall kan
fora olika tings skonhet pa tal. Han sédger
t.ex., att om han satte sig pa en gyllene tron,
skulle han “doch diesen Bluhmen im ge-
ringsten nicht gleichen, so hinfédllig mochte
ich zwar wohl seyn, aber nicht so wunder-
schone™.® 1 Halls tycke dr liljan den sko-
naste bland blomster, ja drottningen ibland
dem alla. Och &dndd, hur snart vissnar den
ej ner! Vi ménniskor bade saknar och iger
likhet med blommorna: “So wenig als wir
denen Bluhmen an Schonheit konnen glei-
chen, eben so wenig Bestand kan es auch
mit uns haben.”**

Den omedelbara kontakten med naturen
leder hos Scriver till en intensifierad inle-
velse, som i sin tur ger upphov till en ofor-
stallbar och tacksam gladje over Guds
makt, vishet och godhet, manifesterad i det
skapade. Alla ting vittnar ndmligen "von
dem grossen Werck-Meister und Schopffer™,
som frambragt allt ”zur Offenbahrung sei-
ner Allmacht, Weissheit, Giite und Herr-
lichkeit . . .”.*

Scriver finner Gud i skapelsen, ty denna
speglar Guds egen harlighet. Vid sina iakt-
tagelser av naturen férnimmer Scriver Guds
ndrhet just i nagot utvartes”, i det av sin-
nena observerade. Skaparens storhet och
harlighet lyser igenom naturens materiella
holje.™

Naturen dr en “uppenbarelsebok™, ur vil-
ken vi kan utldsa Guds aktiva insatser.™
Gud har liksom satt sitt sigill pa det han
skapat eller intryckt ddri ein Merckzeichen
seiner Liebe und Giite.* Scriver uttrycker
det ocksa sa, att hela virlden dr en stor bok
”mit vielen Blittern, welche allenthalben
mit Buchstaben der Liebe und Giite Gottes
beschrieben . ..”.*" Allt i skapelsens virld ar
liksom tecken och bilder ’die uns Gottes
unsichtbares Wesen, und seine unbegreiff-
liche und unerforschliche Giite . .. fiirstel-
len”.* D& naturen uppfattas pa detta sitt,
far dess alster med deras véxtsdtt och egen-
skaper for Scriver bl.a. betydelse av incita-
ment till hans och andras mediterande Over

ler. Den dr av gammalt datum. Athanasius och
annu mer Gregorius av Nyssa anser, att manni-
skans gudsgemenskap grundar sig pa hennes likhet
med Gud. Gregorius utgar fran axiomet att ’lika
uppfattas av lika’ samt anknyter vid den platonsk-
nyplatonska tanken angiende det ’solartade 6gat’’’.
(A. Nygren, Den kristna kérlekstanken genom ti-
derna. Eros och Agape II 1936 s. 235 0. I 1930 s.
156.)

¥ NnrVs. 20f.

* For Scriver ter sig Guds skapelse for varje
gryende dag som ny: “Mich zwar diincket, dass
ich alle Morgen zum ersten mal, den grossen
Schauplatz der Wunder Gottes, die Welt, besich-

tige: ... ich kann mich der grossen Herrlichkeit
meines Gottes nich satt sehen ...” ZA, Erste Vor-
rede.

= 1. 10.39.

N nr LXXXV s. 286.

“ 1bm s. 282 0. 285.

* Vi 163, ... Hall 4 sin sida hdvdar, att han i det
skapade ser utslag av die Weissheit und Allmacht
des Schopfers”. N nr CIV s. 356.

* Se t.ex. Herrlichkeit . . . 11 5. 266 0. V:9.17.

* Aven Guds handlande i skapelsen betecknas i
ortodoxins teologi sdsom “uppenbarelse”. "Dabei
sind auch die Werke der Schopfung eine Offen-
barung, wenn dieser Begriff in weiterem Sinne ver-
wendet wird (patefactio generalis).” B. Higglund,
Die heilige Schrift und ihre Deutung in der Theo-
logie Johann Gerhards ... 1951 s. 132.

® II1: 11.52.

3 II1: 4.20. .. Se 0. ZA, Erste Vorrede, dar Scriver
gor ett likartat uttalande och tillagger: ”Wohl dem,
der dieses Buch mit gottseligem Nachdencken lie-
set.” ... Bokmetaforen forekommer redan i sen-
medeltidens och renassansens vérldsbild. “Liber
naturae’ stalls da som under 1500—1600-talen vid
sidan av Skriften. Se Bernt Olsson, Spegeils Guds
Werk och Hwila 1963 s. 156.

37V: 9.9,
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den andliga verkligheten och dess kvalite-
ter.*

Scriver dr verkligen ”naturminded”. Med
respekt, vordnad och beundran betraktar
han gérna det skapade. Sjélvfallet kan hans
tankar dédrvid icke séllan ga i utilistisk rikt-
ning. Men pa grund av vad som redan blivit
sagt om Scrivers ofta “ointresserade’’ natur-
betraktelser gor sig Else Eichler skyldig till
en missvisande overdrift, da hon deklarerar,
att Scriver ser pa tingen icke dirfor att de
ar skOna utan brukbara.*® Det dr dock obe-
stridligt, att Scriver vid ordkneliga tillféllen
stannar enbart i begrundan och férundran
infor de ménga underskéna inslagen i ska-
pelsens skimrande vav.

Scriver beaktar givetvis ocksad det som i
fenomenvirlden kan vara till nytta. Han

Hall.

»Da er zweene ungleiche Bidume sahe, derer
einer in die Hdhe, der andere in die Breite
wuchse.

Die Biume, welche in die Hohe wachsen, brei-
ten sich gar selten weit aus: und hingegen wer-
den diejenige, welche sich weit ausbreiten, noch
viel weniger hoch . ..

Denn der hohe Baum ist sehr dienlich einen
Bau damit auf zu fiithren, und wird abgehauen;
der sich aber weit ausgebreitet hat, giebt guht
Feuerholtz, und wird ebenfals umgeschlagen;**

Bei Anschauurng einer Wolke.

Ob es eine natiirliche Wolke gewesen, die un-
sern gen Himmel fahrenden liebsten Heiland,
vor denen Augen seiner Jiinger, an dem Oel-
berge zusehens aufgenommen, will ich so gar
genau nicht nachgriibeln. Dessen bin ich ver-
gewissert, dass diese Wolke, an ihrem fiirtref-
lichen Glanz, die Sonne selbst dazumal wird
iibertroffen haben . . .

Von einer Wolke ist er aufgenommen worden,
und wird auch einst in denen Wolken des Him-
mels wiederkommen, zurichten den Kreiss des
Erdbodens.**

% Se t.ex. Herrlichkeit ... IT s, 423 f.
3 Se Else Eichler, a.a. s. 67.

40 TII: 4.20.

4t 1II: 14.17.

gor det exempelvis da han framhaller, att en
troende sjdl t.o.m. kan himta lirdomar av
ett fullgdnget sadesstra, vars ax dr fingret,
budbdraren, som visar hidn emot himme-
len.*® Scriver beder till Gud, att han maétte
hjdlpa oss, sa att vi icke blott beskadar utan
dven oss till nytta betraktar de bilder, wel-
che er uns in dem grossen Natur-Buche fiir-
gestellet hat™.**

Den berorda nyttoaspekten kommer bl.a.
till synes i nedanstdende citat, diar Scrivers
beroende av Hall dr patagligt. Mellan de i
den fortsatta redogorelsen intagna kontra-
ponerade citaten kan man visserligen i re-
gel ¢j konstatera nagon genomgéaende verbal
konformitet men vél en innehallslig 6verens-
stimmelse, och detta visar, att Scriver in-
fluerats av Hall.

Scriver.
»Der gerade und dstige Baum.

Gotthold zeigte ihm (Ein guter Freund) hierauf
zween Biume, der eine war schon, gerad, ohn
Aeste bis an den Wipffel, ... der ander aber
war voller Aeste, . .. fragte dabey, wenn er die
‘Wahl haben solte, welchen er von diesen Bau-
men ihm erkiesen wolte? Der, . .. zeigte so fort
den geraden, und sprach: Dieser kdnnte zum
bauen und allerhand Nutz sehr wohl dienen,
aus jenem aber stiinde nichts zu machen, ...
wolte man was daraus bereiten, wiirde man nur
die Eisen darinnen verderben, und kaum solte
er sich spalten und zerschlagen lassen, damit
er zur Kiichen und zum Feuer bequem wiirde;**

Die Wolcken.

Die Wolcken sind dein Spreng-Krug, damit du
als ein Giértner zur diirren Zeit unser trocknes
Land befeuchtest: ... Sie sind deine grosse
Decke, damit du, . . . die Gewichse iiberzeuchst
und iiberhiillest, dass sie nicht in anhaltender
scharffen Hitze ausgesafftet und verderbt wer-
den: ... Nun mein Gott, ich sehe an, dieses
dein herrliches Geschopff, in Demuth und
schuldigster Danckbarkeit, wann soll ich aber,
mein Herr Jesu, sehen die Wolcken, in welchen
du wirst wieder kommen, zu richten die Leben-
digen und die Todten?*®

N nr CXXIX s. 426 o. 428.
4 ZA 1 Hnr XXX s. 44 f.

# N nr VII s. 25 ff.

# ZA 2 Hnr XLIII s. 276 f.
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Bei Anschaung eines Stundenzeigers.

Wofern die Sonne diesen Stundenzeiger mit
ihren Strahlen nicht beleuchtete, so wiirde wol
niemand denselben anzusehen wiirdigen. Wenn
der Himmel triibe und dunkel ist, achtet man
dieses Zeigers im geringsten nicht, er stehet da
nicht anders, als ein untiichtig und diirres
Holtz. Wo aber die Sonne ihre helle Strahlen
wieder schiessen ldsset, lduft iedweder Wan-
dersmann hinzu, und siehet gar genau nach
demselbigen.

O Herr! ... Ach erhebe du das Licht deines
Anlitzes iiber mich, so will ich auch andere
treulich unterrichten . , .“**

Ehuru det forekommer utilitaristiskt prég-
lade inslag i Scrivers naturskildring, sa méaste
man likvidl sla fast, att han ofta — utan
nagra som helst varderingsaspekter — grips
av en omedelbar glddje over det skdna och
konstrika, som naturen uppvisar. Jos. Hall
ddremot betraktar mera sillan tingen i och
for sig. Han dr huvudsakligen intresserad
av dem som medel. Nyttosynpunkten tréder
i denne reformerte teologs naturuppfattning
i forgrunden, ja, den dominerar. Han fram-
haller t.ex., att Gud har “alles unter einan-
der so weisslich geordnet, dass ein iedwedes,
zum gemeinen Nutz dieses ganzen Welt-
wesens, muss etwas beitragen”.*

Man konstaterar hos savil Hall som Scri-
ver en antecipation av den for 1700-talet
kdnnetecknande utilistiskt och antropolo-
giskt centrerade askadningen, att Gud styr
allt sa att det lander till enskild och allmin
nytta. Allting tjanar den i centrum stéillda
minniskan, ’deme, nach Gottes Willen und
Ordnung, alle Creaturen zu Dicnste ste-
hen;” *®

D4 Hall en gang fick syn pa ett av blom
Oversallat trdd, tdnkte han genast pa, att
inte alla blommor kunde ersdttas av frukter.
Det blir for honom en bild av vad som
stundom giller i det andliga livet. Méanga
mainniskor pralar i fortid med rika andliga
gavor, som man ofdrtjint berémmer, och
som inte leder till mogna frukter.* Scriver
anvénder samma bild med i stort sett samma
tillimpning. Men han tillfogar nagot som
saknas hos Hall; han ser inte bara pa den
uteblivna frukten utan dven pa den lust,

Die Sonnen-Uhr.

Es ist zwar um diese Uhren eine kiinstliche
Sache, allein, wann die Sonne nicht scheinet, so
sind sie mit aller ihrer Kunst nichts niitze! ...
Mein Gott! ... Lass dein Antlitz iiber mich
leuchten, so kann und will ich vielen dienen.***

som den rika blomningen vacker: “so hat
doch ein Mensch seine Lust an seinen so
dick- und volibliihenden Bdumen, und Gott
an einem so begierigen und bereitwilligen
Hertzen™.*

Niar Hall lyssnar till en sjungande fagel,
som smugit sig in i hans rum, sdger han till
denne: “Vielleicht hat Gott dich hieher ge-
sendet, nicht sowol mein Gemiihte mit dei-
nem netten singen zu belustigen, als viel-
mehr mein Angesicht mit gebiihrender
Schamrohte zu belegen.”** Aven om Hall
njuter av sangen, grips han starkare av sor-
gen Over att han ¢j sdsom fageln prisat eller
prisar Gud pa ett tillborligt sdtt, Den gas-
tande sangaren blir fér lyssnaren en Guds
budbidrare, som ger honom en erinran om
utebliven eller alltfor snal tacksdgelse. Men
om Hall vid sin naturbetraktelse blott till-
filligtvis fornimmer en direktglddje, sd har
han en desto rikare erfarenhet av frojden i
Andens rike. Han sédger bl.a., att sasom fag-
larna sjunger “aus sonderlicher und inner-
licher Freude, iiber der aufgehenden Sonne
und ankommenden Frihlingslust”, s& gldds
den botfardiga sjdlen Over rédttfardighetens
sol.”® Den gor det darfor att allenast de and-

* NnrlIls. 5, 6o0.8.

7 ZA 3 Hnr XCs. 651f.

# N nr CXXYV s. 417,

* N nr CXXI s. 404. Se aven B. Hagglund a.a. s.
38.

% N nr XI s. 36 ff.

5t ZA 4 H nr XXXIII s. 804 ff.

2 NnrXIVs. 45§,

% N nr XXXVIs. 118,
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liga och himmelska skatterna, som Jesus
forvarvat och Gud av nad ger sjilen del av,
kan skdnka den sann glidje och fullkomlig
tillfredsstéllelse.

En dag beskddade Hall en miangd tulpaner
och andra blommor i sin tradgard. Dérvid
lade han maérke till, att de var lydiga sol-
tjdnare, ty de vidnde sina kalkar mot solen
och sl6t dem igen vid solnedgangen.™

Vid ett tillfdlle s&g dven Scriver pa en
blomstergrupp, som stod dér “in ihrer or-
dentlichen Unordnung?” Han utbrast:
”Und wer kan diese so ... schone Miss-
helligkeit ohne Ergetzlichkeit anblicken?” **
Reflexionerna gor sig sjdlva. I ena fallet
dyker tanken pa det lydiga beteendet upp
och i det andra fods en stilla gladje.

Scriver uppfattar savil konstens som natu-
rens verk som lebendige Sinnbilder”. Han
framhéller ock: "Was sind die Schickungen
Gottes ... anders, als, wie der H. Augusti-
nus redet, verba visibilia, . . . das der Hochste
alles, ihn um desto besser zu erkennen, ge-
macht hat.”* Bade féremaélen i skapelsens
virld och livets skickelser betraktas salunda
som ’synliga ord”, som budbirare, vilka
kungdr vad Gud dr och vill. Kunde tingen
tala, skulle de sdga: ”Wir sind Boten, Zeu-
gen und Werck des licbreichen Menschen-
Freundes des grossen Gottes.””*” Parallellite-
ten mellan naturen och Skriften skymtar
har.

Scriver forestaller sig dpplekdrnornas fem
forvaringsrum som sinnebilder av Jesu sar,

. ’in welchen der Kern meines Heils ent-
halten ist:”” ™

Ofta tjdnar Floras dottrar som forebilder.
Ett exempel bland ménga méa anféras: Un-
sere Seele muss einer Blumen gleichen, wel-
che nicht allein den giitigen Einfluss des
Himmels empfédhet, sondern auch einen lieb-
reichen Geruch als zur Danckbarkeit, stets
von sich diifftet:””*®

Scriver hédnvisar ocksa till djuren med
deras beteenden som goda eller avskridckan-
de foredomen, vilket dven Hall gér. Denne
har en andakt med titeln Als er sahe die
Bienen gegen einander ziehen, und gleich-
sam unter sich streiten”.” I denna betrak-
telse kommer forfattarens pacifistiska lagg-
ning, samforstdndsvilja och tolerans till sy-

nes. Han berdres pa det mest obehagliga
sdtt, ndr hans blickar foljer binas inbordes
fejder. P4 samma sdtt rakar hans inre i
uppror, da eljest vilartade borgare strider
mot varandra, nér till namnet kristna mén-
niskor rentav ’mordar” oliktinkande till
sjdlen for ldrans skull. Sadant forfarande
maste brannmérkas, ty det dr “wieder die
Natur”. Sjalv beder han sa: “Hilf, dass ich
. mit meinem N&hesten und Nebenchri-
sten immer in gutem Friede lebe.”” *
Scriver berdttar i andakten “Die gerau-

bete Biene™,” att han ger akt pa en del bins

beteende i en intrddd vansklig situation.
Han ser, huru de forenar sig och i samlad
trupp attackerar inkrdktare. Deras sitt att

 NnrlLVs. 172.

58 ZA 1 H XXIV s. 36, Under ortodoxins tid ac-
centuerar man den rika variationen och den exakta
ordningen i skapelsens virld. Scriver gér en an-
tydan hdrom i anfort citat, d4 han t.o.m. sparar
en ordning i vaxtlighetens kaotiska mangfald. Han
bekraftar denna ordning si: “’Seine (Gottes) Ord-
nung bleibet in der grosten Unordnung bestin-
dig.” 1I1: 6.4. Se 0. ZA 2 H nr LXXXVII s. 377.
Jfr H. E. Weber, Reformation, Orthodoxie und
Rationalism 1: 2 1940 s. 273.

°¢ ZA, ”Ander Vorbericht” av den 16 aug. 1671.
7 111: 11.29. ... Mystiken finner i naturen bud-
béarare, som vittnar om och kallar minniskor tiil
Gud, spar, som leder hem till honom. Tauler
poangterar, att alle Creaturen sind ein Gespiire
oder Fusstapf Gottes;” Tauler, Predigten I s. 143.
... I den medeltida naturfilosofin beskrives natu-
ren som en stege, pa vilkken minniskan skall ta sig
upp till Gud, Skaparen. Arndt, som ar fortrogen
med mystikens tiankande, skriver: *’Lasset uns nun
an der Leiter der Creaturen zu Gott dem Schopffer
hinauff steigen.”” Joh. Arndt, Vier Geistreiche
Biicher Vom Wahren Christenthum 1I 1679 ¢ 29
s. 179. ... Se 0. A. Nygren, a.a. 11 5. 324 0. 443 ff.
samt Bernt Olsson, a.a. Bil. 1* 0. 1° ... Mystikern
Bonaventura har med stor precision utformat laran
om Scala naturae”. Se t.ex. K. Reinhardt, Mystik
und Pietismus 1925 s. 17 f.

38 ZA 1 H nr LXXXYV s. 146.

* ZA 4 H nr XL s. 829.

“ N nr LXII s. 194 ff.

" N nr LXII s. 197 ff. ... Hall undrar, hur linge
vi kristna skall i vrede ansidtta varandra. Han ons-
kar, att Gud matte mildra ménniskors sinnelag, sa
att de ”in Friede auf einem Sinne bleiben”. N nr
XXIV s. 84f. ... Trots Halls appeller om fridsam-
het och endrikt férdomer han ej “'rattmatiga krig”.
N nr XCVII s, 328.

%2 ZA 1 H nr XLIs. 63 ff.
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handla kommer honom att tdnka pa vikten
av samhorighet och enighet. Han utbrister:
“”Was ists doch ein edles Ding um die ver-
trauliche Eintrachtigkeit!”

[ en annan andakt ’Der Bienen-Schwarm™**
papekar Scriver, att bina har stor kirlek till
sin konung. De drar ut med honom, foljer
honom och ldmnar honom ej. I anslutning
hértill framhaller Scriver, att de heligas for-
samlings huvud dr Kristus, vid vilken deras
sjilar hdanger. De har gemenskap med ho-
nom och med varandra.

Fran den konkreta beridttelsen om binas
forhallningssdtt ar det ldtt for Scriver att
finna en Overgang till en allegorisk fram-
stdllning. Han sédger, att Kristus dr lik ett

Hall.

WDa er eine Spinne oder Kanker im Fenster
gewahr wurde.

... betrachte man nur dieses kleine Thier, die
Spinne, mit was vor betriiglicher List sie doch
ihr Netz anspannen, und, wie ein Araber in der
Wiisten, recht begierig auf den Raub wartet?

So bald sie nur von weitem und gar ein wenig
der ankommenden Miicke oder Fliege ihr Sum-
men und GetOhne vernimmt, stellet sie sich
ciligst an die Tiihr ihrer kleinen Hole, ... Und
zu bald nur der unfiirsichtige Gast das duserste
thres subtilen Gewebes einmahl beriihret, wie
geschwinde ldufft sie hinzu, sitzet sich dem
armen gefangenen auf den Hals, und schlep-
pet, ... diesen ihren Raub ... mit sich in ihre
Hole.

Was mag wol dieses giftige Thier andcrs, als
ein sinnreicher Entwurff und Abriss seyn derer
geistlichen Rauber und Morder, dic tig- und
stiindlich unseren Seclen Netze stellen.” *

w3 ZA 4 H nr XCII s, 1041,

V4.1,

% ZA 1 H nr XXIV s. 36.

% N nr XVs. 49f.

v ZA 2 H or LXIX s. 332ff. ... Scriver ar av
ordalagen att doma en aning tveksam, om den
giftiga spindeln ar att betrakta som ctt enbart
onyttigt djur. Hiar och i annat sammanhang sager
han dock, att den kan vara till nytta. Han ger be-
lagg for detta pastaende genom meddelandet, att
en spindel en gang skyddade David {or Saul. Dér-
om star intet antecknat i Bibeln, men enligt Scriver
berattar rabbiner, att David vid ett tillfille flydde

blommande trdd, som drar bina till sig, ej
tvangsvis “’sondern mit der Siissigkeit, die
er in seinen Blumen heget”."

Liksom Hall vill Scriver med det sagda be-
tona betydelsen av kristen samhéorighet. Nar
Scriver iakttar en mangfdargad tulpangrupp
sdger han: ”Und ach wie schon stehets, wie
fein und lieblich ists, wenn die Ampts-Brii-
der eintrdchtig bey einander wohnen! wenn
sie ihre Hédupter, nach Antrieb des Geistes
der Liebe, zu heilsamen Rathschldgen ver-
einigen!” "

Flera andra exempel visar Scrivers starka
beroende av Hall vid valet av bilder och
analogier fran naturens virld:

Scriver.
»Die Spinne.

Es hatte an einem Hause eine grosse Spinne ihr
rundes Gewebe und Netz auffgespannet, und
sich, mitten hinein gesetzet, der unfiirsichtigen
Fliegen und Miicken, zu ihrem Raub erwar-
tend: Gotthold sagte: Ach wie mancher Welt-
und Geld-siichtiger Mensch ist diesem Unge-
zieffer gleich, der aller seiner Gedancken Ge-
spinn dahin richtet, dass er andere, ... in sein
Garn bringen, . .. Diese Spinne, . . . ist ein giff-
tiges, und unserm ersten Diincken nach, un-
niitzes Thier, ... "

for Saul in i en grotta. Medan han befann sig dir,
spande en spindel sitt ndt for Oppningen till grot-
tan, och nédr Saul kom till platsen och sag det-
samma, kunde han ej misstinka, att den eftersokte
David lag gomd dirinne. Se 1: 6.4. Om en annan
raddning se TV: 11.54.
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»Als er eine Nacht-Eule und eine Fledermaus
sahe.

Dieser Nachtvigel einzige Lustvergniigung ist,
nur den ganzen Tag iiber im diistern und
dunckeln Schatten zu stecken; Und so man sie
irgend ungeféhr oder mit Gewalt und zur Un-
zeit aus ihren Hohlen herfiir treibet, wie iibel
werden sie doch alsbald von denen andern
Vogeln, welchen der lichthelle Tag angeneh-
mer, als die dunckel und diistere Nacht ist, be-
willkommet, verfolget und zu Boden gestos-
sen?“®

Liksom Hall har Scriver en andakt, som
handlar om ldrkan, vars sétt att stiga uppat
i rymden under s&ng bor vara en erinran till
minniskan att i bon upplyfta sitt hjdrta till
Gud och att hoja lovsang till hans dra.™
Scriver betygar ocksd, att en ménniska som
dlskar Gud 4r lik en ldarka, ”welche gewohnt
ist, ihrem Gesang im Auffsteigen und Flie-
gen zu verrichten”. Hennes sjdl dr under
bonen upplyft till Gud, och hon vill gédrna
med sina "heissen Hertzens-Seufftzern fort-
gehen”, och med sina tirar “’verfliessen und
sich in die Ewigkeit ergiessen™.™

1 sin naturskildring podngterar Scriver med
eminent styrka den néstan obidndiga skapar-
kraft, som uppenbaras i naturens varld.
Den &r ett uttryck for Guds aktiva nidrvaro.
Men den i naturen verkande Guden ar ock-
sa 1 nad hos den troende sjdlen: ’Man kann
in allen Dingen zu seiner Zeit eine treibende
und dringende Krafft wahrnehmen: ... so
sag ich, es sey die dringende und nimmer
ruhende Giite Gottes, die stetig wircket,
treibet, wachsend machet, und den Men-
schen zum Besten, nimmer stille ist. Was
ihr aber an den Gewichsen sehet, das muss
sich bey euch selbst auch finden:” ™ Gud ar
sadledes genom sin kérleks dynamis verk-
sam i skapelsen i allmidnhet och i midnniskan
i synnerhet. Guds “Varde!” upprepas stidn-
digt pa nytt och néar resultat i naturen. Hans
skaparord tar ddr gestalt. Analogt dr for-
héallandet i nadens rike, diar samma Guds
ord skapar tro och sdsom en ofbrganglig
sad panyttfoder.™

Nér man betédnker, att evangelium betyder
ett glatt budskap och sasom sadant har ak-
tivitetskaraktér, blir analogin mellan ’Liber

.»Die Eule.

Die Eule ist ein Vogel, der das Licht scheuet,
und die Finsterniss liebet, des Tages siehet man
sie selten, bey der Dimmerung aber machen
sie sich hervor, und suchen ihre Nahrung;
Kommen sie bey Tage hervor, so sind die an-
dern kleine Vogel hiuffig um sie her, entweder
aus Verwunderung, oder angebohrner Feind-
schafft: ®®

naturae” och "Liber scripturae” litt fatt-
bar. I naturen skapar Gud oupphorligt. Allt
levande vittnar darom. I mottagliga hjiartan
verkar han desslikes bestdndigt genom sin
Ande och sitt ord. Sa fullgér ’’revelatio
generalis” och revelatio specialis” en och
samma uppgift: formedla kontakt mellan
Gud och sjdlen, en kontakt, som positivt
kan resultera i fornyelse och upprittelse.™
Det ena som det andra vécker forundran,

% N nr CXX s. 399 f.

% ZA 3 H nr XXIII s. 471.

" Se N nr XXXV s. 114 0. ZA 2 H nr LXXXI
s. 360 ff.

™ V:4.12. ... Man mirker, att de sista sprakliga
uttrycken har en materialiserande eller substans-
artad pragel.

™ ZA 3 Hnr X s, 4341,

7 B. Hagglund skriver: “Diese Ubereinstimmung
zwischen Schopfung und Wiederherstellung bedeu-
tet zugleich eine Ubereinstimmung des Reiches der
Natur mit dm Reich der Gnade ... Das Wort
Gottes ist die Ursache der Fruchtbarkeit in der
Natur wie im geistlichen Leben.” B. Higglund,
a.a. s. 239.

" Y. Brilioth gor detta uttalande om grabrodern
Berthold av Regensburg (d. 1272): “Han kunde
tala Over de sju planeterna, och Over naturens
Oppna bok, dar Gud skrivit sitt ord likavél som i
skriften.” Y. Brilioth, Predikans historia 1945 s.
86f. ... Aven Luther héller fore, att saval det
skapade som Ordet biar bud fran Gud: ”So werden
die Kreaturen zu Predigern, Garten und Acker
verheissen wie das Wort die Auferstehung, ...”
W. Elert, Morphologie des Luthertums ... I 1952
s. 488 ... Johann Gerhard havdar, att ’per natu-
ram deducimur ad scripturam”. H. E. Weber, a.a.
I s. 16 not 1 o. s. 18 not 4 ... Ett viktigt bidrag
till belysning av parallelliteten mellan naturens
stimma och Skriftens ord finns i Arndts foretal till
hans a.a. III, dar han lovar utdka sitt verk med
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Guds skapande ér djupast sett irrationellt,
det dr och forblir supra rationem. Det ar
fraga om ett 6dmjukt ldrjungaskap saval i
naturens som i nadens skola: "Wohl dem,
der allezeit so wohl in der Schule der Natur,
als der Gnaden, ein demiithiger Schiiler
bleibet, und von Hertzen erkennet, dass un-
ser Wissen Stiickwerck ist...”™

Scriver dr dock medveten om att det icke
riacker med att studera “’Liber naturae”, ty
ddri uppenbaras ej Guds innersta visen,
hans kéarlek i Kristus: ”Die Wercke der Na-
tur, darinnen auch Gottes Allmacht, Weiss-~
heit und Giite leuchtet, mag sie [die gott-
selige Seele] auch wohl bewundern, iedoch
nur, als zur Vorbereitung der Betrachtung
der Wunder der Liebe Gottes in seinem
Gnaden-Reich.” " I frilsningsprocessen fyl-
ler saledes naturen allenast en begynnande
eller forberedande funktion.

Sésom Gud i begynnelsen med sitt blotta
ord frambragte allting, tar hans ord i varje
tid konkret gestalt i naturens rike. Men
bakom ordet stdr hans godhet, ty det ar
ytterst denna, som &r den drivande kraften
i den dynamiska utvecklingen.

Scrivers naturuppfattning avviker hérvid-
lag fran ortodoxin. Enligt dennas synsatt ar
ndmligen skapelsen statisk, ty den dr i grun-

Huall.

.Bei Betrachtung der so genanten Milchstrasse
am Himmel, und derer darinnan befindlichen
gar kleiner Sternichen.

Was fiir ein treflich schoner und lichtheller
Kreiss ist doch dort am Himmel zu schen, wel-
chem unter denen andern gar keiner gleich?
Unserm Bediinken nach mag es vielleicht wol
daher kommen, weil so vieler kleiner Stern-
chen ihr Glanz daselbst zusammen fillt, und
cinen solchen treflich hellen Schein von sich
giebt:"™

en fjdrde del, for att man ma se, "wie die Schrifft,
Christus, Mensch und gantze Natur iibereinstimme,
und wie alles in dem einigen, ewigen, lebendigen
Ursprung, welcher Gott selbst ist, wieder einfliesse,
und zu demselben leite.”

s IHl: 19.1.

"¢ IIT: 5.25. ... Hall har fore Scriver sagt: ”"Durch
die Creaturen und Geschopfe erblikken meine

den sadan som den alltid har varit. Gud dr
visserligen aktiv i sin skapelse men mindre
som suverdn ledare av en organisk utveck-
ling &n som “’conservator” av virldens kraf-
ter och sammanhang. Upplysningsfilosofen
Leibniz’ ldra om den prestabiliserade har-
monin dr dven den ett uttryck for en statisk
skapelsetanke.™

Men Gud har icke blott skapat allt, utan
han haller det ocksd vid makt och vardar
sig om sin skapelse. Déarfor ser han ned pa
det hoga och laga pa var jord, pa den minsta
ort och oansenligaste blomma, ja, pad en
mask, ’das so klein, dass mans mit freyen
Augen kaum sehen kan, so viel Weissheit
erzeiget, dass der menschliche Verstand, . ..
sie nicht begreiffen und gnug verwundern
kan;”™ Det dr uppenbart, att vid &synen
av varje verk av Guds hénder vickes hos
Scriver personligen en sa stor férundran, att
han maéste beteckna det som “ein Meister-
Stiick”.

Ett par andakter ger besked om att Hall
och Scriver icke allenast mediterat over det
skapade pa jorden, utan att de ocksa riktat
sina blickar uppat mot stjarnornas varld och
funderat Over dess storslagenhet. Att den
senare teologen nu som ofta tagit intryck av
den forre framgér av det som foljer.

Scriver.
»Die Milchstrasse.

So gibt mans doch nunmehr nach, ... dass
dieser weisse Himmels-Strich, von dem dunck-
len Glantz vieler tausend daselbst gehiufften
kleinen Sternen entstehe .. .***

Augen die Weissheit und Allmacht des Schopfers;
In der heiligen Schrift finde ich das grosse Ge-
heimniss unserer Erlosung, ...” N nr CIV s. 356.
 Jfr E. Malmestrom, Carl von Linnés religidsa
askadning 1926 s. 42.

" V:5.34.

® N nr XXXIX s. 127.

50 ZA 1 H nr XCVII s. 171,
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Det ar, framhaller Scriver, som om man i
det skapades sfidr lyssnade till en symfoni
av roster, s ~’dass man nicht unfiiglich diss
grosse Gebau Himmels und der Erden konte
ein grosses Instrument und Orgel-Werck
nennen, welches ohn Unterlass zum Lobe
Gottes thonet und schallet, wenn wir Men-
schen nur drauff mercken wollen”.** Scri-
vers naturuppfattning far hdr négot av upp-
lysningstdnkande i sig, alldenstund han har
ett kdnslomattat intryck av universum som
ett stort konstverk, av skapelsen som kos-
mos:”** Det dr i detta fall icke de separata
tingen utan totaliteten som ligger i det scri-
verska intressets blickpunkt.

I sin naturskildring betonar Scriver liksom
Hall, att allting tjanar ménniskan. Darmed
foregriper han det tdnkande, som utmaérker
1700-talet, ndmligen att man d& placerar
ménniskan i centrum och orienterar allt ut-
ifran henne. Upplysningstdankandet ar sa-
ledes antropocentriskt instdllt.*

Scriver finner, att det existerar inte nagra
varelser p& jorden och inga stjairnor under
himmelen, at vilka Gud for manniskans rik-
ning inte gett nagon sarskild kraft eller vil-
signelse: ’Und siche, sie spiclen alle mit
ihren Strahlen auff dich zu, und theilen dir
mit, was sie empfangen haben.”* Denna
tjénst utdvar de, icke darfor att minniskor-
na #r skapelsens herrar och i den egenska-
pen skulle kunna stédlla ansprdk, utan av
den anledningen att de atlyder en av Gud,
Skaparen, given befalining: Er hat allen
seinen andern Geschopffen befohlen dir zu
dienen.” "™ Angiven tjdnst ingar helt enkelt
som ett moment i Guds vérldsplan. I natu-
ren konstaterar Scriver fordenskull en oav-
bruten verksamhet, en konsekvens av att
Skaparen befaller den att std oss ménniskor
till tjanst. Guds ord ar foljaktligen den kau-
sala forutsdttningen for det konkreta skeen-
det. Under alla forhallanden &r detta eft
faktum: ... die Sonne scheinet nicht ihr
selbst, sondern den Menschen: ... die Bdu-
me tragen Friichte, die Blumen richten,
prangen und dufften, u.s.w. alles den Men-
schen zu Dienst, und folgends ihrem Schopf-
fer, zum Ruhm seiner Allmacht und
Giite;”*"

Detta att allt skapat dr beordrat att tjina

oss méanniskor, ingar som ett viktigt led i
Scrivers naturskildring. Han dr ddrmed inne
pa Halls linje, ty denne har fére honom be-
tygat: ’Und so gehet es auch mit dem Men-
schen, deme, nach Gottes Willen und Ord-
nung, alle Creaturen zu Dienste stehen;” *”
Samtidigt som Scriver gdng p& gang stry-
ker under den sanningen, att allt tjdnar
ménniskan, poangterar han, att den 0vriga
skapelsens tjdnande forpliktar henne att
tjana Gud och nidstan. Sasom triddet skdnker
sin frukt 4t henne, skall hon i sin tur fri-
kostigt ge 4t andra av sitt erhallna goda.
Hon skall béra trons och kéarlekens frukter.
Darfor beder Scriver: ”Mein Gott, mache
mich fruchtbar und willig meinem Nechsten
zu dienen, wie mir alle deine Geschopffe
dienen.”* Hir géller det ett Omsesidigt
generdst givande, ja, ett verkligt offer pa
kidrlekens altare: ”Und O dass ich und alle
Glédubige uns in der Liebe Gottes verzehren
konten!”*

St 13.21.

" Se E. Liedgren, Svensk psalm och andlig visa
1926 5. 432.

% Se B. Higglund, a.a. s. 38 ... Att den ndmnda
antropocentriskt firgade uppfattningen egentligen
hor hemma i upplysningstidens tdnkande kan J. F.
W. Jerusalem (d. 1789) vittna om. Dennes asikt
far man kdnnedom om i hans predikningar frin
aren 1745--1752 och kan i koncentrat aterges sa:
“Allting lever fér hennes (méanniskans) skull, hela
naturen arbetar for henne och bar sina rikedomar
féor hennes rakning.” S. Silén, Den kristna man-
niskouppfattningen intill Schleiermacher 1938 s.
167.

¥ V:5.37.

s II1: 13.12.

#111: 14.17. ... Se 0. ZA 4 H nr XV 5. 740.

57 N nr CXXI s. 404 . .. 1 den tjanst som Gud och
allt skapat gor sjalen ser Scriver ett bevis pa dess
hoga virde: “’So dienet nun alles den Seelen, Gott
selbst und alles was im Himmel und auf Erden von
Gott erschaffen ist, ...! Siehest du nun, mein
Christ, wie hoch deine Seele fiir Gott geachtet ist.”
1,4.31.

88 ZA 2 Hnr LXV s, 325f.

8 Herrlichkeit ... II s. 425. Vad Scriver hir sédger
har andra hans foregdngare i varierad spraklig
form gett uttryck at. Sentensen torde ha sin upp-
rinnelse hos Augustinus. Scriver intygar: >Der
heilige Augustinus wiindschet ein Licht zu seyn,
das in der Liebe Jesu Christi brenne und sich ver-
zehre.” ZA 4 H nr XXXVI s. 816 ... Scriver be-
rattar om en from furste, som besjilades av
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Liksom det existerar ordkneliga gagnvix-
ter, finns det ocksd parasiterande arter. En
sddan presenteras hdr i ett exempel, som
finns bade hos Hall och Scriver:

Hall.

,Da er sahe, wie sich das Eppich- oder Ephen-
kraut an einen Baum angeschlungen.

Wie gar dichte und veste windet und schlinget
sich doch dieses Kraut um den beistehenden
Eichbaum, und giebt nebenst solchen vesten
Umarmen, gar einen anmuhtigen Schatten von
sich; entziehet indessen aber heimlich dem Bau-
me seinen Saft, biss er endlich gar verdorren

90

muss.

Det finns ett utprédglat eskatologiskt drag i
Scrivers naturskildring. Varseblivningen av
det skona i skapelsen foder ldtt hinsides-
tankar. Hur tilltalande, hur skont och gott
det skapade &n ma vara, dr det dock for-
gingligt och snart forflyktigat. Det him-
melska daremot dr fullkomligt och evigt be-
stdende. Scriver sdger: "Mein Vater, ist das
sichtbahre und vergidngliche so schon, was
hab ick denn von dem unsichtbahren und
unverganglichen zu hoffen?”’* Sisom lar-
kan sjunger av gladje Over att vintern dr
forbi, kan sjalen fréjdas Gver jordelivets
snara slut: ”Dort aber, bey dir, du siisser
lieber Gott, ist ihr Sommer; Wo dein Para-
diess ewig griinet und bliihet:” Scriver, som
till en viss grad influerats av platonskt
tdnkesdtt, anser, att denna varlden dr skug-
gan, men att det himmelska ar visendet,
verkligheten.” Han nedtecknar orden:
"Mein Gott hat seine selige Herrlichkeit in
den Geschopffen entworffen, doch als im
Wasser”, dvs, forbundit den ”mit die Eitel-
keit”, for att manniskan icke skall dlska
“das Schattenwerck” utan ldngta ’nach
dem himmlischen Wesen .. .”."

Kontrasten mellan det jordiska och det
himmelska, det tidliga och det eviga, &r
skarp. En blomma &dr vil alsklig att skada,
men “sie hat aber keinen Glantz, noch Ge-
schmack ...”. Men i det eviga livet “zur
ewigen Lust, Glantz und Vergniigung wird
Gott einig und allein gnug seyn, wir werden
alles in Gott haben”.”

Scriver.

»Ein Eichen-Baum mit Epheu oder Winter-
griin bewachsen.

Gotthold sahe einen fast diirren Eichbaum
mit Epheu biss an die oberste und meiste Zwei-
ge bewachsen: Ey, sprach er bey ihm selbst;
das Gewichse ist wohl ein rechter Nahrungs-
Dieb, welches dem Baum allmihlig vermittelst
seiner Fiser, die es ihm in die Rinde getrieben,
den Safft entzogen.” **

Fastan Hall paverkat Scriver, finner man
vissa differenser i deras instdllning till och
uppfattning av naturen. Detta har redan
forut pavisats, men det skall nu ytterligare
diskuteras.

Det dr med stark inlevelse Scriver beskadar
det underfulla i naturen. Hans umgaende
med det som dér lever och frodas ar praglat
av personlig vdrme, gripenhet och férund-
ran. I sin naturskildring soker han ocksa
att fa lasaren att verkligen sdtta sig in i hans
egen situation och dérvid uppleva hur ett
iakttaget foremal intresserar honom.**

samma onskan, ~und deswegen zum Sinnbilde ein
brennendes Licht fiihrete. mit der Nebenschrifft!
Aliis inserviendo consumor, ...” Herrlichkeit ...
11 s. 39.

9 N nr CXXXIV s. 439,

ZA 1l Hnr Vs, 7 ... Scriver later i ett annat
av sina verk samma véxts beteende illustrera trons
sdtt att sluta sig till Jesus och hamta kraft hos
honom: ”Wir miissen Christo anhangen, ... als die
Epheu, die mit ihren Faserlein den Safft auss des
Baums Rinde sauget.” Die neue Creatur s. 619.

92 ZA 2 H nr LXXVII s. 354. Se o. ibm 3 H nr
LXI s. 575: ”Hat unser Gott, der Eitelkeit und
Verginglichkeit so viel verliechen, was wird er der
seligen Ewigkeit vorbehalten haben?”

* ZA 3 H nr LXXI s. 599 f. Den platonska in-
fluensen kommer klart till synes i detta utlatande:
”Ich habe des Schattenwercks dieser Welt gnug,
lass mich das Wesen deiner Herrlichkeit schauen!”
Ibm s. 600.

9 ZA 3 H nr LXXXVII s. 644,

% V:9.31.

* Se E. Eichler, a.a. s. 44.
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Scriver triader utan all fraga patagligare &n
Hall i ndrkontakt med naturen. Else Eichler
erinrar hdrom, d& hon sdger: “Scriver hat
eine neue Nihe zur Natur.” " Med en trad-
gardsmistares 6gon skdrskadar han det som
vixer.” Han identifierar sig sjdlv med en
dylik yrkesman, ndr han berittar, att en
lird tridgardsméstare en dag betraktade ett
trettiotal tulpaner av olika former och ku-
lorer: ”Dabey stand er mit frolicher Ver-
wunderung und sprach: Ich sage euch, dass
auch Salomon in aller seiner Herrlichkeit
etc.” I fortsdttningen heter det, att Gotthold
sdg i den brokiga blomgruppen en bild av
Guds méngskiftande nad, varmed han ut-
rustar minniskor s& dass ein jeder in sei-
nem Stande damit soll leuchten, auch Gott
und Menschen ehren und erfreuen”.” Sjdlva
viaxandet ter sig dock for Scriver som en
oloslig gata.* Icke minst ddrfor har det en
fascinerande inverkan p& honom.

Scriver ldgger sig mer dn Hall vinn om en
personlig samvaro med naturen, och han
dverglidnser honom i den livfulla framstall-
ningen av det han betraktar.* Han trdder
pa ett intimare sidtt 4n Hall i kontakt med
naturen och iakttar noga de olika véxiindi-
viderna och grupperna. Han erinrar t.ex.
om “wie wir zu dieser Friihlings-Zeit alle
Wochen eine neue Lust in unsern Girten
finden, bald sind die Kayser-Kronen, bald
die Tulipanen, bald die Lilien u.s.f. da”.®

Sasom redan antytts har Scriver en vaken
blick for detaljer. Nagra exempel bekréftar
detta: ”Was vermag nur eine Blume, zum
Exempel eine Rose bey einer frommen See-
len?”’® Han konstaterar, att den ringaste
blomma 6ppnar sig for solen och later sin
villukt fléda och lovar dirmed Gud.* Nir
han patridffade en bla viol, ergetzete er
sich an deren lieblichen Geruch ...”.* Hans
intresse for enskildheter och sdregna for-
maga att beskriva dem ger Else Eichler an-
ledning att betyga: “Scriver gibt ein Bild,
sinnlich lebhaft und an Einzelziigen reich
wie die wirkliche Welt.”®

I den gjorda framstéllningen finns tillréck-
ligt manga och starka beldgg for att gen-
driva

dels F. Beckers pdstiende, “dass die zu-
fallige Andachten in irgend einer formalen

Abhingigkeit von den Englindern Hall und
Henshow stehen, ist nach dem oben schon
zitierten Satz Scrivers nicht anzunehmen”,’

dels H. Becks dsikt, som yppas, d& han be-
traffande Halls Meditationes occasionelles
och Henshows Sparstunden deklarerar:
”Scriver ist vollig unabhéngig von ihnen; er
kennt die Werke nicht, hat nur von ihnen
gehort”,® och

dels C. Grosses inldgg i debatten, vad an-
gar Scrivers relation till Hall: Scriver ist
mit der Art dieser Andachten ganz originell.
Von den ebenso betitelten *Meditationes oc-
casionelles’ von Joseph Hall in der engli-
schen Literatur hatte er nur gehort, und
empfing er bloss die Anregung.””*

H. Leube & sin sida medger en viss in-
fluens: “Alle seine Schriften sind stark
selbsterlebt, wenn er auch formal von be-
riithmten Vorbilder [z.B. Joseph Halls Me-
ditationes occasionelles] abhdngig ist.”” ™

7 Ibm s. 61.

*8 Ibm s. 72.

% ZA 1 H nr XXIV s. 35f. ... Scriver beréttar
om den i Nederlinderna vid 1600-talets boérjan
igangsatta och i fortsattningen alltmer lonsamma
tulpanodlingen samt om de fantasipriser, som pri-
marlokarna betingade. (Se 1V:10.95.) Med det
sagda i minne ar det ej underligt, att Scriver gérna
betraktar just tulpaner och férndjes av deras skén-
het. De intryck han far vid asynen av en tulpan-
grupp i varierande farger leder dock ej hans tankar
— sasom hos hollindska affarsman — till deras
forsdljningsvirde utan bla. till dmbetsbréders in-
bordes fordragsamhet trots olikhet i utrustning.
(Se ZA 1 H nr XX1V s. 36.) Skillnaden i uppfatt-
ningen och dragna slutsatser dr uppenbar: “Dort
(in Holland) regte die Schinkeit det Kreatur zura
Gang nach dem Borse an, hier (bei Scriver} zu
socialen Gedanken. Zweierley Ethik.” (Elert, a.a.
11 1953 s. 514.) Se aven ibm s. 513: ’Auch Scriver
findet, wie gesagf, vom Anblick der Blumen aller-
lei Briicken zu praktischen Erwédgungen. Aber zum
Geld fiihrt bei ihm keine.”

10 Jfr E. Eichler, a.a. s. 80.

* Ibm s. 98.

? Die neue Creatur s, 426.

¥ V:11.16.

4 1I1: 13.21.

® ZA 3 HLXXIIs. 601,

° E. Eichler, a.a. s. 39. Se o. s. 84,

” F. Becker, a.a. s. 19.

& H. Beck, Die religiose Volksliteratur der evange-
lischen Kirche Deutschlands in einem Abriss ihrer
Geschichte 1891 s. 145 not 1.

2 C. Grosse, Die Alten Troster 1900 s. 268.

1 RGG 51931 sp. 362 — Leube.
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En forskare, som oférbehéllsamt ir positivt
instdlld till frigan om Scrivers relationer till
och beroende av Joseph Hall &ar Elise Eich-
ler, vilket framgar av hennes dissertation.

Att de tre forstnimnda forskarnas utlatan-
den betraffande Scrivers relationer till Hall
strider mot uppenbara fakta, visar, utover
det redan foretedda materialet, nedanstaen-
de autentiska vittnesbord av Scriver. Denne
berdttar, ’dass in Engeland solches ge-
brauchlich sey, dass nemlich, wenn ein
Christ in Todes-Nothen liget, ein Zeichen
mit der Glocken gegeben, und der ganzen
Gemein der obseynde Traur-Fall eines Mit-
gliedes kundt gemacht, und sie zum Gebet
fir ihn erwecket werde, davon gibt Nach-
richt der beriihmte, gelehrte und gottselige
Bischoff Joseph Hall, der iiber solches
Glockenzeichen eine schone zufillige An-
dacht aufgesetzt hat [Vid. Halli Medit. su-
bitan. c¢. 78. p. 107].” "

Malsittningen for denna undersékning har
varit tvafaldig: dels har det varit fraga om
att analysera Scrivers naturskildring for att
ddrvid uppticka och pavisa dess speciella
drag, dess egenart, dels har det gallt att
klarldgga, om och i vilken utstrackning
Scriver influerats av den engelske biskopen
Joseph Hall och sérskilt av hans verk Medi-
tationes occasionelles eller Nebenwerkchen.

Ovanstaende framstdllning ger vid handen,
att man hos Scriver patraffar “eine neuc
Nahe zur Natur”. Det kan konstateras, att

han med stor intensitet, med stark personlig
inlevelse och skarpblick betraktar naturen.
Det dr odiskutabelt s&, att hans naturupp-
fattning kdnnetecknas av en tydlig omedel-
barhet, och att han, den livligt engagerade
betraktaren, erfar en djup och innerlig glad-
je vid sina naturiakttagelser. Han lagger,
bildligt talat, sitt Ora intill naturens brost
och avlyssnar dess staimma. Han férnimmer
da, att skapelsen med sin detaljrikedom och
sina sdrpraglade individualiteter pa olika
sdtt lovar sin upphovsman. Sjdlva vdxandet
uppfattas av Scriver sdsom ndgot irratio-
nellt, mirakuldst, nagot for minskligt for-
stand ofattbart. Scriver vill i sin naturbe-
skrivning visa att det rader en motsvarighet
mellan naturens och nadens riken.

Vi har dven si allsidigt som mojligt sokt
belysa den relativt obearbetade frdgan om
Scrivers relationer till Joseph Hall, varom
det inom forskningen ratt olika meningar,
i det att man direkt fornekat Scrivers be-
roende av Hall eller med tvekan medgivit
en viss influens eller ock oreserverat be-
jakat en paverkan.

Det ovan presenterade materialet utgor
enligt vart férmenande ett sdkert beldgg for
att Scriver hémtat atskilliga exempel frin
Joseph Hall och dven i Gvrigt mottagit im-
pulser fran hans forfattarskap.

' Scriver, Gottholds Siech- und Siegs-Bette 1 1687
s. 276.
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WALTER BEYERLIN: Die Rettung der Bedring-
ten in den Feindpsalmen der Einzelnen auf in-
stitutionelle Zusammenhdnge untersucht. (For-
schungen zur Religion und Literatur des Alten
und Neuen Testaments 99), 174 sid. Gottingen
1970. Pris inb. DM 28.

Till den gammaltestamentliga psalmforskning-
ens klassiska problem hor frigan om tolk-
ningen av utsagorna om fienderna i de indi-
viduella klagopsalmerna. Medan de nationella
klagopsalmernas fiendeskildringar otvivelaktigt
tecknar bilden av fraimmande hérar, som ho-
tar gudsfolket och dess konung, saknar typi-
ken 1 de individuella psalmerna i hdgre grad
konkretion. Reaktionerna pa de kdnda genom-
férandena av en enhetlig tolkning av alla fien-
deutsagor hos Mowinckel och Birkeland visade
en brist pd konsensus, som fortfarande rader.
I ett sddant forskningslige ar det naturligt att
en avgrinsning gors mellan olika typer av psal-
mer med olikartade fiendeutsagor. Skarpast
profil har fienderna i den grupp psalmer, som
alltsedan Hans Schmidts undersSkning 1928
gatt under beteckningen “’de anklagades boner”
(Das Gebet der Angeklagten, BZAW 49, 1928),
i vilken mectsdttningen mellan psalmernas jag
och fienderna antagits spegla en rittslig pro-
cess. Frigan om riaddningen fran fienderna hér
skett inom ramen fér en Kkultisk-sakral ratts-
hjdlpsinstitution och hur en sidan institution i
sd fall varit beskaffad har emellertid varit om-
stridd. I foreliggande monografi av Walter
Beyerlin, professor i GT i Kiel, behandlas fra-
gan stringt metodiskt och svaret framldaggs i
kritisk uppgorelse med nigra av de viktigaste
tidigare hypoteserna.

De tvi fOrsta av arbetets atta Kapitel Hgnas
at undersokningens metod. Forf. avgriansar ma-
terialet for sin undersdkning s sndvt som moj-
ligt for att kunna utgé fran ett sdkrat minimum
av texter, vilkas skildringar av raddningsskeen-
det utan komplikationer kan inordnas i ett
rittsligt institutionellt sammanhang. Att ddrvid

den relativt stora grupp psalmer utesluts, i vilka
en motivblandning férekommer mellan utsagor,
som kan tolkas forensiskt, och utsagor, som
galler av fienden orsakad sjukdomsndd, idr na-
turligt. Lika evident syns avgrénsningen vara
av de psalmer, ddr riddningen fran fienderna
transcenderar vad som &r mdjligt i ett enskilt
rattsfall (t.ex. Ps. 9—10, 12, 56, 59), varvid
kriteriet ej 4r att den gudsdom psalmerna ap-
pellerar till vidgas i tid och rum till att omfatta
en eller flera storre grupper — tanken att den
sakrala domsakt, som gillde den enskilde, sam-
tidigt kunde drabba folkets fiender i olika tider
var en fo6ljd av den redan i den &ldre kunga-
tidens Jerusalem pavisbara forestdllningen, att
Jahves dom fran Sion ocksd omfattade gojim
—, utan att den efterstrivade domen innebar
ett shutgiltigt nederlag for fienderna. Mera osi-
ker kdnner man sig infOr grinsdragningen mot
de psalmer, i vilka sprak- och forestéllnings-
element av institutionell hirkomst kan antas ha
anviants metaforiskt eller spiritualiserande.
Forf. faststiller, att spir av en férinnerligande
tro icke utesluter en institutioneil Sitz im Le-
ben, da den spiritualiserande trons 13sgérande
fran institutionen dr resultatet av en ling ut-
veckling. Kriteriet for uteslutring blir da, att
endast de psalmer avskiljs, i vilka de institu-
tionsorienterade utsagorna ar direkt formulera-
de som jamforelser (sid. 18 f.). Men vid be-
handlingen av de enskilda psalmerna slar ej
detta kriterium igenom. S& ndjer sig forf. t.ex.
vid behandlingen av ps. 62 med konstaterandet,
att psalmens ’vergeistigt-verinnerlichte Ret-
tungshoffnung” gor att den maste uteslutas fran
materialet, medan ps. 94 avvisas pa grund av
sin parenetiska ton (sid. 29—33). En brist i
undersokningen méste ddrfér anses vara, att
forf. ej tar stéllning till fragan i vilken mén
kultisk-institutionella begrepp har spiritualise-
rats och 16sgjorts frn sin ursprungliga miljo.
S& ser forf. utsagorna om beldgrande hérar
sjdlvklart som metaforer (sid. 79, 128 utan
egentlig diskussion med Birkeland), medan ett



uttryck som under dina vingars skugga” lika
sjalvklart tas som intdkt for en Sitz im Leben
i tempelinstitutioner. Av de nutida forskare,
som i modifierad form tagit parti f6r Gunkels
syn pd de individuella klagopsalmerna som
“geistliche Lieder” eller ”Nachahmungen der
ilteren gottesdienstlichen Lieder” behandlas en-
dast B. Gemser, vars tes att en kultisk-institu-
tionell tolkning vore en hermeneutisk trans-
substantiation fran metafor till verklighet (i
The rib- or controversy pattern in Hebrew
mentality, Vetus Test. Suppl. 3, 1960) avvisas
utan argument, medan G. v. Rads uppfattning
att somliga klagopsalmers jag 4r den exempla-
riskt lidande, som péa sig kumulerar fran tradi-
tionen hdmtade urbildliga fOrestillningar om
fientliga angrepp (i "Gerechtigkeit” und “Le-
ben” in der Kultsprache der Psalmen, Festskr.
Bertholet 1950, sid. 418—437) och G. Fohrers
aterviandande till nagra av Gunkels eskatolo-
giska och spiritualiserande tolkningar (i Ein-
leitung in das AT 1965) aldrig provas, Genom
att forf. sa utesluter alla psalmer av typen “de
anklagades boner”, frin vilka argument kan
himtas mot en kultisk-institutionell Sitz im
Leben, kommer undersSkningens resultat att ha
begrinsad rackvidd och kan, som forf. sjalv
betonar i sin sammanfattning (sid. 139), endast
gilla en dimension av psalmerna och blott de
psalmer, i vilka denna dimension helt domi-
nerar. Den undersokta psalmgruppen omfattar
endast 11 psalmer (3, 4, 5, 7, 11, 17, 23, 26, 27,
57, 63), medan Hans Schmidt riknade 27 psal-
mer till gruppen "Gebete der Angeklagten”.

I undersokningens andra del analyserar Beyer-
lin forst (kap. III) tvA motiv i psalmerna,
skyddsmotivet och domsmotivet, for att i ett
efterfoljande kapitel ta stéllning till tva hypo-
teser om en kultisk-rittslig bakgrund, som var-
dera utgatt fran ett av dessa bada motiv. I en-
dast fem av de undersokta psalmerna finns
motivet skydd och tillflykt hos Jahve uttalat
explicit, medan det i ytterligare fyra kan pa-
visas implicit. Forf. finner, att skyddsmotivet
dr underordnat det i alla psalmerna férekom-
mande domsmotivet, vilket inte — som vore
att vianta om skyddsmotivet vore det dominanta
— pgiller enbart en defensiv dom till den
skyddssokandes férman utan ocksa en offensiv,
som innesluter straff over fienden. — De béada
motiven spelas s& ut mot varandra i forf:s kri-
tik av tidigare rekonstruktioner av psalmernas
Sitz im Leben. Mot Hans Schmidts hypotes, att
fiendernas anklagelser haft formen av ett offi-
ciellt atal, som medfort att den anklagade forts
till templet fOr att genomgé det undersdknings-
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forfarande, vilket Schmidt med stod av utom-
bibliska paralieller antog horde till templets
rittsliga aligganden, och att bénen om rédd-
ning géllt den anklagades befrielse ur rannsak-
ningshiktet i templet, anfor Beyerlin frimst,
att skyddsmotivet da star oforklarat. Dessutom
efterlyser forf. belagg for en sidan rittsinstitu-
tion 1 de gammaltestamentliga texter, som talar
om ett sakralt rattsforfarande. A andra sidan
accepterar forf. ej heller L. Delekats hypotes
(i Asylie und Schutzorakel am Zionheiligtum,
Leiden 1967), att de flesta individuella klago-
psalmerna maste tolkas fran asylinstitutionen
som boner om ett skyddsorakel mot fienden,
med argumentet, att ej skyddsmotivet utan den
dubbelt verkande domen dr psalmernas huvud-
motiv. I samband med uppgdrelsen med Dele-
kat gors en Oversikt Over beldggen for en asyl-
institution i texter utanfor Psaltaren med resul-
tatet, att asylen alltid gillde ett speciellt fall:
ouppsatligt dodande och hade till syfte att be-
grinsa blodshimnden. Aven om man med
Delekat forutsitter, att institutionen ocksd haft
mera specialiserade funktioner, miste man in-
stimma i Beyerlins undran over att anklagelse
for blodsskuld ej i nagot fall kan pavisas som
orsak till sokandet av tempelasyl i psalmerna.
Det av Delekat antagna skyddsoraklet, som
samtidigt skuile innehallit en frikdnnande dom
for den anklagade, tycks vara en fri konstruk-
tion utan stod i négra texter. Forf.:s kritik av
asylmotivet som tolkningsprincip, ett motiv
som spelat en roll ocksd i nordisk psalmforsk-
ning (frimst hos A. Bentzen), dr vil under-
byggd.

I Beyerlins uppgorelse med de anférda hypo-
teserna dr ett huvudargument, att dessa ej har
stod 1 texter utanfor psalmerna. Da forf. i un-
dersokningens tredje del ldgger fram sin egen
tes om psalmernas Sitz im Leben, borjar han
foljdriktigt med ett kapitel om den sakrala
rittsinstitutionen 1 GT utanf6r psalmerna. I an-
slutning till framst Fr. Horsts undersdkningar
av gudsratten i GT tecknas hér bilden av en till
kultplatserna bunden sakral rittshjilp med for-
israelitiskt ursprung, som efter de lokala kult-
platsernas bortfall fick sin fortsattning vid cen-
tralhelgedomen; i Jerusalem har den bestétt
dven efter 587 och rdddats over till det andra
templet. Det for Israel karakteristiska i institu-
tionens utveckling ser Beyerlin i att det ur-
sprungligen genom ordalforfarandet med re-
ningsed magiskt-dynamiskt verkande rattsav-
gorandet, dir reningseden i sig verkade avgo-
rande genom att i fall av skuld medfora for-
bannelse, underordnas en personlig gudsvilja.
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Fran denna institution belyses i ett foljande
kapitel (VI) raddningsutsagorna i psalmerna.
Inte bara det allménna faktum, att riddningen
vintas genom Jahves dom och att den person-
liga gudsrelationen i psalmtexterna speglas i
boner och bekinnelser ar ett indicium for
Beyerlins tes om en sakral rittsinstitution som
bakgrund, utan framforallt far det draget i
psalmerna, att den bedjande ser sig std infor
lognaktiga beskyllningar, sin forklaring genom
gudsrittens funktion att félla rittsavgdranden i
de fall, ddar de vanliga bevismedlen var mot-
sdagande (Ex. 22,7 f., Deut. 17,8 f.). Helt utan
komplikationer later sig dock icke fiendeutsa-
gorna inordnas i en sakral rittshjilpsinstitution.
Framforallt tycks mig Beyerlin inte ha forkla-
rat den i psalmerna sa framtradande riddnings-
vissheten. D& allt tyder pa, att initiativet till
ett sakralréttsligt forfarande antingen lag hos
den anklagande, som &lade den anklagade att
fria sig genom reningsed, eller hos den lokala
domsinstitutionen, kan den for psalmerna ka-
rakteristiska virderingen av Jahves dom som
ett rittsforlopp, som ej hotade den anklagade
utan uteslutande tjdnade till hans raddning, inte
restlost forklaras genmom det sakrala rattsfor-
farandet. Déaremot forklaras domen Gver bada
parter, frisigande och straffande, av de texter,
som forutsdtter att bade den anklagande och
den anklagade stilldes infor sakral ritt (Deut.
19,16—20, 17,8—13). A andra sidan blir de
ambivalenta domsutsagorna oforklarade, om
man utgdr frin det ocksd belagda fallet, att
initiativet till rdttsprocessen lag hos den an-
klagande. Beyerlins anférande av en Elefantine-
papyrus, enligt vilken den anklagades reningsed
méste atfoljas av en forklaring av den ankla-
gande att avstd frdn vidare &tgdrder mot den
anklagade, tycks hir inte 4gs bevisviarde. Dir-
emot kan denna papyrustext vara dgnad att be-
lysa skyddsmotivets plats i det sakral-rdttsliga
forfarandet. Forf. antar, att dess funktion var
att uttrycka det heliga omradets okrankbarhet
genom att ge ett temporirt skydd &t den an-
klagade under sjilva processférfarandet. Dar-
for avvisar forf. begreppet asylinstitution och
foreslar i stillet termen “tempelskydd”.

I undersdkningens sista del kommenterar
Beyerlin de 11 psalmer undersSkningen om-
fattar och soker i detalj beldgga sin tes om en
sakral rattshjilpsinstitution i materialet. Psal-
mernas funktion blir misstdnkt likartad: nadstan
alla stir i spanningsbigen mellan tempel-
skydd och gudsdom” (sid. 80 o.0.). Utsagorna
om skydd och tillflykt hos Jahve tolkas som
gillande ett “tempelskydd”, ett provisoriskt

réttsskydd, givet vid réttsprocessens borjan,
som ocksa skulle varit forbundet med en preli-
mindr provning av den anklagade. Med denna
teori kan Beyerlin forklara nagra fall av de
notoriskt svarforklarliga tempusvéxlingarna i
psalmerna, vaxlingen mellan perfekta (skydds-
utsagor) och imperfekta (den stundande guds-
domen) resp. imperativer (uppmaningar till
domsavgorande) och avvisa den ofta forekom-
mande tolkningen av perfekta som uttryck for
en absolut visshet, gillande framtiden. Vidare
forklaras dirigenom den i psalmerna vanliga
Gattungsblandningen, som alltsedan Gunkel
oftast ansetts vara ett tecken pa l16sgorande fran
en ursprunglig Sitz im Leben. Den ses nu som
beroende just av psalmernas funktion: elemen-
ten av lovprisning, toda, och av rittsdoxologi
har exempelvis haft till syfte att vara heils-
gegenwirtigend” och vill liksom imperativerna,
riktade till Jahve, provocera fram en snar och
viss dom. Mot bakgrund av sina textanalyser
riktar Beyerlin en kritik mot Gattungsbegrep-
pet i dess vanliga anvianding, som ej kan ge ut-
tryck &t méngfalden och variationsmdojligheter-
na i psalmernas former. Framforallt avvisas be-
teckningen “klagopsalm” f6r den undersodkta
gruppen, dir alla element av klagan saknas,
och i stillet foresldr forf. som &verordnad
Gattungsbeteckning antingen “Bittgebet” (i an-
slutning till bl.a. C. Westermann) eller ”Ge-
richtsappellation”. — Genomgangen av psal-
merna innehaller en mingd intressanta iakt-
tagelser och uppslag, dven om den tillimpade
tesen ibland tycks ligga som ett alltfor hart
band Over tolkningen. Sa sker t.ex. vid utldgg-
ningen av den 23:e psalmen, vars funktion helt
ses som en variation av en lovprisning, toda,
efter avslutat rittsforfarande och som i tolk-
ningen helt berdvas de drag av spirjtualiseran-
de, sublim kultmystik, hdarrérande fran levitiska
kretsar, som v. Rad lédrt oss se i den.

Beyerlins undersokning &ar stramt metodiskt
genomford och kastar nytt ljus Gver manga
kontroversiella psalmstillen. Aven om man inte
ar helt Overtygad om den grundldggande tesens
birkraft engageras man av slutenheten i tolk-
ningen och inte minst av den diskussion om
det traditionella Gattungsbegreppet, i vilken
boken mynnar ut.

Sven Samuelsson

CHRISTOPH BURGER: Jesus als Davidssohn.
Eine traditionsgeschichtliche Untersuchung.
FRLANT, 98. 185 sid. Vandenhoeck & Rupp-
recht, Gottingen 1970.



Foreliggande arbete dar en doktorsavhandling
som antagits sommaren 1968 av den evange-
lisk-teologiska fakulteten vid universitetet i Ti-
bingen. Den ingdr i den kédnda serien 'For-
schungen zur Religion und Literatur des Alten
und Neuen Testaments’, som utges av E. Kise-
mann och E. Wiirthwein.

Den direkta anledningen till denna undersok-
ning 4r tanken att redan de nytestamentliga
skrifterna divergerar i talet om Jesu davidsson-
skap i det att motivet betonas olika i NT. I stri-
den om titeln har ett historiskt berittigande
dgnade man emellertid ringa uppmirksamhet
at den teologiska betydelse som den har i de
nytestamentliga skrifterna (s. 12 £f.).

Forfattaren avser dirfér inte “att inyo be-
handla det historiska problemet med Jesu
davidiska hirstamning, utan vill med sin studie
undersbka motivet ’Jesu davidssonskap’ och
teckna dess traditionshistoria inom den #ldsta
kristendomen” (s. 15).

Problemstdllningen patréffas forst i ett fore-
drag av Wrede med titeln 'Jesus als Davids-
sohn’ vilket publicerades 1907 i *Vortrége und
Studien’. Det var emellertid bara E. Lohmeyer
(1945) och F. Hahn (1963) som tog upp den
traditionshistoriska aspekten utforligare. D3
den sistnamnde ir den forste som genomfdort
den traditionshistoriska metoden konsekvent,
utgdér Burgers undersékning en kritisk upp-
gorelse med Hahns teser (s. 14).

Forfattaren behandlar i tur och ordning den
judiska bakgrunden, davidsittlingen i kristna
bekénnelseformler, *Davids son’ i de synoptiska
evangelierna samt den davidiske Messias hos
Johannes och i Uppenbarelseboken. I slutkapit-
let "Jesus als Davidssohn. Genesis und Meta-
morphosen einer Uberlieferung’ skisseras en
bild av det traditionshistoriska forloppet sddant
det enligt forfattaren synes foreligga i de do-
kument och traditioner som finns bevarade”
(5. 9). Detta kapitel sammanfattar intc bara allt
vad forf. astadkommit utan innehdller ocksé
nagra reflexioner Over resultatet. Annars har
varje kapitel sin egen sammanfattning, vilket
ldsaren uppskattar.

Slutsatsen blir med viss modifikation, att da-
vidssonstiteln i den tidiga kristna forsamlingen
utgjorde en ’hdghetsutsaga’, som ju mer Guds-
sonstiteln trider i forgrunden avtar i betydelse
tills den bara uppfattas som en rent biografisk
utsaga och sd smaningom vinner en ny kristo-
logisk mening och hos Ignatius anvénds som
beteckning for die irdische Niedrigkeit des
ewigen Gottessohnes” (s. 41). Med hjilp av
denna beteckning bekdmpar Ignatius doketiska
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irrldror och understryker ddrmer inkarnationens
verklighet.

Mera i detalj ser den traditionshistoriska ut-
vecklingen enligt Burger ut pa foljande sitt.

For Paulus 3r Kristus den uppstdndne och
upphdjde Messias, vars davidiska hérstamning
ar ett judiskt postulat. Rom. 1: 3 f. tillskriver
Burger silunda med Hahn och Vielhauer (mot
Kramer) den hellenistiska judekristendomen
(s. 29f.). Nir det giller bekidnnelseformler
konstaterar Burger vidare att 'Davids son’,
utom i 2 Tim. 2: 8, bara forekommer tillsam-
mans med Gudssonstiteln. Utvecklingen synes
hidr vara sadan att den judiska davidssonstiteln
nir den konfronteras med den hellenistiska
Gudssonstiteln uppenbarligen forlorar i vikt (s.
168). Pauli framstillning #ar fiargad av pre-
existenstanken, varf6r utsagan om Kristus som
Davidsson kannetecknar Kristi tillstdnd i *for-
nedringen’.

FOr Markus ar preexistenstanken frimmande.
Han foretrider motivet "Gudsson genom adop-
tion” (s. 168). Evangelisten delar dock den
hellen.-judekristna kyrkans bek#nnelse: “Jesus
var Davids son som blivit insatt som Guds son”
(s. 70). Hos Mk patriffas ingen ildre tradition
om Jesu davidssonskap; stridssamtalet om
"'Messias davidssonskap” (Mk 12: 35—37) har
denne missforstatt. Ursprungligen var detta
tankt som en polemik mot postulatet att Mes-
sias maste vara Davids son. ”Traditionen tycks
hirréra frdn en forsamling, som inte kunde
siga om sin Herre, att han var ittling till
David” (s. 71). Hos Markus blir Davids son
ocksd den som gor under, en tanke som Mat-
teus senare kommer att vidareutveckla.

Matteus Svertar i stort sett Markus' messias-
forestillning om Jesus som davidsson. Periko-
pen om davidssonsfragan (Mt 22: 42—45) har
inte ldngre sin kdrnpunkt i “forkastandet av
titeln, utan i att denna Gverbjudes”. Jesus ir
inte enbart Davids son, han #r fastmer den
Kyrios, som kyrkan tillbeder” (s. 171). Matteus
ar inte lingre som Markus ’ledd’ av den f6r-
paulinska bekidnnelsen i Rom. 1: 3 f. utan fore-
trader en mera utvecklad kristologi (s. 91).
Nytt hos Matteus dr "det stereotypa draget av
fariséernas motstand”. Overskriften i Mt 1:1
galler enligt B. bara genealogin, viod Aavid
ir en redaktionell notis, liksom beteckningen
av Josef som Davids son i Mt. 1: 20. Den som
utarbetat ’slikttavlian’ var egentligen inte intres-
serad av Jesu hédrstamning frdn David, utan
fran Abraham (jfr Vielhauer). 1 Jesus finner
den historia sitt mal, som tog sin utgangspunkt
i Abraham” (s. 102). Enligt Burger &vertog
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Matteus denna genealogi bara darfér att han
fann davidssonsbeteckningen i den. Detta, for
hans kristologi sd viktiga faktum, understrok
han ytterligare genom tilligget "Davidsson’ efter
namnet Jesus Kristus i inledningen. Burger van-
der sig har mot F. Hahn, som riknade genealo-
gin till den dldsta traditionen betrdffande Jesu
davidssonskap, en tradition som tillkom i den
tidiga palestinska kyrkan.

Aven for Lukas var Jesus en davidsattling.
Aven han foljer Markus, och det ar bara i Lk.
3:23—38 som han oavhéngig av Markus tar
upp davidssonsfragan och det s.k. ’stamtriadet’,
vilket dir dr en jude-kristen konstruktion. Lu-
kas dr &nnu mera méan om att stirka Jesu still-
ning som Davids son mot politiskt missbruk.
Traditionen utvecklas #nnu ett steg lédngre:
Lukas aberopar profetian, ”for att bevisa den
upphojdes stillning” (s. 174). Hér framtrider
skillnaden fran Paulus markant: Hos Paulus
blir davidssonbeteckningen ett kdnnetecken 'pa
férnedring’, medan Lukas upphdjer Davids son
till Guds son. Enligt Lukas tillkommer Jesus
‘vardighet’ p.g.a. hans hirstamning fran David,
”vilken predestinerar honom till att bli arvinge
till tronen p4 Guds higra sida samt "Bactiglg
&v ovopatt kupiov’ (Lk. 19: 38). Insittandet i
detta kungaherravilde fGljer pa uppvickandet
fran de doda” (s. 127).

For Apg. giller: "Jesu uppvickelse och upp-
hojelse uppfattas som en davidsittlings introni-
sation som Guds son och Kyrios” (s. 152).

For den johanneiska kristologin ar titeln Da-
vids son inte relevant och i Joh. 7:42 tycks
evangelisten dven polemisera mot denna titel.

Mot F. Hahn hivdar sedan Burger att apoka-
lypsens davidiska anspelningar inte kan réknas
till den ildsta traditionen om Jesus som Davids
son. Apokalyptikern Johannes delar med sy-
noptikerna overtygelsen om Jesu davidiska hir-
komst och tecknar med hjilp av apokalyptiska
symboler Jesus som den av Gud upphdjde da-
viden, som bildar grunden till hoppet om en
ny och stor framtid.

Polemik mot forestdllningen om Jesus som
Davids son finns saledes i Mk. 12:35—37,
Joh. 7: 42, men dnnu skarpare i Barnabas 12:
10 f., ddr Kristi davidiska hirkomst bridnn-
mirks som irrldra, samt slutligen i Ps. Clem.
18: 3, dir det judiska och kristna postulatet om
Messias’ davidssonskap utspelas mot Kiristi
Gudssonskap (s. 176).

Nir det giéller Davidssonstiteln, sker forvand-
lingarna 6vervidgande genom redaktorerna och
inte genom nagon dunkel anonymitet. Den tra-
ditionshistoriska undersokningen blir darfor

mer redaktionshistorisk (s. 177).

Davidssonsforestdllningen anviands darmed
ovanligt differentierat. ”Den tjdnar som uttryck
for inkarnationstanken” (Paulus och Ignatius),
“liksom Kristi upphdjelse” (Lukas), “den ka-
rakteriserar det jordiskas hoghet” (Mt. och
Mk.) ~liksom det kommandes” (Uppenb.) ”och
anvands till sist men inte minst som en mot-
sats till den johanneiska Kristus-forestillning-
en” (s. 178).

Var har traditionen om Davidssonstanken sin
’Sitz im Leben’? Burger siger (s. 177) att det
dldsta beldgget dr en bekinnelse av hellenis-
tiska judekristna, dar forbindelsen med Guds-
sonsbegreppet redan foreligger, som i fortsitt-
ningen spelar en sé stor roll. ”’De judiska mes-
siasforvdntningarna och det kristna péstdendet
om dess fullbordan”, dvs. bekidnnelsen, att
Jesus dr den vintade Messias, ’bildar den kon-
text, for vilken ett pastdende om en sidan hir-
komst var teologiskt meningsfull” (s. 177). Det
faktum, att just ’bekdnnelsen’ och inte berittel-
sen stdr i borjan av denna vixlingsrika tradi-
tionshistoria kunde t.o.m. tydas si, att Jesus
inte blev Davids son genom sin bord, utan
p.g.a. pasken och forsamlingens trosbekinnel-
se” (s. 178).

Burger uttrycker sitt resultat i mycket forsik-
tiga ordalag, men slutsatsen i hela hans under-
sokning kan egentligen bara bli: Jesus sjalv sig
sig inte som en dttling till David; det ar forst
den urkristna forsamlingen (hell. judekristna)
som betecknar Jesus pa detta sitt, dels utifrn
sin uppstindelsetro, dels p.g.a. att den applice-
rade judiska messiasforvantningar pa Jesus. Re-
suméen av denna unders6kning mynnar ut i
utsagan, “att det i hela evangeliestoffet inte
finns ndgon tradition med temat davidsson som
med sdkerhet kan foras tillbaka pé Jesus sjélv.
... De nytestamentliga stamtriaden bygger i de
avgorande partierna i alla fall inte pd palesti-
nensisk familietradition” (s. 165). Varken i tal-
killan, eller i Matteus’, eller Lukas’ sdrgods,
upptridder Jesus som Davids son. Aven Ebioni-
terna ignorerar detta moment!

Det som vicker misstro mot denna ’traditions-
historia’ ar att den tycks fOrutsitta ett flertal
hypoteser och formhistoriska premisser, som
gor att man inte kan instimma i forfattarens
detaljanalys och de slutsatser som dras darur.
Burger ldser vidare gidrna in en historiserande
tendens i Matteus och Lukas. Han fdrebrir
andra deras fOrutfattade meningar, men — &ir
det ett bevis for att man inte ocksi sjidlv kan
vara avhingig av vissa idéer? (Jfr s. 56 o. 58.)



Generaliseringar hjilper inte exegetiken vidare,
t.ex.: “"Matteus forrader sin bristande kunskap
om den judiska fOrestdllning angiende den
davidiske Messias, i det att han nistan villkors-
16st foljer sin sagesman och godtroget vidare-
utvecklar just dessa drag, vilka forst Markus
hade berikat traditionen med ...” (s. 169 f.).

Hur man kan hidvda nigot sddant sedan man
last A. Suhls artikel om Davids son i Mt.-ev.
(ZNW), overraskar verkligen. Om nagon av de
tre synoptikerna hade kidnnedom om judiska
forestillningar, si var det den man som huvud-
sakligen star bakom materialet i Matteusevan-
geliet. En mera omfattande tillimpning av re-
daktionshistoriska resultat hade hir, liksom i
hela avhandlingen, varit pa sin plats.

Resonemanget i ansiutning till Mk. 12: 35—
37 dr ett typiskt exempel pa hypotetiskt tinkan-
de. Enligt Burger har Markus Overtagit denna
perikop, men missuppfattat den. Markus har
s& att siga redan forlorat forstielsen for dess
ursprungliga mening. Man maste hér fraga sig:
Nir var detta och vem star traditionen nir-
mast? Markus eller Burger, som nu efter 1900
ar och med hjdlp av Barnabasbrevet (!) kom-
mer fram till f6ljande tolkning: den kristna for-
samlingen (man fir sjilv gissa vilken?) disku-
terade denna stridsfriga och avvisade Jesu
davidssonskap (s. 58). Ar denna slutsats inte
14ngs6kt? Burger sjdlv hidvdar ju att bekidnnel-
sen till Jesu davidssonskap hade fatt vid sprid-
ning i den tidiga kristna kyrkan, den fanns i
hellen.-judekristna forsamlingar fére Paulus,
som Overtog den i Rom. 1: 3f. och den kan
salunda antagas vara kdnd i Rom (s. 41 och 61).
Sévida traditionen om att Mk.-evangeliet till-
kom i Rom har nagot egenvirde, skulle man
ocksd forvinta sig att Markus Overtagit tradi-
tioner i denna riktning. Sannolikare vore med
denna bakgrund att uppfatta denna text sa som
Markus gjorde (el. Matteus: som en haggadah-
fraga — se D. Daube och J. Jeremias).

Man undrar OJverhuvudtaget vilken bild av
evangelisten Burger har som grund for sin
framstéllning. Boken fGrmedlar genomgéende
intrycket att evangelisternas arbete med savil
den muntliga som skriftliga traditionen under-
skattas till forman for andra okinda traditions-
barare, som t.ex. en kreativ forsamling. Typiskt
for detta synsdtt dr argumentationen i anslut-
ning till genealogin hos Matteus. Den var ur-
sprungligen enligt Burger ett kortfattat "Abriss’
ur Israels historia (s. 99, jfr s. 171: Abriss der
Heilsgeschichte) och forfattades av en okind
kristen LXX-ldsare; men kunde evangelisten
inte sjdlv ha varit en LXX-ldsare och astad-
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kommit denna typiska ’fralsningshistoria’ som
har sitt ursprung hos stamfadern Abraham?
Exegesen av Joh. 7: 42 Overtygar inte heller.
Att ta denna text som indicium pé att Johannes
polemiserar mot Jesu davidssonskap &r ett langt
steg in i hypotesernas virld. Varfor skulle evan-
gelisten identifiera sig med just den tredje och
minsta gruppen av dessa olika stdllningstagan-
den? Man bor nog beakta Johannesevangeliets
uppgifter i avsnittet fran 7:40—43, det &r
madnga av folket som haller Jesus for ’profeten’,
det ar sedan andra som siger: Han dr Messias,
och ’ndgra’ sade: Icke kommer vdl Messias
frin Galiléen? Beaktansvirt i detta samman-
hang #r vidare att Johannes hdr lamnar en
pregnantare uppgift an Lukas 2:4, ndr han
later denna tredje grupp sdga, att Messias skall
komma ur Davids sid och frdn Bethlehem, den
stad dir David var. Kan man inte uppfatta
Lk. 2: 4 pa samma sitt? Uttrycket ’till Davids
stad, som kallas Bethlehem’ behover inte alls
konkurrera med Jerusalem (vilket Burger vill
att uttrycket skall gora) och kan knappast gora
det enligt Lukas, ty for honom star ju Jerusa-
lem i centrum av hela hans framstéllning. Beth-
lehem kallas for Davids stad darfor att Davids
slikt sigs komma dirifrdn och ’som kallas
Bethlehem’ kan uppfattas som en ndrmare be-
stamning for vilken ’stad’ det hdr ir friga om.
Aven om man inte kan instimma i D. M.
Hays antagande att Burgers arbete formodligen
kommer att bli ett standardverk Sver Amnet i
friga, sd utgdr dock det framlagda materialet
en limplig utgdngspunkt for vidare diskussio-
ner. En stilla forhoppning dr bara att denna
diskussion fores med mindre hypotetiska pre-
misser som grundval och att det tas mera hén-
syn till redaktionshistoriska aspekter.
Walter G. Ubelacker

JoHN NoME: Kritisk forskerholdning i etikk
och religionsfilosofi. 137 s. Universitetsforlaget,
Oslo m.fl. 1970.

John Nomes bok Kritisk forskerholdning i
etikk och religionsfilosofi innehéaller avslut-
ningsvis en bibliografi éver hans forfattarskap.
Bibliografin presenterar en imponerande rad
av bocker och artiklar fran 1933 till 1970 om
iimnen som konst, etik och filosofi och dessas
relation till teologi och kristen tro. Nagra av
dessa artiklar har Nome samlat i den hédr an-
milda lilla boken.

I den inledande artikeln — Den etiske kategori
i kulturfilosofisk perspektiv med szrlig hensyn
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tit det estetiske — framhaller Nome bland annat
filosofins klassiska uppgift att sprida ljus over
allmdnminskliga fenomen. Till dessa hor kons-
ten och de estetiska upplevelserna. Pa senare
ar har inte sa sillan sagts, att konsten har att
rikta vara ogon pa verkligheten och binda oss
vid denna. Nome stimulerar Iisaren att ut-
trycka detta angeldgna drende hos konsten pa
ett mindre knutet sdtt: Konsten har en frigo-
rande uppgift. Den befriar oss fran en triviali-
serande och forslavande bundenhet vid det
faktiska och Oppnar vara sinnen fo6r tillvarons
— kanske hittills obeaktade och orealiserade —
mojligheter.

I Filosofisk etikk som kritisk disciplin bestdm-
mes filosofiens uppgift att bedriva vad Nome
girna kallar axiom-kritik. Denna syftar till att
pavisa och niarmare beskriva de yttersta forut-
sattningarna i olika moraliska Gvertygelser och
etiska helhetstolkningar av tillvaron. Varje
hallning inom detta filt motsvaras namligen
enligt Nome av en grundliggande metafysisk-
ontologisk position, som det giller att frildgga.

I detta perspektiv blir det inte ndgon motsats-
stillning mellan filosofisk och teologisk etik.
Den senare har att pa den kristna trons grund
bygga upp en materialetik. Den férra har inte
att sjalv utveckla en eventuellt konkurrerande
materialetik utan i stdllet klargdra den teolo-
giska etikens grundvalar, dess axiom. Det kri-
tiska i den forskarhallning, som redan bokens
titel lyfter fram, bestar sidlunda inte i en allt
nedbrytande skepsis utan i stdllet i en inrikt-
ning pa att sprida ljus over och klarhet anga-
ende innehillet i de Overallt pavisbara s.k.
trospositionerna.

En central uppgift i boken liksom enligt
Nome i hela hans verksamhet inte minst under
senare 4r #r just att visa pa och underséka
sidana grundliggande axiomatiska trospositio-
ner. Det sker hdr bland annat genom analys
av historieforskningens problem och metod
inom den s.k. liberalteologien. De icke-klassiskt
kristna elementen i denna kan enligt Nome
egentligen avslojas forst d4 man nar ned till
de ofta outtalade forutsidttningarna, som i
manga fall dr mera besliktade med en viss
filosofisk traditions in med den klassiskt kyrk-
liga traditionens axiom. Det finns emellertid
hir enligt Nome endast tva vigar att gi: ~enten
videre frem ad den liberale linje til en radikal
og relativistisk religionshistorisk sideordning av
religionene, eller tilbake til den kirkelige tradi-
sjons tolkning av de sentrale momenter i kris-
tendommens tilblivelseshistorie som uttrykk for
en seregen guddommelig dpenbaring”™. — Vilken

vig Nome valt att ga ar inte svart att bli klar
over.

Och sa en fraga, som jag inte funnit ett helt
entydigt svar pa: Later sig di enligt Nome inte
heller hans egna axiom som kristen etiker och
religionsfilosof stodjas med enligt hans egen
mening allmiéngiltigt allmdnminskligt argu-
ment? Skulle inte en religionsfilosofi, for vilken
den antydda argumenteringsmojligheten fram-
stod som uttalat utesluten, realiter bidra till att
allvaret av den kristnes Overtygelse om att hans
s.k. trostolkning av den givna maénskliga tillva-
ron rymmer i vanlig mening giltiga och sanna
metafysiska och ontologiska element? Och skulle
en sidan religionsfilosofi d& inte bli en forhal-
lande till den kristna tron i defta avseende
nedbrytande i stillet for ljusbringande kritisk
verksamhet?

Nomes framstéllning prédglas genomgaende av
en moderat konservativ héllning bade i fraga
om den kyrkliga och den allménkulturella
traditionen parad med en imponerande oppen-
het for samtidens problem och fenomen. Den
gedigna sakkunskapen vad giller de behandlade
amnena och det bade aktuellt och historiskt &r
sjalvklar.

Lars-Olle Armgard

ReGNELL, HANS (ed.): Readings in Analytical
Philosophy, Ldromedelsforlagen, Stockholm
1971.

Teologin hor till de discipliner, som sysslar
med material av s& undanglidande och svir-
hanterlig art, att de metodiska greppen aldrig
som denna Readings in analytical philosophy
vara av intresse aven for teologin.

Manga uppsatser i samlingen ir smétt klas-
siska som Quine: On what there is och Hempel
& Oppenheim: The logic of explanation. Bort-
sett frin tva uppsatser av svenska forfattare
(Marc-Wogau och Wedberg) dr samtliga texter
tillkomna under 40-talet eller tidigare delen av
50-talet och representerar analytisk filosofi i
olika tappningar. Utgivaren framhaller i for-
ordet att analytisk filosofi inte kan betraktas
som mera “vetenskaplig” &n annan filosofi.
Diremot ar den mera odogmatisk och kan inte
betraktas som nagon skolbildning. Naturligtvis
upplever man skillnaderna starkare inom den
tradition, som man sjilv stdr i, men tendenser-
na till uppsplittring av den analytiska strém-
ningen inom filosofin har snarast forstirkts



under senare tid, som &r nagot sparsamt fOre-
tridd i samlingen.

Ontologiska fragors karaktdr behandlas bl.a.
av Carnap i uppsatsen Empiricism. semantics
and ontology, ddr han ocksd diskuterar for-
héllandet mellan val av “linguistic framework”
och val inom en sddan ram. Metodiska ram-
frigor och mera innehélisliga fragor vill han
skilja pé ett sitt, som Wedberg kritiserar myc-
ket nirgénget.

Tolkning av idéhistoriska texter far vi ett
smakprov p4 da Marc-Wogau diskuterar The
Cartesian doubt and the ’Cogito, ergo sum'.
Aspelin delar med sig av mera allmidnt formu-
lerade lirdomar i On the interpretation of
philosophical texts.

Varfor man dgnar sig at filosofi vill Smart
forklara i Metaphysics, logic and theology. Det
kan bero pa den intellektuella glddjen i analys-
leken men lika ofta pa en Onskan att belysa
de metafysiska problem, som kénns viktiga.
Smart kallar sddana problem ideologiska. Filo-
sofin dr fér honom ett klargérande av sprakets
logik, av dess funktion och den belyser eller
undanrdjer de metafysiska problemen. Detta
sitt ir ocksd det enda mdijliga att angripa sa-
dana problem. Skenbart handlar metafysiska
satser om viriden men detta sken uppkommer
genom en felfunktion hos spraket.

Viljan att dra en grins mellan virlden och
spraket har karakteriserat mycket av analytisk
filosofi. Under en tid kallades varannan skrift
i denna tradition ”The language of ...”. Myc-
ket kan sigas om t.ex. moraliskt sprak, politiskt
sprak eller religidst sprak men man kommer
till en grins dar analysen kridver ett val av
forutsidttningar, som inte dr enbart av sprakteo-
retisk art. Overskrides den grinsen, vilket stun-
dom och med ritta gdres dven av analytiska
filosofer, @r uttrycket "The language of ...”
mera riskabelt @n en pleonasm.

Bo Hanson

H. G. HUBBELING: Language, logic and cri-
terion. A defence of non-positivistic logical em-
piricism. Born N. V., Amsterdam 1971. Pris
$8.50.

Hubbelings bok dryftar centrala fragor for var
intellektuella hallning i religidsa sammanhang,
sdsom gudskunskapens problem och de reli-
gidsa uttryckens forstdelighet och tolkning. Po-
litisk argumentation berdrs ocksd. Titeln pa
denna skrift kan ge ett intryck av innehallet
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ar helt av metodisk art. S& ir inte fallet. De
sprak, logiker och kriterier som behandlas &r
sadana som dr anviandbara vid en intellektuell
belysning av religiosa problem.

H. forenar tvd ambitioner som séllan moter
hos samme forfattare: strivan att arbeta exakt
med bl.a. moderna filosofiska hjdlpmedel samt
viljan att sdga nagot materiellt i moraliska och
ideologiska fragor.

H. tdnker sig att alla problem hor hemma i
nagot sprakspel, som dr bestimt genom dess
hirledningsregier och postulat, dvs. utgings-
punkter for prévning av giltighet. Genom alter-
nativa logiker (klassisk, intuitionistisk, modal av
olika slag osv.) samt genom olika slag av er-
farenhetsmassig utgangspunkt — fixerad i pos-
tulat — (vardaglig, experimentell, mystisk, etisk
osv.) uppstar olika sprikspel. Dessa kan alla
relateras till ett grundliggande sprakspel med
klassisk logik och vardaglig samt human- och
naturvetenskaplig erfarenhetsbas. De Jvriga
spelen dr utvidgningar eller inskrdnkningar i
forhallande till detta. Vad som #4ger giltighet
i ett system kan kanske inte ens uttryckas i ett
annat. Genom att rdkna med maénga skilda
spel kan man enligt H. ta problem, som annars
upplevs som skenproblem, pa allvar samtidigt
som de exakta metoderna ger 10sningsmojlig-
heter.

Genom att definiera sprakspel sdvdl genom
regler for vokabuldr som genom postulat och
hirledningsregler hade forfattaren kunnat lata
ett sprakspel vara fylligt i sina uttrycksmdojlig-
heter men mer eller mindre sparsamt i friga
om vad som accepteras som giltigt i spelet.

Forfattaren utveckiar en modal och en deon-
tisk logik att anvdndas vid diskussion av de
problem som senare tas upp, bl.a. gudsbevis.
Dessa logiker ar dock sé markliga att recen-
centen tvekar om det dr framstillningen och
kommentarerna som #r alltfor knapphindiga.
Vad som framfor allt forvanar dr forfattarens
satt att relatera sddana modala begrepp som
'nodvandigt’ och ’mojligt’ till deontiska be-
grepp “obligatoriskt’ och ’forbjudet’. Enligt for-
fattarens matriser giller att om p dr kontingent,
sa dr p obligatoriskt. Nér p ar nodvandigt (och
dven nidr omdijligt) giller att p varken &r obli-
gatoriskt eller forbjudet, varken tillatet eller
inte tillatet (s. 62 f). Detta senare innebdr att
det inte #r logiskt giltigt att det antingen &r
tillatet att p eller att det inte &r tillatet att p.

Pa andra punkter #r anviandningen av logisk
formalism slarvig. Den (vanliga?) predikatlo-
giska existensoperatorn tolkas t.ex. som: "There
is an x of which we can say that” (s. 90).
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H:s diskussion av kosmologiska gudsbevis
préglas ocksd av en 15slig relation mellan for-
mel och tolkning som framgir av foljande.
”The necessary condition for all possible worlds
is sought and not only for this world, for the
premise is 'L(Mp - q)’ and not only 'Mp > q’.”
(S. 99.) Det som sdgs om tolkningen av p och g
inskrianker sig till: ”Here we interpret p as re-
ferring to the world as a whole. It can of
course also be some wordly state of affairs.”
(S. 101.) Att ge en modallogiskt giltig hirled-
ning av en formel med viss anknytning till
gudsbevis, ontologiska eller kosmologiska, &r
naturligtvis mojligt. Problemet ar att om man
vill ge formeln en sddan tolkning att slutsatsen
blir teistiskt relevant, sa tvingas man i konse-
kvensens namn till tolkningar av premissform-
lerna som gor dessa ytterst tvivelaktiga.

Aven infor bokens mera otekniska resone-
mang dr det svart att undgd ett intryck av att
forfattaren inte &r fri fran apologetiska ambi-
tioner. Att kristendomen &tminstone i princip
dr den bista religionen visas t.ex. med foljande
kriterium: “What set of concepts shows the
most inspiring power? By power we must not
only understand the power shown in the ac-
tions of the believers, but also and primarily in
the actions of the object of faith, i.e. God.
Now, nowhere does God show such a power as
in biblical revelation, because, as far as I know,
nowhere is such a combination of grace and
justice, of love and righteousness, of Gods
transcendence and nearness to man shown as
in the Bible.” (S. 107.)

Hubbeling dr dock intressant som symptom
pd den tendens till brobyggande mellan olika
idétraditioner och metoder som &r s& pataglig
nu.

Bo Hanson

WALTER HousToN CLARK: Chemical Ecstasy,
Psychedelic Drugs and Religion. 179 sid. Sheed
and Ward, New York 1969. (I oversdttning:
Chemische Ekstase, Drogen und Religion. Mit
einer Einfiihrung von Wilhelm Josef Revers.
184 sid. Otto Miiller Verlag, Salzburg 1971.)

Under tva decennier har vetenskaplig forskning
med psykedeliska droger bedrivits vid skilda
larosdten i USA och Europa. Fastin endast
stadd i sitt begynnelseskede har denna forsk-
ning redan natt synnerligen intressanta och pa
vissa punkter direkt hdpnadsvickande resultat
med betydelse for bl.a. psykiatrin och religions-

psykologin. Frin mitten av sextiotalet har ock-
sa framlagts en betydlig méngd undersSknings-
resultat baserade pa experimentell anvindning
av psykedeliska droger. Denna litteratur —
mer dn tusen arbeten ar emellertid sd gott
som helt otillgdnglig pa nordiska bibliotek och
dirfér ockséd i stor utstrackning okidnd for en
bredare akademisk lasekrets. Nagra fi4 bocker
har visserligen funnits och finns att tillgd i bok-
ladorna, t.ex. LSD: The Consciousness-Ex-
panding Drug, 1964 (en samling uppsatser av
olika forskare och med en introduktion av den
vilkdnde Timothy Leary) och den till danska
oversatta Den psykedeliske oplevelse efter den
tibetanske dpdebog, 1970, av T. Leary, R.
Metzner och R. Alpert, men dessa arbeten kri-
ver egentligen en viss inblick i den tidigare
drogforskningen for att de skall pa ett tillfreds-
stallande sdtt kunna orientera ldsaren om den
problematik och de ron, som denna forskning
bringat i dagen.

Den moderna psykedeliska drogforskningens
historia — man kan dven tala om en ildre
“drogforskningshistoria” i samband med rus
och religion i de olika religionssystemen, dir
t.ex., for att blott ndmna ett fall, vissa indian-
stammars bruk av meskalin, en LSD-liknande
drog utvunnen ur en Kkaktusart, peyote, har
tjdnat som ett kultmedel pad grund av dess hal-
lucinogeniska effekt — denna moderna forsk-
ningshistoria har framvisat en mingd metoder
vid anvidndning av psykedeliska droger och
dven varierande uppfattningar av resultaten. En
av virldens idag ledande forskare pd omrédet,
den i USA verksamme psykiatern Stanislav
Grof, talar om olika forskningsvagor inom den
blott tjugoariga drogforskningen.

Forst kom den frapperande uppgiften pd 50-
talet att LSD experimentellt kunde alstra en
psykostyp, som kunde bidraga till 6kad for-
staelse av schizofreni. D4 det emellertid stod
klart att denna uppgift framlagts forhastat, lam-
nades av en del forskare entusiastiska rapporter
om mojligheten att anvinda LSD sasom ett
hjilpmedel inom psykoterapin vid behandling
av alkoholism och andra psykiska sjukdomar.
En hel del internationella konferenser har be-
kriftat sanningen i de fGrsta rapporterna, och
handlingarna fran dessa Kkonferenser finns
tryckta och publicerade. Under 1960-talet har
den psykedeliska drogforskningen framskridit
med stora steg. Man har arbetat pd att prova
effektiviteten och sidkerheten hos de psykede-
liska drogerna vid behandling av skilda former
av mentalsjukdomar, huvudsakligen alkoholism.
Hir ma hinvisas till de samlade handlingarna




frén den sista stora internationella konferensen
om LSD och psykoterapin. Abramson, H. E.
(utgivare), Use of LSD in Psychotherapy and
Alcoholism, New York 1967, vilken bok, med
trettiosex publicerade foreldsningar till ett om-
tang av ndra 700 sidor och med maingder av
referenser, av Grof anses utgdra en helt ut-
mirkt Oversikt over denna del av forsknings-
faltet.

De resultat man natt med drogforskning for-
tjanar all uppmérksamhet. Med hel eller delvis
bestdende verkan — i viss utstrickning beroen-
de pa uppfoljningen av experimenten — kan
en minniskas personlighet genomga en férind-
ring med t.ex. den foljden att alkoholism Gver-
vinnes. Det ar vidare mojligt att med tre-fyra
drogupplevelser hjidlpa en cancerpatient till av-
sevird lindring fran smirta och depression un-
der en period av ndra tvd ar. Det ar ocksa
mdjligt att med psykedeliska droger frammana
en religios upplevelse, vilken for den upplevan-
de individen kan bli till s& avgtrande betydelse,
att upplevelsen — liksom W. James’ exempel
om “sudden conversion’ — verkar en helt for-
andrad och direfter bestdende totalrekation pa
tillvaron.

I detta sammanhang papekar Grof att psyke-
deliska droger utgor en speciell klass av psyko-
farmaka, som ej far forvixlas med rogivande
medel, med stimulantia (t.ex. amfetamin), med
antipsykotiska medel eller med narkotika (t.ex.
opium). Psykedeliska droger (t.ex. LSD, meska-
lin, psilocybin), dr —- enligt hans mening —
i motsats till egentliga narkotikapreparat inte
fysiskt vanebildande och medfér helt andra
psykologiska upplevelser dn andra grupper av
droger. Hir skiljer man pa fem huvudarter av
potenticlla psykedeliska drogupplcvelser, redo-
visade t.ex. av Pahnke, W. N., LSD and reli-
gious experience, in Leaf, R., Debold, R., (eds):
LSD, Man and Society, 1967: 1. Den psyko-
tiska psykedeliska upplevelsen, laddad med
fruktan &nda till panik, vidare karakteriscrad
av paranoida forestédllningar, depressioner, sam-
vetskval m.m. 2. Den kognitiva psykedeliska
upplevelsen, kannetecknad av dominerande
ljusa tankar. Individen ser sina problem ur
hittills okdnt perspektiv. 3. Den estetiska psyke-
deliska upplevelsen, karaktriserad av intensifie-
ring av alla sensoriella modaliteter. Ljud kan
bli ”’synliga™, blommor och stenar visar pitag-
liga livstecken, fantastiska scenerier framtrider
etc. 4. Den psykodynamiska psykedeliska upp-
levelsen, karaktieriserad av ett dramatiskt féran-
de till medvetandesplanet av ting, som tidigare
varit, med psykoanalytiskt sprakbruk, o- eller
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formedvetet. 5. Den femte typen av psykede-
lisk upplevelse har benimnts pa olika sitt:
psykedelisk topp (peak), kosmisk, transcendent
cller mystisk.

Den psykedeliska drogforskningen har, som
ovan antytts, ej endast visat nya vigar inom
psykiatrin. Ocksa t.ex. for religionspsykologin
har nya forskningsperspektiv plotsligt framtritt.
En religionspsykolog, som tidigt insag detta, &r
den amerikanske forskaren W. H. Clark. Mel-
lan 1961 och 1969, utgivningsaret for Chemical
Ecstasy, Psychedelic Drugs and Religion, stu-
derade han oavbrutet, tillsammans med andra
forskare, pi experimentell vidg framkallade
upplevelser genom bruk av psykedeliska dro-
ger. Hans undersdkningar av religidsa upp-
levelser #dr synnerligen intressanta och kan
ndppeligen limna nigon ldsare oberord.

Clark inleder sitt arbete med en uppgorelse
med de manga kritiker, som, genom en Over-
betoning av enbart farorna med drogexperi-
menten, visar den storsta motvilja mot denna
typ av forskning. Kritiken galler i forsta hand
drogupplevelsernas skiftande och ofGrutsédgbara
karaktar. Naturligtvis fornekar ej Clark det be-
riattigade i denna kritik, och han titligger dven,
att individernas reaktioner pa drogerna ir “as
unpredictable as human nature in its manifold
complexities, both conscious and unconscious”.
(Hér kan man dra sig till minnes Aldous Hux-
leys besvikelser over meskalinets oforutsigbara
verkningar. Han hade véntat att bli ford in i en
mystisk upplevelse av ett visst slag, men ernar
nagonting helt annat.) Med stor skdrpa dekla-
rerar Clark sin uppfattning: “There are dangers,
but the warnings have largely come from those
who have seldom, if ever, observed an admini-
stration from the beginning to end, have not
followed up a random sample of psychedelic
pilgrims and, above all, have never tried the
drugs themselves. They have been content with
scientific hearsay; they have refused to look
through Galileo's telescope!”

De faror vid experimentell anvdndning av
psykedeliska droger som kan foreligga, blir
genom noggrannaste kontroll fore, under och
efter ’the sessions’ forebyggda med sékra re-
sultat som foljd. S. Grof, som f.6vr. under 1973
utger ett arbete med titeln Agony and Ecstasy
in Psychiatric Treatment: Theory and Practice
of LSD Psychotherapy, har utforligt beskrivit
den noggrannhet och forsiktighet som omger
varje enskilt experiment, och han kan ocksa
framldgga resultat, som visar att mellan 1963
och -70 mer dn 300 patienter blivit behandlade
med LSD utan ett enda fall av langvarig psy-
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kisk eller fysisk skada. T sin introduktion till
den tyska utgdvan av Clarks bok, tar W. .
Revers (innehavare av ldrostolen i psykologi i
Salzburg) upp till behandling den kritik, som
riktats mot Clark med avseende pa hans libe-
rala instdllning till drogforskningen och dess
moijligheter. Revers avfiardar kritikerna genom
att visa och kategoriskt hiavda, att de inte vet
vad de talar om. Ett motangrepp mot den Kkli-
niske psykologen W. W. Lippert ir belysande
for den spanning som alltfort priglar debatten
kring drogforskningen. Lippert vill, genom hin-
visning till experiment med rattor, dir uppgif-
terna visar, att LSD medfdr hjidrnstdrningar
som resulterar i hallucinationer, varna for det
rattfardiggdrande av drogbruk, som han menar
Clarks bok dr ett exempel pa. Vidare vill han
artskilja upplevelser framkallade genom droger
fran religiosa upplevelser, och han papekar, att
drogerna ej kan vara ett medel att vinna till-
gang till Gud. Revers’ svar avvisar Lipperts
synpunkter och markerar didrjamte en annan
psykologisk forskningsinriktning: “’Ist es so eo
ipso klar, dass wir in Rattenexperimenten er-
fahren koénnen, wie sich die Dinge im Innen-
leben des Menschen verhalten? Ist es so ganz
gleichgiiltig, wer das ist, der LSD nimmt, und
warum er das tut? Sind wir den Ratten @hnlich
genug, um sie danach fragen zu kénnen? Und
steht es dann wirklich so bombenfest, dass re-
ligidse Erklarung grundsitzlich nicht am Platz
ist, wenn wir von Biochemie sprechen? — ——
Und hat Clark wircklich behauptet, Gott werde
durch Drogen verfiigbar? Das ist er gewiss auf
keinen Fall, und das lidsst sich wahrscheinlich
sogar beweisen.”

For forstaelsen av Clarks bok torde det vara
oumbirligt att kidnna till den speciella hidndelse
i drogforskningens historia. som sammanhénger
med den ovan namnde T. Learys vetenskaps-
utdvningar vid Harvard och som pé allvar ut-
loste kritiken mot den nya drogforskningen.
Clark, som fick sitt intresse for denna forsk-
ning vickt just genom Leary och som &ger god
insikt i det hindelsefériopp, som slutade med
Learys avskedande fran Harvard 1963, har
dgnat saken ett sdrskilt avsnitt i sin bok ("The
Harvard Incident”).

1960, samma &r som Leary erhdll en hogre
akademisk tjanst i klinisk psykologi vid Har-
vard, provade han pa sig sjdlv effekten av den
fran gammal mexikansk kultur kinda heliga
svamp, som innehéller drogen psilocybin. Nis-
tan omedelbart insdg han vad denna hallucino-
gen och senare dven vad LSD kunde betyda
for psykoterapi och religion. Hans bekantskap

med psilobycin innebar ocksa for honom vad
man kan kalla en omvindelse, och det ir i lju-
set hirav som man har att betrakta de fortsatta
hindelserna vid Harvard. Learys hela intresse
riktades nu mot de psykedeliska drogerna och
dessas mojligheter att pa ett skapande sétt for-
iandra manniskonaturen samt de sanningar om
det minskliga psyket, till vilka drogerna kunde
ge tillgdng. Han blev nu i forsta hand ej veten-
skapsman inom sitt fack, utan snarare mystiker,
poet, religios ledare och samhallskritiker.
Manga studenter sokte sig till hans undervis-
ning och efterhand borjade han dven med dessa
utfora psykedeliska drogexperiment. Detta se-
nare faktum samt det missionerande sitt, pa
vilket Leary vidareforde sina teorier om dro-
gernas betydelse, blev upphovet till mycken
kritik mot Harvard fran studenternas forildrar
och fran allménheten. Att Harvards rykte plots-
ligt stod pa spel dr uppenbart. Den aktion, som
universitetet nu vidtog for att fa slut pd Learys
verksamhet, 4r pA minga punkter svaroverskad-
lig, men hela aktionen luktar pd minga punkter
illa och — som Clark framhaller — dess "re-
percussions are not likely to be stilled during
the present generation”. Man hade svart att
filla honom for hans experiment med droger-
na. D4 han &r borta fran universitetet pa grund
av en resa under pigiende termin, till vilken
bortvaro det rader delade meningar om huru-
vida han hade tillitelse, beslutar universitetet
emellertid, i hans frinvaro och utan att han
pad nagot satt far mojlighet forsvara sig, om
hans avskedande — pa grund av otillaten borto-
varo under pigaende termin! Clark vill soka
undvika ett stdllningstagande i fragan och han
framlidgger objektivt fakta i savél universitetets
som Learys agerande. Det bjuder dock Clark
emot att stillatigande ahora alla de invektiv,
som riktats mot Leary. I brev till mig (av den
2/2 -72) skriver han: "Many say that the drugs
have destroyed his (Leary’s) mind. I spent 4
days at his home when preparing my book,
and I can say, that this is utter nonsense. 1f
anything his mind is keener than when he was
at Harvard.” Leary och m3nga med honom ser
universitetets aktion som ett allvarligt slag mot
den akademiska friheten. 1 hans ivriga missio-
nerande aterfinner man en sats, sannolikt far-
gad av desillusioner om det etablerade univer-
sitetsvdsendet: "Don’t trust anyone over thirty!”
Harvarduniversitetets aktion mot Leary fick
motsatt verkan mot vad man avsdg. Leary blev
dirigenom kdnd over hela virlden. Det torde
vara svart och dven oriktigt att studera den
moderna drogforskningens utveckling utan kun-



skaper om Learys bidrag hartiil. Clark visar
detta tydligt i sin bok. En god inblicik i Learys
utveckling och teorier kan erhallas genom stu-
dium av — férutom ovan ndmnda arbeten —
Interpersonal Diagnosis of Personality, 1957
(skriven fore hans omvidndelse genom psilocy-
bin), The Religious Experience: Its Production
and Interpretation. Psychedelic Review, Vol. 1,
3, 1964 samt det vilkdnda arbetet High Priest,
1968, ddr han inspirerande redovisar sin syn pa
drogernas betydelse.

Den kritik mot psykedelisk drogforskning,
som séledes bl.a. Leary vickt, samt den kritik
som helt visst var att vénta, nir denna forsk-
ning sammankopplades med religidsa upplevel-
ser, gjorde att Clark ej kunde rikna med med-
vind, da hans bok skulle komma ut. Han stod
pa visst sdtt i samma beldgenhet, som di James
en gang hade att formedla sina religionspsyko-
logiska foreldsningar till ett i bestimt avseende
fastldst och skeptiskt auditorium. Pa samma
sitt som James har dock Clark sokt 1osa dessa
svarigheter genom den pedagogiska metod, som
innebdr att man fangar ldsekretsens intresse
och avvidpnar dess motvilja genom att driva
framstillningen s, att ldsaren stdndigt far moj-
lighet att kdnna igen sin samtid och i viss ut-
strackning sig sjilv, sitt tdnkesdtt och sina kun-
skaper, i det som forfattaren steg for steg for in
honom i.

Clark borjar med att stipulera en religions-
definition, ddr han med religion menar *the
inner experience of the individual when he
senses Ultimate Reality, particularly when this
experience is confirmed by the attempts of the
individual to harmonize his life with the Reality
he senses”. Utifran denna bestimning vill Clark
visa, att upplevelser framkallade gcnom psyke-
deliska droger och sadana upplevelser, som av
religionshistorisk tradition hdnfdrts till mysti-
ken, foreter pA méanga punkter pafallande lik-
heter. (Bland de foredrag S. Grof holl 1970
i samband med the Second Interdisciplinary
Conference on Voluntary Control of Internal
States finns ett, Beyond Psychoanalysis: IV.
LSD Psychotherapy and Human Culture, i vil-
ket han genom exempel fran alla storre histo-
riska och nu levande religioner markerar sé-
dana element, som synes vara jimforbara med
karakteristika i LSD-upplevelser.) Darmed 6pp-
nar sig mdjligheter for religionspsykologin att
pa experimentell vdg studera vad en “mystisk”
upplevelse innebar och hur individen fungerar
under upplevelsetillfillet. Det dr dessutom ett
obestridligt faktum att manga minniskors reli-
gibsa omvindelser skett just under bruket av
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droger. Ocksa dirfor kan ej religionspsykologin
undvara studier inom detta filt.

Clark framhaller ocksd, att drogupplevelserna
pdminner till sitt innehall frimst om Oster-
landsk mystik (vilken han beskriver i linje med
vad Soderblom framdrog som typiskt for odnd-
lighetsmystiken) och detta forklarar det intresse
for osterlandet, som finns hos den drogmed-
vetna, religidst vickta ungdomen. Osterlandet
star hir som foretradare for icke-rationell (ej
irrationell!) religion i motsats till vasterlandsk
rationell religionsuppfattning, dir mystiska upp-
levelser ndstan alltid varit foremal for skep-
ticism och fordémande.

I tva kapitel efter varandra stéller Clark fram
exempel pa kraftiga upplevelser av mystisk art,
forst sddana som tillkommit med hjilp av dro-
ger och darndst droginducerade. I det forra
kapitlet anfor han Jesajas upplevelse i templet
(Jes. 6:1—8), Blaise Pascals livsavgdrande
mdte med Gud den 23 november 1654, den
senmedeltida mystikern Jan van Ruysbroecks
kosmiska enhetsupplevelser samt en nu levande
mainniskas sporadiska upplevelser. I en jim-
forelse mellan dessa exempel och ett varierande
urval av upplevelser framkallade av droger,
exempel bade frén hans egna fall och fran i
forskningslitteraturen anfoérda fall (bl.a. fran
det av honom rekommenderade arbetet Mas-
ters, R. E. M. & Houston, J., Varieties of
Psychedelic Experience, 1966), vill Clark visa
pa de manga markanta likheter som finns mel-
lan de bada grupperna. Han ndjer sig dock
hdr med att framhédva vissa gemensamma hu-
vuddrag: den helt avgorande betydelse upp-
levelsen har for individens- nu och framtid,
det genomgdende draget av vad R. Otto be-
namner mysterium tremendum, vidare upple-
velsen som liggande utanfor det normalt vakna
medvetenhetsplanet, visioner, Overnaturlig kun-
skapsformedling m.m. 1 detta sammanhang for
Clark fram en friga, som hans bok vill vicka
om #n ej besvara. Ar det mdjligt att med hjilp
av droger ej endast studera det religiosa med-
vetandet, utan ocksd forandra méinniskor och
dirigenom hjilpa dem ur lidande? Clark ténker
dirvid bl.a. pA de redan ovan antydda fram-
gingarna i samband med alkoholismens pro-
blem, pd den vdg bort frdn kriminalitet, som
Kristus-visioner genom drogexperiment inne-
burit for fingelsestraffade minniskor samt pa
Grofs forskningar (bl.a. redovisade i den myc-
ket innehallsrika artikeln Use of the LSD 25 in
Personality Diagnostics and Therapy of Psycho-
genic Disorders, ingdende i det ovan av H. A.
Abramson utgivna arbetet 1967, sid. 154—85)
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med syfte att hjdlpa manniskor ur konflikt-
situationer genom drogexperiment, dar forlop-
pet skrider via upplevelsen av "ego death” till
“ego rebirth”. Utsuddandet av “det gamla
jagets” grianser dr fOrutsittningen for upplevel-
sen av “frilsning”, upplysning”, “nirvana”. ..

Det mest tydliga beviset for att psykedeliska
droger, under vissa omstdndigheter, kan med-
fora djupgéende religiosa upplevelser, ir en-
ligt Clark “the Good Friday Experiment”.
Detta experiment var foremal for behandling
i en doktorsavhandling 1964 av W. N. Pahnke
— numera i samma forskarteam som Grof —
med titeln Drugs and Mysticism: an Analysis
of the Relationship Between Psychedelic Drugs
and Mystical Consciousness. Tjugo forstaars
teologie studerande utgjorde experimentgrup-
pen. Av dessa fick hilften trettio mg psilocybin
och den andra hilften till synes likadana men
oladdade piller. Detta ordnades sa, att experi-
mentledaren och studenterna forst efter hela
experimentets genomforande fick veta vem som
erhallit drogen. Efter en drygt tva timmar lang
Good Friday-gudstjinst, fick samtliga avge
muntliga (bandupptagningar) och skriftliga rap-
porter. Resultatet visade en skarp skillnad mel-
lan de tvd grupperna. Endast de som tagit den
psykedeliska drogen erhdll djupgiende mys-
tiska upplevelser, medan dvriga ej funnit guds-
tjansten vara annorlunda an vanligt. T.o.m. ett
halvar senare var det fortfarande litt att skilja
mellan de tvd grupperna. De, som upplevt
gudstjinsten ett halvar tidigare under péver-
kan av drogen, kunde i flera fall rentav mar-
kera upplevselsen sdsom begynnelsen till en ny
totalreaktion pa tillvaron.

Nu &r emellertid, som ovan antytts, drog-
experimenten ingalunda fria fran faromoment.
Clark papekar dock, att under fOrutsittning
att experimenten sker under ledning av exper-
ter, kan allvarliga biverkningar av drogerna i
stor utstrackning elimineras. Han avvisar sa-
som helt oriktigt det vanliga péstdendet, att
LSD framkallar hjdarnskador. Det skulle da fin-
nas storre mojlighet, att de psykedeliska dro-
gerna har fordarvlig effekt pd kromosomerna
och, i vissa fall, kan medfora genetiska skador.
Detta dr dock en omtvistad fraga. Clark hdn-
visar till ett forskningsresultat, vilket pa intet
sitt ger anledning misstdnka sadana skadeverk-
ningar. Vad for Ovrigt galler de psykedeliska
drogernas biverkningar ma hénvisas till den
betydelsefulla artikeln av Sidney Cohen i Jour-
nal of Nervous and Mental Disease 1960, Ly-
sergic Acid Diethylamide: Side Effects and
Complications.

Experimentellt terapeutiskt arbete med psyke-
deliska droger (speciellt LSD) indelas i tre hu-
vudtyper, vilka samtliga finns beskrivna i det
av H. A. Abramson utgivna arbetet och vilka
Grof bendamner: 1. psycholytic therapy, 2. psy-
chedelic-chemotherapy och 3. psychedelic-peak
therapy. Det ar den senare, som huvudskaligen
beskrivits ovan. Den forstnamnda huvudtypen,
ddr man arbetar med endast sma doser av dro-
gerna och med langsiktig behandling av varje
enskilt fall, med syfte att bringa i dagen stoff
fran minniskans omedvetna, vilket kan analy-
seras psykodynamiskt, har i forsta hand sina
foretradare i Europa. Den kanske mest kidnde,
Hanscarl Leuner (Gottingen), har latit trycka
ett foredrag i tionde bandet av Archiv fiir
Religionspsychologie (1971) med titeln Die
Halluzinogenwirkung und ihre religionspsycho-
logische Bedeutung. Liksom Clark framhiver
Leuner det faktum, att upplevelser framkallade
av psykedeliska droger ofta visar odiskutabla
likheter med vad t.ex. kinda mystiker markerar
som typiskt for sina upplevelser. Han avslutar
sitt foredrag med orden: "Wir sollten also auf-
geschlossen bleiben dafiir, dass diese neuen
Substanzen uns in der Tat Dimensionen er-
schliessen, die bis vor kurzem unantastbar oder
zumindest der breiteren Erfahrung unerschliess-
bar zu sein schienen.” I den efter foredraget
foljande diskussionen gor bl.a. Hjalmar Sundén
ett intressant inldgg, i vilket han framhiver si-
som viktigt ett visst drag i forskningsresultaten
med psykedeliska droger, ndmligen betydelsen
av en religios tradition sadsom grund for en
drogupplevelse av religios art. Hir ma dock
iven papekas de hos Clark redovisade fallen,
dir ateister genom psykedeliska droger erhdllit
religiGsa upplevelser.

Leuner vet, liksom t.ex. dven Clark, att en
drogupplevelse sdsom andra mystiska upplevel-
ser till sin karaktdr dr outsdgbar. Vad som &r
gammalt och vad som 4r nytt stoff i upplevel-
sen kan vara omdjligt att fastsld. Ord formar
ej tolka allt som sker. Att upplevelsen oftast
préaglar bestende intryck hos individen i fraga
och ofta verkar en fullstindig foridndring i re-
ligiost avseende dr dock uppenbart. I avslut-
ningskapitlet i Chemical Ecstasy summerar
Clark: ”"Most of what I have learned about
religion at first hand I have learned from my
encounter with the psychedelics.”” Han avser
dirmed ej endast sina studier av olika fall. Han
har ocks& prévat drogerna pa sig sjalv: ”As a
scholar, I have learned at least as much, though
not more, from my six ’trips’ as I have from
all the plodding study in my field of the psych-



ology of religion. The two are differing roads
which complement one another.”

Clarks arbete #r vilskrivet och fiingslande.
Referenser i notapparaten och i slutet av boken
(forsedda med kommentarer) ger at lasaren en
mojlighet att snabbt finna relevant litteratur for
ett visst avsnitt, som kanske sdrskilt intresserat.
(Utover ovan angivna tidskrifter bor — Clark
markerar denna sirskilt — nidmnas Psychedelic
Information Center Bulletin.) Genom fram-
hidvande av sdvdl faror som virden med de
psykedeliska drogerna, vill Clark i forsta hand
fora fram de mojligheter i olika avseenden,
som drogerna innebidr. Overtygad om mysti-
kens centrala plats i religionen, vill Clark med
sin bok understryka vikten i James' ord: “den
personliga religiGsa erfarenheten har sin rot och
sin medelpunkt i mystiska medvetenhetstill-
stdnd”. Sddana tillstind kan erhillas, spontana
eller odlade, utan hjidlp av droger. Clark och
andras arbeten visar dock att de dven kan nas
med kemiska medel. Detta dr forskningsresul-
tat, som religionspykologin méste ta hinsyn till
och arbeta med.

Hans Akerberg

FoLkE BOHLIN: Liturgisk séing i svenska kyrkan
1697—1897. Mit einer deutschen Zusammen-
fassung: Liturgischer Gesang in der Schwe-
dischen Kirche 1697—1897. 63 s. Lund, CWK
Gleerup, 1970. [En i vissa avseenden utvidgad
sammanfattning av forfattarens fyra uppsatser:
Inledning till Johan Lindells Missan korteligen
Abo 1784, Uig. i faksimil, Uppsala 1968. Lau-
rentius Petri sdllskapets urkundserie. 9. — Ett
liturgiskt sanghdfte fran Abo. Svenskt guds-
tjanstliv 43, 1969, s. 35—63. — Huaeffner och
mdssmusiken. Kyrkohistorisk arsskrift 69, 1969,
5. 174—202. — Melodier till julepisteln i svensk
tradition. Lund 1970. Laurentius Petri séllska-
pets urkundserie. 11.]

De béda artal, som markerar det i Folke Boh-
lins avhandling behandlade skedet av svenska
kyrkans gudstjdnstliv, hdnvisar till tvd bety-
delsefulla hindelser. Ar 1697 utgavs den koral-
psalmbok, som for lang tid framat blev offi-
ciellt bestimmande for psalmsingen och for
gudstjinsten Overhuvud. Atergivningen hir av
massordinariets melodier kan delvis ses som ett
komplement till handboken 1693. Vad det se-
nare artalet, 1897, betrdffar, sa innebar mass-
musiken detta &r en betydelsefull nvansats,
samtidigt som det gamla recitativa sangsittet
av boner och texter avskaffades.
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Avhandlingen bygger som ovan ndmnts pé
fyra uppsatser av forfattaren, vilka var for sig
belyser amnet och presenterar forut okint ma-
terial. Den forsta behandlar och éterger i faksi-
mil Johan Lindells Missan korteligen Abo
1784. Denne Johan Lindell (1719—1787) var
domkyrkokantor i Abo och director cantus vid
Abo katedralskola. Det arbete som Bohlin dra-
git fram ur glomskan, och vars fullstindiga
titel ar Massan korteligen med noter och tact
utford jamte &tbdrden, avviker pd négra punk-
ter frAn méssordningen i handboken 1693. Av-
vikelserna gillde forutom detaljer i musiken
exempelvis forekomsten i Lindells méssa av
annu ett credoalternativ, namligen d@nnu en
psalm, 1695 &rs psalmbok nr 8, Uppéd Gudh
Fader jagh fast troor, utéver Luthers trospsalm
och Nicaenum, samt vissa detaljer bl.a. ifriga
om Gloria-momentet och kollektbdnen.

Lindell synes enligt Bohlin ocksa vara utgiva-
ren av ett odaterat liturgiskt singhéfte fran Abo,
ett annat litet tryck pa atta oktavsidor men
utan titel. Det hiarrér formodligen fran tiden
mellan 1770 och Lindells dédsar 1787, troligen,
som Bohlin visar, fran 1770-talet. Singhiftet
har patriffats i tvd exemplar, i universitetsbib-
lioteken i respektive Helsingfors och Uppsala,
och har haft melodierna for kdrens sdng som
huvudmotiv, dven om de ej fanns tryckta pa
notlinjerna. I uppsalaexemplaret finns noter
inforda for hand. Haftet inneholl silunda de
sangpartier, for vilka kantorn hade huvud-
ansvaret, medan Missan korteligen var avsedd
for préasten. Sdrskilt denna sistndmnda hade
enligt Bohlin framfor allt ett pedagogiskt syfte.
Lindell var séngldrare for de blivande praster-
na vid Abo katedralskola, och bada hiftena
har sannolikt, framhdalier Bohlin, i lika hog
grad hort hemma i katedralskolan som i dom-
kyrkan. Virdet av de bada undersdkningarna
ligger redan diri, att en gammal liturgisk-musi-
kalisk lokaltradition blir belagd. Undersok-
ningen av sanghdftet har dven samband med
fragor om det begynnande orgelackompanje-
manget av sangen. Men dessa aktualiseras sdr-
skilt genom den handskrivna, med 62 melodier
forsedda orgelkoralbok, som pa Lindells tid
anvindes 1 Abo domkyrka. Den har beskrivits
av Ingeborg Lagercrantz i Svensk tidskrift for
musikforskning 1949 och upptar melodierna till
ett eller flera av alternativen for gradual i 1693
ars handbok. Melodien till pingstpsalmen 178,
Wij begé nu then hugnelig tijd, 4r inskriven i
orgelkoralboken frin Abo senare och av annan
hand. Enligt Bohlin tyder uppstillningen i
denna koralbok under vissa forutsdttningar pa
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att endast Gloria- och gradualpsalmerna ackom-
panjerades med orgel. Forfattaren kompletterar
namligen Lagercrantz framstillning pa ett be-
tydelsefullt sdtt genom att visa att abokoral-
boken aterger melodierna i en i stort sett obru-
ten handboksordning, alltsd efter kyrkoaret.
Den sista melodien avser 4 sondagen efter Tre-
faldighet. Efter noterna for respektive gradual-
psalmalternativ riknas i Abokoralboken upp
inledningsraderna till 6vriga psalmer, som en-
ligt den gidllande koralpsalmboken skulle
sjungas till samma melodi. I motsats till Tobias
Norlinds asikt att “rent liturgiska rester” i ko-
ralpsalmboken sjongs utan orgel, medan psal-
merna annars enligt koralhandskrifternas vitt-
nesbord ett stycke in pa 1700-talet borjade
ackompanjeras och att silunda melodiens ka-
raktdr harvid var avgérande, anser Bohlin att i
Abo den liturgiska funktionen kan ha varit be-
stimmande nér det gallde orgelns medverkan.
Men denna slutsats dr nagot oviss. Som for-
fattaren sjalv papekar dr en fOrutsédttning den
att organisten inte darjamte har anvént nagon
annan koralbok och att héftet i sin helhet ar
bevarat.

De bada abohiftena, Missan korteligen och
det som hidr har kallats liturgiskt sdnghifte,
utgdr stadier pa viagen mot den anonyma och
inofficiella Svenska missan, Stockholm 1799.
Den var som Bohlin visar resultatet av ett sam-
arbete mellan J. C. F. Haeffner och Olof Ahl-
strom. Har hade pristens och kdorens sjungna
misspartier sammanfogats till en enhet. Pris-
tens séngpartier hade en utsirad form och var,
som Haeffner 1817 forklarade, upptecknade
av Ahlstrom efter muntlig stockholmstradition,
sd som en icke namngiven hovpredikant, som
ansags vara samtidens mest bekante “kdnnare
av missan”, utforde dem. De melodiska par-
tierna for koren, frimst Kyrie och Agnus Dei,
hade av Haeffner 1799 arrangerats fyrstim-
migt, nagot som i Sverige var en nyhet. Melo-
dierna i massan 1799 anslot sig till praxis i
stockholmskyrkor.

Bohlins undersokning Haeffner och miss-
musiken ger liksom exempelvis hans teckning
av Haeffner i Svenskt biografiskt lexikon en
delvis ny bild med bl.a. nya fakta om hans an-
stdllning och verksamhet som organist i Tyska
kyrkan 1781—1793. Han tog intryck frin
ménga hall, sedermera bl.a. frin den nyroman-
tiska kretsen i Uppsala och dessutom sarskilt
frdn Samuel Odmann. Den #ndrade instillning
till Svenska maissan 1799, som Haeffner, sedan
1808 universitetskapellméstare i Uppsala, till-
kdnnagav i sin tvdligen tillsammans med W. F.

Palmblad forfattade artikel i Elegant-Tidning
den 18/7 1810 och sedan i det forslag, som han
pa drkebiskop Lindbloms uppdrag foljande ar
framlade, berorde framfor allt pristens sang-
partier. Haeffner ville nu atergd till vad han
ansdg vara den svenska reformationstidens
sdng. Han hinvisade dven i en artikel 1813 i
Svensk litteraturtidning till Thomissons danska
psalmbok 1569 med ett ddrifrdn hamtat luther-
citat om fyrstimmig psalmsing. Thomisspn
var sdlunda ndmnd av Haeffner redan fore
1817, vilket kunde tilliggas. Haeffners 1810
tillkdnnagivna @ndrade instillning i forhallande
till Svenska missan 1799 berorde framfor allt
Ahlstroms rikt utsirade formler for préstens
sangpartier. Detta var samtidigt en grundin-
stillning som Haeffner for koralarbetets vid-
kommande hade givit uttryck at redan 1783
och som innebar att man skulle tervinda till
vad som ansags vara reformationstidens kyrko-
sang. Men Haeffners forslag av 1811, som slut-
ligen med smirre dndringar fdljande ar till-
styrktes av Musikaliska Akademien, vann inte
Kungl. Maj:ts gillande. Hans massbok blev si-
lunda ej anbefalid till allmidnt bruk i fGrsam-
lingarna.

Med anledning av detta misslyckande utgav
Haeffner 1817 sitt forslag fran 1812 med vissa
andringar. Foljande &r utgav Ahlstrom en
massbok, som hade anpassat missan fran 1799
till 1811 ars handbok. Mot Ahlstroms konser-
vativa, traditionsbevarande linje ifriga om
pristens recitation stiller forfattaren Haeffners
historicerande reformlinje, dven om denna var
mildrad i atergivningen frdn 1817. Haeffners
och Ahlstroms missbocker kom att inleda en
rad privatinitiativ fram till den officiellt fast-
stillda Musiken till Svenska Maissan 1897, en
bilaga till 1894 ars handbok. Hir avbrots ifriga
om recitationen en tradition dnda frin medel-
tiden, och det hor till fértjinsterna i den fore-
liggande avhandlingen att ytterligare ha klar-
lagt denna utveckling.

Bohlin visar ocksd att Haeffner bade 1811
och 1817 hade forsett priastens singpartier med
orgelbeledsagning samt berdr vidare forekoms-
ten av tva- eller flerstaimmig missning. Som
beldgg for att priaster under Haeffners livstid
missade tillsammans tvastimmigt anfores en
brevnotis av Adolph Torneros 1826 fran Hel-
gesta, S6dermanland. Enligt Johan Holmbergs-
sons almanacksanteckningar (LUB) missade
f.0. i en ej namngiven stockholmskyrka tva
prister nyarsdagen 1833 Helig, Helig, Helig &r
Herren Gud allsmiktig. Forfattaren framligger
den intressanta hypotesen att det kan finnas ett



mojligen bidragande samband mellan Kungl.
Maj:ts forsvar 1812 for det allmint brukade
sangsittet 1 madssan 1799 sidsom invant och det
sdtt, pa vilket Haeffners koralbok gavs ut 1820
sdsom gillad och antagen endast av psalmboks-
kommittén.

Ett speciellt intresse tilldrar sig den sista un-
dersokningen. Hir behandlas det gamla svenska
bruket att lekmin sjong julepisteln, ett forsk-
ningsomrade som forut av savil liturgiken som
musikvetenskapen ldmnats sa gott som helt
obeaktat. Huvuddelen av undersGkningen ut-
gores av atergivningar av dessa melodier, i de
flesta fall med Jesajas 9 v. 2—7 som text. Fran
slutet av 1500-talet kunde texten ocksd vara
himtad fran Hebr. 1 v. 1—12. I stor utstrack-
ning har dessa epistlar tidigare sjungits av soc-
kenvandrande djaknar eller av forsamlingarnas
egna kyrkosingare. De atergivna melodierna
hiarstammar i man som de kunnat ursprungs-
bestimmas fran Gaistrikland-Hélsingland eller
Dalarne. Aldsta melodibelagget hirrér fran
borjan av 1800-talet, det yngsta fran 1944.
Metoden att med uppgifter och notiser fran
olika hall soka fa en bild av hur kyrkans sang
har fungerat i praktiken &r savil ur liturgisk
som hymnologisk synpunkt av storsta intresse.
Traditionen med djdknarnas eller klockarens
epistelsdng pi juldagen sokte man i Abo stift
enligt vad forfattaren hér visar avskaffa redan
vid mitten av 1700-talet, och utvecklingen ir i
detia fall fullbordad i den av dévarande dom-
kyrkoorganisten i Stringnds C. L. Lindberg
1858 utgivna Altarbok. Den innchaller noter
till julepisteln ur Jesajas att sjungas av pristen
vid juldagens hogmissa. Episteln kunde enligt
1811 4rs handbok sjungas eller lisas. Den sa-
lunda beskrivna lekmannatraditionen i anslut-
ning till julepisteln utgdr ett intressant faktum.
Bohlin anser att seden, kanske med ursprung i
medeltidens julnattsméssa, atergick pa refor-
mationstidens juldagsmatutin, ur vilken den
senare ottesangen vixte fram.

Folke Bohlins undersdkning av den liturgiska
singen i svenska kyrkan ir ett omfattande och
synnerligen noggrant forskningsarbete, betydel-
sefullt inte minst genom alla de nya perspektiv
som det ger. Genom att i forsta hand utnyttja
andra killor 4n de vedertagna kyrkliga bocker-
na och forordningarna med deras centraldirige-
ring, som en gingse term lyder, har forfattaren
kunnat besvara viktiga fragor om hur kyrko-
sangen och gudstjanstlivet pa sina hall fungera-
de i praktiken. Aven om man sélunda bortser
frén det som i denna recension ej kunnat be-
handlas, det musikhistoriska och musikteore-
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tiska innehallet i denna musikvetenskapliga av-
handling, s& ger den dessutom som har har an-
tytts en rikedom av virdefulla uppslag for den
liturgiska och hymnologiska forskningen.

Allan Arvastson

Missale Aboense secundum ordinem fratrum
praedicatorum 1488. Facsimile. Postscriptum
och index generalis av Martti Parvio. Helsing-
fors, Werner Soderstrom 1971. Fmk 380.—.

Missale Aboense trycktes i Liibeck ar 1488 av
Bartholomeus Ghotan. I den svenska kyrko-
provinsen hade idrkestiftet fatt sitt forsta tryckta
missale ar 1484 och Stringnids sitt missale

1487.

Abo stift foljde dominikanernas liturgiska
tradition, och det dr darfor ej dgnat att for-
vana, att Bartholomeus Ghotan tryckte tva
parallella utgavor, av vilka den ena var ett
dominikanskt missale och den andra ett mis-
sale for Abo stift.

Missale Aboense dr bevarat i fyra pergament-
exemplar och femton pappersexemplar. Samt-
liga exemplar ir defekta. Med utnyttjande av
fem av dessa exemplar har Martti Parvio re-
konstruerat missalet och utgivit detta i faksi-
mileedition och till denna fogat ett postscrip-
tum och en index generalis.

Parvio papekar, att Abomissalet skiljer sig
fran det samtidigt utgivna dominikanmissalet i
tre avseenden. Abomissalet har ett forsittsblad
med foretal av biskop Conrad Bitz daterat den
17 augusti 1488. Vidare #r det forsett med Abo
domkyrkas kalendarium och slutligen anges
sekventionariet vara avsett fér Abo kyrka. 1
ovrigt dr de bada utgavorna identiskt lika, och
det idr tydligt, att dominikanmissalet dr avsett
att brukas i de skandinaviska dominikankon-
venten.

Parvio gor i sitt postscriptum en detaljerad
jamforelse mellan kalendariet i den for den
dominikanska liturgin normerande Humberts
codex fran mitten av 1200-talet och Abomis-
salets kalendarium och helgonproprium. Denna
jamforelse bekriftar Abomissalets fundamen-
tala avhiangighet av den dominikanska tradi-
tionen. Till Humberts kalendarium fogar sig
de nya festerna som translatio Thome de
Aquino 28.1 och Thome de Aquino 7.3. Dartill
kommer de speciellt nordiska festerna som
Kanuti regis 7.1. Slutligen &terfinnes de sir-
skilda Abofesterna Henrici 20.1, Dedicacio
ecclesie 17.6 och Festum reliquiarum 9.9. Av
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jamforelsen framgar ocksa, att proprium de
sanctis innehaller betydligt fler fester in kalen-
dariet.

Ett sidrskilt intresse tilldrar sig en grupp av
ungerska helgonfester Ladislaus 27.6, Stefanus
rex 20.8 och Emericus 5.11. Parvio ser i fore-
komsten av dessa ungerska helgonfester ett
resultat av Daniel de Eghers revisionsarbete.
Biskop Conrad Bitz hade ndmligen anfortrott
korrigeringen av missalets text infor tryck-
ningen it dominikanen Daniel de Egher, teolo-
gie professor vid Paris universitet. Parvio for-
modar, att Daniel var ungrare till bdrden,
hiarstammande fran den ungerska staden Eger,
vilket gor hans intresse for ungerska helgon
begripligt.

Efterskriften foljes av ett detaljerat register
uppstillt efter samma system som i faksimile-
upplagan av Missale Lundense 1514. Editionen
ir darfér mycket hanterlig for forskaren.
Faksimileutgavan av missale Aboense ansluter
sig pa ett fornamligt sitt till tidigare faksimile-
utgdvor av skandinaviska medeltida liturgiska
tryck.

Bengt Strémberg

Davip HEDEGARD-—AAPELI SAARISALO: Biblisk
uppslagsbok. En handbok for bibellisare. Fjir-
de omarbetade upplagan. EFS firlag. Malmd
1972. Kloth. ca 79: — kr, halvfr. ca 98: — kr.

Hedegard—Saarisalos uppslagsbok har utkom-
mit i tre tidigare upplagor och dr vilkand for
atskilliga bibelldsare. Den nu foreliggande fjir-
de upplagan #r reviderad i flera avseenden.
Alla artiklar har skrivits om och getts en mo-
dernare sprakdrdkt. Senare forskningsrén har
utnyttjats, och kidllhdnvisningarna har komplet-
terats. En del av illustrationerna har ocksa bytts
ut. Det dr sa till vida berittigat att tala om en
helt ny bok.

I grunddragen dr emellertid kontinuiteten be-
varad. Artiklarna &r skrivna utifrdn en med-
veten forankring i evangelisk-luthersk tro. Om
man t.ex. slar upp ordet "Réttfardiggdrelse” i
Svenskt Bibliskt Uppslagsverk finner man en
strikt exegetisk framstidllning med bl.a. redo-
visning av termens anvandning och innebord
i olika nytestamentliga skriftgrupper. I Biblisk
uppslagsbok dr i artikeln ifrdga intaget ocksd
ett utdrag ur Augsburgska bekinnelsens apologi
jamte ett langt citat av Martin Luther. Detta
kan illustrera de bigga uppslagsverkens delvis
olika karaktidr och samtidigt visa, hur de i viss
mén kan komplettera varandra.

Med sina lattlasta och innehdllsrika artiklar dr
Hedegdrd—Saarisalos arbete ett virdefullt
hjilpmedel vid predikoforberedelsen, i studie-
arbetet och 6.h. ddr man soker kunskap om
bibeln och dess virld. Bokens virde forhojs av
tva register i slutet, ett register dver behandlade
bibelstéllen och ett systematiskt sakregister.

Evald Lovestam

GrorG Cavixt: Ethische Schriften, hg. von
Inge Mager (Georg Calixt: Werke in Auswahl.
Band 3). 253 sid. Vandenhoeck & Ruprecht,
Gottingen 1970. Pris inb. DM 29,80.

Den kidnde Helmstddt-teologen Georg Calixtus
ar den som i teologin introducerat distinktionen
mellan dogmatik och etik genom att han utgav
en separat framstillning av den Kristna etiken,
Epitome theologiae moralis 1634, dir denna
framtrider som en sirskild disciplin vid sidan
av trosliran i egentlig mening. Det organiska
sambandet med dogmatiken dr dock bevarat i
Calixtus’ etik, eftersom han diri avser att be-
skriva den omvinda och troende miinniskans
handlingsmotiv och -normer med syftet att
“hon skall bevaras i trons och nadens stand”.
Senare delen av arbetet handlar om lagarna,
och dir far Calixtus tillfdlle att utveckla bade
lex natuae-tanken och den filosofiska etikens
grundsatser.

Detta idéhistoriskt viktiga kompendium i etik
bildar huvuddelen av den férst firdigstillda
volymen i en utgiva av Calixtus® verk, som
sedan linge planerats av institutionen for
kyrkohistoria vid universitetet i Gottingen.
Fru Inge Mager, som 1969 publicerade en in-
struktiv avhandling om “Georg Calixts theolo-
gische Ethik und ihre Nachwirkungen” har
ombesorjt utgivningen och skrivit en inledning
till de etiska skrifterna. Volymen innehéller
ocksd nagra mindre skrifter, bl.a. om fasta, om
rantetagande, om kejsarmaktens auktoritet.

Enligt planerna skall utgivan i 6vrigt omfatta
Calixtus’ dogmatiska huvudarbeten, hans skrif-
ter till eskatologin, till fragorna om Skriften
och om sakramenten samt arbeten som belyser
hans unionsstrivanden och hans kinda teori
om “’consensus quinquesecularis”.

Hittills har inget av Calixtus’ arbeten varit
tillgéingligt annat #n i samtida tryck. Hans er-
kdnda skarpsinne som teolog och hans bety-
dande insatser, bl.a. for tolerans i trosfragor
och for ett enande mellan konfessionerna gor
denna nyutgiva synnerligen vil motiverad.

Bengt Higglund
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