DOPET I EFESIERBREVET

AV DOKTOR THEOL. NILS ALSTRUP DAHL, OSLO

id forsta ogonkastet tycks icke dopet spela s stor roll i Efesierbrevet.

Ordet Panticpa forekommer en ging, verbet Pamtilewv Sver huvud
taget icke. Men vid ndrmare eftertanke och genomlisning uppticker man
snart, att dir finns mycket, som syftar pd dopet. Ja, jag vdgar pasta,
att i sjalva verket tankarna pa dopet ha en grundliggande betydelsz for
brevets syfte och komposition, vilket jag skall férsoka bevisa. Man brukar
siga, att Efesierbrevets tankeinnehdll kretsar om Kristus och kyrkan och
om foreningen av judar och hedningar i kyrkan. Och det dr ju riktigt.
Men man kan ocksd siga, att brevet handlar om den nya verklighet, som
dopet ger del av och de forpliktelser det fér med sig. For att visa detta
ir det mest indamalsenligt att forst ge en kort 6verblick av brevet 1 syfte
att f4 fram dopmotiven och deras betydelse i brevsammanhanget. Till
slut skall jag s& ge en kort, mer systematisk sammanfattning av tankarna
om dopet 1 denna skrift.

Efesierbrevet bestdr som bekant av tvi huvuddelar. De tre sista
kapitlen dro av formanande art. De tre forsta kunna bara med viss ritt
kallas undervisande, ty det som hir finns av undervisning ir inramat av
lovprisande och doxologi och underordnat forsikringen om tack och
forbon. Bortsett fr3n ingdngshilsningen, vars problem jag hir gdr forbi,
borjar brevet med det bekanta lovprisandet: »Vilsignad vare vir Herres,
Jesu Kristi, Gud och Fader, som i Kristus har vilsignat oss med all den
himmelska virldens andliga vilsignelse.» Till lovprisandet ansluter sig
den langa raden av satser och participkonstruktioner, som talar om Guds
garning 1 Kristus. I v. 13 f. avslutas avdelningen med uttrycket, att »i
Kristus» hava ocksd brevets mottagare »sdsom ett insegel undfitt den
utlovade helige Ande». Hir dr det for forsta gingen i brevet tydligt,
att forfattarens tankar syssla med dopet. »D3 I kommo till tron» (s8 grzk.
texten mioteboavtes) betyder detsamma som »da I bleven dépta». Tanken

6 —— Sw. teol. kvartalskr, 1945.
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om den Helige Ande som inseglet dr ett kint dopmotiv." Ocksd i det
omedelbart féregdende, dir det talas om, att vi — enligt den vanligaste
tolkningen = de judekristna — fatr var lott (&xdmpwbnuev), innebir
vil detta tanken pa dopet som en tilldelning av det himmelska arvet
(ifr Kol. 1: 12).

I avdelningen 1: 3—13 betraktad som en helhet finnas spér av ett tria-
diskt schema: forst nimnes Gud och hans eviga beslut, s Kristus och hans
girning 1 honom och till sist den Helige Ande. Man bor ligga mirke till,
att 1 det besliktade lovprisandet i 1. Petribrevet (x:3 ff.) vi ocksd ha
spar av en triadisk uppbyggning och att dir pidnyttfodelsen (i dopet)
genom Kristi uppstindelse fran de doda stdr i forgrunden. En benediktion
var fér ovrigt foreskriven redan vid de judiska dopceremonierna (»Vil-
signad vare han, som helgade oss genom sina bud och gav oss befallning
om dopet, >avm.» Bab. Talmud Pes. 7b). Och dven om tanken pd
dopet i vart brev forst tydligt framtrider i v. (11—)13, sd dro dopmotiv
antydda redan i det foregdende. Adoptionen (vioBestax v. §) och synda-
forlatelsen (v. 7) dro bdda sivil enligt paulinskt som vanligt urkristligt
betraktelsesdtt formedlade genom dopet (Gal. 3:26 f.; 4:5f.; Mk. 1:4;
Act. 2: 38 etc. Alldeles tydligt dr det, att dopet foresvivar tankarna ocksd
i Kol. 1: 12—14)." Det ligger d2 nira att anta, att redan nir det 1 v. 3
talas om »den himmelska virldens andliga vilsignelse» tinker forfattaren
péd den vilsignelse vi ha fart del i genom dopet (Nb! aorist edroyhoug).”
Orvivelaktigt syftar lovprisandet lingre dn till den enskildes upplevelse
vid dopet, det talas ju om Guds universella frilsningsverk i Kristus, sam-
manfattningen av alltet i honom. Men som si ofta kunna vi ocksd hir
iaktta korrelationen mellan det kosmiskt-universella och det kultiska,

1 Av litteraturen mi framfdr allt nimnas: F. J. Délger, Sphragis. Studien zur
Geschichte und Kultur des Altertums V 3/s, 1g11.

? Som ett exempel fr8n dopliturgierna kan anfdras: Rituale Armenorum ed.
Conybeare, 1905 (i det foljande citerad som Rit. Arm.), s. 401: (8wp droivTpdioews —
&oeotv mopantopdTey — vicleslag ydpiopa.

% Om vilsignelsen i dopet tala bl. a. Theophilus ad Autol. II 16 Otto s. 104,
Sacram. Sarap. 24, en bdn frin det euchologion, som ir infogat i den etiopiska
bearbetningen av Hippolytos’ kyrkoordning, nr. 2 hos v. d. Goltz ZKG 1906 s. 17
(= G. Horner, The Statutes of the Apostels 1904 s. 163), och den etiopiska dop-
liturgien hos Denzinger, Ritus Orientalium I 1863 s. 231 (i det fdljande: Denz.).
Kyrillos frin Jerusalem, Cat. XVIII 35 anfér hela stycket 1: 3 ff. som ett for baptitsan-
derna passande lovprisande.
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bida hir inordnade i det fralsningshistoriska »i Kristus». Genom dopet
fa de troende inseglet och underpanten pd att de som arvingar héra med
till det i Kristus sammanfattade och nyskapade virldsalltet. Genom det
foljande faller det ytterligare ljus 6ver korrelationen mellan det univer-
sella Kristusdramat och det som sker med den enskilde i dopet.

Nista avdelning bérjar i vanlig brevstil med férsikran om tack och
forbon (1: 15 f.). Jag fister uppmirksamheten pd uttrycket meowticpévoug
tobg bpbaipode THg xapding (v. 18). Duwtiopéc-motivet var ju ett av de
vanligaste dopmotiven i den gamla kyrkan, och i senare liturgier gar bonen
om att »hjirtats 6gon madtte bli upplysta» stindigt igen i1 bonerna for
baptisanderna.® Frdn forbonen glider var forfattare over till att utveckla
nagot av rikedomen i det han ber om att lisarna mitte fa ljus ull att
uppfatta (1:18—23). Hir trdder hymnstilen 4n tydligare fram i4n i
lovprisandet tidigare i kapitlet. I anslutning till Ps. 110 och Ps. 8 skildras
Kristi intronisation vid Guds hogra sida. Vi finna hir for ovrigt flera
motiv med urgamla rétter frin tronbestigningsideologien: uppvickandet
frin de doda, sjilva intronisationen, triumfen 6ver de fientliga makterna,
hirskarstillningen &ver folket-menigheten och den kosmiskt-universella
férnyelsen, som hdr samman med detta. I kap. 5 ha vi ocksd brollops-
motivet. Det ir emellertid omdjligt att hir dryfta de religionshistoriska
sammanhangen.

Det féljande, kap. 2, atergdr till att tala om, hur det som ir skett i
och med Kristus ocksd innebdr en fullstindig férvandling av brevmot-
tagarnas situation. Motsatsen mellan deras tidigare existens, det hedniska
livet i beroende av denna virldens aion och hirskaren 6ver luftens rike
4 den ena sidan och det nya livet 1 Kristus & den andra spelar en viktig
roll i brevet. Forfattaren kommer ofta tillbaka till den (2: 11 ff. 19;
4:17ff.; 5:6—8. 11). Den férvandling, som har skett, uttryckes pa
vart stille med tre verb ouvelwomoincev ¢ Xpiotd ... cuviysipev xal
cuvexdbicey v 7olg &moupaviows &v Xpioté ’Inool. Utsagorna maste
tolkas ut frdn parallellerna i Rom. 6 och Kol. 2. Visserligen saknas p3
vart stille tanken om begravningen med Kristus och dirmed den tyd-
ligaste anknytningen till dopsymboliken. Den déd de kristna iro upp-
stdndna frin adr hir icke den kultiska doden 1 dopet utan déden i synden.

4 Constistutiones Apost. VII 39:4, Kyrillos Cat. XVIII 35, Rit. Arm. s. 394,
ZKG 1906 s. 18 nr. 3 = Horner s. 163, Denz. s. 196, 199, 200, 224, 308.
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I Kol. 2 dr emellertid denna tanke sammanvivd med tanken frin Rom. 6
och knuten till dopet. Olikheten i terminologi kunde man forsoka att
forklara genom att anta skilda religionshistoriska anknytningspunkter.
Under det att tankarna i Rom. 6 har en analogi i mystens aterupplevande
av mysteriegudomens dod och uppstindelse, kunna tankarna i Efesier-
brevet snarare belysas genom orfisk-platonsk-gnostiska idéer om upp-
vickandet av sjilens gudomsgnista frdn somnen och déden i den mate-
riella virlden och dess himmelsfird." Den ndrmast till hands liggande
forklaringen av skillnaden i terminologi dr likvidl helt enkelt den, att
medan utsagorna i Rom. 6 iro utformade i anslutning till kerygmat om
Kristi dod, begravning och uppstdndelse, s3 ansluta sig orden pad vart
stille till den hymniska bekinnelsen av Kristi uppstandelse och introni-
sation. Det som skett med Kristus giller ocksd for de troende och sker
med dem i dopet, dir de bli inkorporerade i Kristus och det som skett
med honom. Till tanken att de dopta dro satta »i den himmelska virlden
1 Kristus», att de alltsi ocksa dro med 1 Kristi intronisation, kan man
hinvisa till Kol. 3:3: »Edert liv ir fordolt med Kristus i Gud.» I
Kolosserbrevet dr det ju just i detta sammanhang tal om Kristi plats
ovantill vid Guds hogra sida, liksom 1 Ef. 1: 20 i anslutning till Ps. 110.°

Orden pé vart stille ha utom frilsningshistorisk dven eskatologisk
klang, och de leda tanken fram till de troendes framtida uppstandelse
frin de déda och deras uppvickande till ett himmelskt evighetsliv. Vi
se ett tydligt exempel pd, hur kulten, hir dopet, gor frilsningshistorien
narvarande och ger del i den, samtidigt som den foregriper och ger del i
de eskatologiska hindelserna.

Orden om uppstandelsen och upphdjelsen med Kristus pragla avdel-

5 Jfr Kisemann, Leib und Leib Christi, 1933 s. 142. Kisemann ir en av de
mycket fi, som ha varit inne pi det problem jag tagit upp. Se kap. Die Bedeutung
der Taufe fiir die Dcuteropaulinen, anf. arb. s. 139—144.

¢ Till tanken p3 dopet som ascensus jfr Edsman, Le baptéme de feu, 1940, s. 48 ff.
och 134 anm. 1 och Lundberg, La Typologie baptismale dans I’ancienne Eglise, 1942,
s. 189—197. Mbdjligen dr cuvewdOioev I 2:7 att uppfatta som term foér med-introni-
sation (jfr Exc. ex Theodoto § 38, Edsman s. 18 och s. 28 anm. §). E. O. James,
Christian myth and rital, 1933, har sokt att tolka dopliturgien, likavil som andra
fornkyrkliga liturgier, sisom en intronisationsrit, beroende av gammalorientaliska kunga-
ritualer. 1 Efesierbrevet dr dock dopet en intronisation blott si till vida som den
dopte fir del i vad som skett med Kristus. Jfr dven Widengren, Religionens virld,
1945, 5. 178—137.
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uingen 2: 1—10. Andra enskildheter bekrifta, att tanken pa dopet be-
hirskar detta avsnitt. Orden i 2:4 ha nidra paralleller i 1 Petr. 1: 3 och
Tit. 3: 4 f., bidadera ord om dopet. Participet xttoBévrec 1 v. 10 tolkade
redan de grekiska kyrkofiderna (Chrysostomos, Theodoret o.a.) sdsom
syftande pa nyskapelsen i dopet.

Liksom i det inledande lovprisandet finna vi silunda i avdelningen
1: 19—2: 10 tvd tankekomplex, av vilka det forsta talar om gudsgirningen
1 Kristus under det att det andra visar, hur de troende i dopet ha fitt
del i denna gudsgirning. Det som en ging ar skett i Kristus, sker med
den enskilde, nir han blir dépt. Ut frin denna korrelation mellan det
kosmiskt-universella och det kultiska maste vi dd ocksd forstd kyrko-
tanken 1 Efesierbrevet: kyrkan ar Kristi lekamen, vars huvud, Kristus,
ir upphdjd 6ver alla makter och vildigheter, den ir hans fullhet, som
fyller allt 1 alltet (1: 22 £.), 1 och med att den r férsamlingen av de dopta.
Den ir konstituerad genom Kristi upphojelse och konstitueras pd nytt
genom dopet.

I den viktiga avdelningen 2: 11—22 piminnas ldsarna dter om den
fullstindiga forvandling av deras existens som Kristus har skapat, hir
sirskilt med tanke pi hedningarnas férhillande till Israel. Tanken pa
dopet kommer inte direkt fram. Men avdelningen inordnar sig likvil
utmarkt i den helhetssyn pd brevet jag hir sokt genomfdra. Kanske
ligger ocksd tanken pd dopet i bakgrunden redan nir den judiska om-
skirelsen kallas »sikallad» och »gjord med hinder». Dopet dr ju den
sanna omskirelsen, den som icke ir gjord med hinder och som gor till
medlem av det sanna Israel (Kol. 2:11). Intressant ir det ocksd, att
Billerbeck ™ har pavisat, att uttrycken »vara fjirran» och »bringa nira»
i judendomen anvindas om hedningarna och om att géra dem till prose-
lyter. P4 virt stille betonas, att de dopta hedningarna icke bara iro
proselyter (gerim, paroker), utan fullborgare i Guds Israel. Det fortjinar
dven att nimnas, att tankarna om den nya minniskan och om féreningen
av judar och hedningar i Kristi lekamen p@ andra stillen hos Paulus iro
knutna till dopet (Gal. 3: 27 f.; 1 Kor. 12: 13; Kol. 3: 10 f.). Aven om det
1 var avdelning bara talas om det som ir skett genom Kristus och hans
dod, ha vi alltsd rdtr och plikt are forstd det ut frdn den korrelation

7 Strack-Billerbeck, Kommentar zum N. T. ITI 5. §85—587.
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mellan kristusdramat och dopet, som kommit till uttryck i de tidigare
partierna av brevet, och som 4ter framtrider i §: 25 f.® Parallellerna i
1 Petribrevet (2: 1 ff.) och hos Hermas (Vis. III 2:9; 7: 3 och Sim. IX
3:3; 16) kunna tala for att ocksd bilden av templet, den himmelska bygg-
naden, har sttt i traditionellt sammanhang med dopet. I dopliturgierna
mota vi icke bara tempelbilden 1 sin allminhet utan dven en bon om att
baptitsanderna matte bli uppbyggda p& apostlarnas och profeternas grund-
val (syrisk, egyptisk och bysantinsk ritus).” Dirmed bevisas naturligtvis
icke mer dn att liturgierna ha anknutit till uttryck frin Efesierbrevet,
men ocksd det kan vara av intresse att notera.

Den &terupptagna forbonen i kap. 3 och de inskjutna orden om Pauli
apostlatjinst ge icke nigot direkt bidrag till v3rt problem, men de visa,
att dopet som inseglet pd frilsningen har sin forutsittning i det aposto-
liska evangeliet. Alldeles otidnkbart vore det kanske f. 6. inte att sitta
v. 10 1 sammanhang med den kidnda fornkyrkliga tanken, att dnglarna ta
del 1 forsamlingens kult (eller férsamlingen i dnglarnas — jfr redan Hebr.
r2: 22 ff.; 1 Kor. 11:10; Apok.) och att dnglarna dro nirvarand= vid

10

dopet.” Kungorandet av Guds méingfaldiga visdom for makterna och

vildigheterna i den himmelska virlden genom kyrkan skulle kunna tinkas
ske ocks3, eller sirskilt, vid dopet, dir dnglamakterna voro vittne till att
judar och hedningar blevo férenade i en enda kyrka.” Denna uppfatt-
ning skulle kunna styrkas, om vi pd andra stillen i Efesierbrevet hade den
tanken, att de dopta ha blivit dnglarnas likar, men tolkningen av ol &ytot
(2: 19 och 3: 18) om dnglarna ir osiker.

Komma vi sa dver till brevets formanande del, 4r sammanhanget med
tankar pd dopet ater tydligt och otvivelaktigt. Den urkristna etiken ir

8 Silunda ock Kisemann s. r142.

® Rit. Arm. s. 399 (bysantinsk ordo § 82), Denz. 5. 203, 218, 226, 271.

10 Jfr Ambrosius, De mysteriis II 6 och de paralleller som anférts av Quasten i
Florilegium Patristicum VII 5. 116 anm. 1.

U Yfr Theodor av Mopsuestia »On the Nicene Creed» ed. Mingana s. 235 =
Svers. s. 112 f. (Woodbrooke Studies V, 1932), som citerar Ef, 3: 10 och kommenterar
pé foljande sitt: »Hir visar han, att vid denna Guds mingfaldiga visdom blevo de
osynliga makterna fdrundrade &ver art han samlade alla minniskor tillhopa till guds-
fruktan och gjorde dem till en enda Kristi lekamen genom pinyttfédelsen i det heliga
dopet.» Mer 4n nigon modern kommentator har Theodor iven i sin utliggning av
Efesierbrevet visat sig ha sinne f6r den roll dopet spelar i dess tankevirld. Se: Theodor
of Mopsuestia on the minor Epistles of St. Paul. I. Ed. Sweete 1880.
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ju 8ver huvud taget visentligen dopetik, och detta giller i sirskilt hog
grad om férmaningarna i vart brev. Redan i 4: 1 motiveras formaningen
med en hinvisning till kallet, och kallet hor oldsligt samman med dopet
(se t. ex. Herm. Mand. IV 3:4—6), vilket pd virt stille klart framgir
av det foljande. Jag blir nddsakad att hir siga ndgra ord om hur jag
uppfattar den syntaktiska konstruktionen. V. 3 innehdller férmaningen
att bevara Andens enhet genom fridens band. Hirtill ansluter sig som
en apposition uttrycket &v odpa xal &v mwvedua; den enhet, som skall be-
varas, ir den, som 4r given i och med den Helige Ande och Kristi lekamen.
Till detta fogas sd en motivering xaldg xal &Afbyre &v wid EAnide t¥c
xAfoewe Oudv, som griper tillbaka till v. 1. Om de kristnas vandel skall
vara kallet virdig maste de bevara enheten, eftersom de dro kallade i (el.
till) ett enda hopp. Till denna motivering ansluter sig sd en ny apposition:
elg xbptoc osv. Ar denna analys riktig, ar det stringt taget icke berittigat
att tala om, att vi pd detta stille ha en sjuledad enhetsformel eller etc-
acklamation. Det ligger ndrmare till hands att siga, att en tvdledad (&v
cipa xal &v mvebpa) och en fyrledad formel (efg wbprog, pia miotig, &v
Bartioua, elg Oedc) ha kombinerats. Uttrycket év pi éimide stdr uppen-
barligen i en sirstillning och tjinar att kombinera de tvd formlerna. Det
ligger nira till hands att anta, att de bigge kombinerade sammanstill-
ningarna med <l¢ 4terge traditionella formler. Sammanstillningen av
&v odua och &v nvebya mota vi ocksd faktiskt bide pa andra stillen i
Efesierbrevet (2: 16.18) och hos Paulus (1 Kor. 12:13) och Hermas
(Sim. IX 13:5.7), p& de sista stillena i tydligt sammanhang med dopet.
I dopet har ocksd ut fran vart stille den enhet, som skall bevaras, sin
grund; det siges uttryckligen ifrdn i formeln it v. §—6. Att dven denna
ar traditionell dr sannolikt. I detta sammanhang dro tankarna icke direkt
nddvindiga. Formeln har en mycket string formell uppbyggnad, tre led
med vardera sina underled efter schemat 3 4 2 4 3. Samtidigt ha vi ett
fyrdubbelt el och fyra former av wdc. Stilformen har anknytning bade
1 den allminna hellenismen och i judendomen.” I virt sammanhang hir

12 Jfr Dibelius, Die Christianisierung einer hellenistischen Formel, Neue Jahrb.
f. d. Klass. Altertum 1915, 5. 224 ff. E. Peterson, Heis Theos, 1926, s. 255 f. Stauffer,
Die Theologie des N'T, 1941, anm. 787 till sidan 220. Knox, St. Paul and the Church
of the Gentiles, 1939, s. 194. Betriffande allmaktsformeln v. 6 jfr Norden, Agnostos
Theos, 1913, s. 240—25o0.
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dr det viktigare att papeka, att vi finna talrika formuleringar av samma
typ 1 fornkyrkan. Dessa ha ofta formen av pabyggnader pa det triadiska
cchemat: en Gud, en Herre, en Ande och s3 ett eller flera ord for det
den troende har mottagit: ett kall, en kyrka, en frilsning osv. Det dldsta
exemplet finns i 1 Clem. 46: 6."° Jag tror det dr berittigat att anta, att
det 4r enhetsformler av denna typ, som pdverkat de orientaliska bekdnnel-
serna, dir vi som bekant ofta finna: en Gud, ez Herre eventuellt en Ande
och sd en kyrka och ett dop. Vart stille hor otvivelaktigt med till denna
formtradition, men det ir knappast troligt, att det ensamt har bildat ut-
gangspunkt for den. Det dr en nirliggande och forsvarlig hypotes att
antaga, att dylika formler ocksd ha anvints vid gudstjinsten, och den
»plats i livet», som dd kommer i betraktande, 4r framfor allt dopet.

P3 detta sitt l6ses ocksd det problem, som ménga ha stillt men ingen
besvarat: Varfor har dopet men icke nattvarden pa vart stille nimnts
bland enhetsfaktorerna? Formelns olika leder bekrifta antagandet: en
Herre, det ir han, i vars namn den troende dépes, en tro, det dr den tro,
som dr forkunnad och blir bekind 1 dopet, ett dop, ja, det 4r dopet. Att
ocksa den ende Guden och Fadern nimnes ir ju bara naturligt, ty av Gud
och till Gud idr ju allt: kerygmat, tron, dopet, kyrkan, Herren sjilv.
N3gon direkt bekinnelse ar formeln icke, varken till sin stil eller ull sitt
inneh3ll. Av stilen att ddma madste den snarare betraktas som en acklama-

* Kanske dr det likvil for djarve att anta, att den &tergiver en

tion.}
verklig acklamation, ett tillrop fran férsamlingen, som anvints vid dopet.
Men man kunde ocksd tinka sig, att vi hir liksom i §: 14 ha f6r oss ett
fragment av en dophymn, eller kanske snarare att verserna ansluta sig
till traditionella formuleringar frin doptal och dopférmaningar, som ju
ofta ha kunnat glida 6ver i en hymnisk-acklamatorisk stil.** Det acklama-
toriska maste vi ta hinsyn till dven vid tolkningen av formelns innehall.

13 Andra exempel: Ireneus IV 6:7. Clemens Alexandrinus Paed. 1 42:1. Kyrillos
Cat. XVI 24. Constitutiones Apost. VI 15. Pseudo-Ignatius Philip. 1, Philad. 4.
Anthimus, De sancta ecclesia 1. Afraat Hom. 23: 6o, Patr. syr. I 2 sp. 124. Tertullianus
citerar Pauli ord i fdljande form: »Unus deus et unum baptisma et una ecclesia in
caelis» De bapt. 15. Enhetsformler i anslutning till dopet men oberoende av det
triadiska schemat finnas Herm. Sim. IX 17:4f. och 18:4.

M Om acklamationer i fornkyrkan jfr Peterson, Heis Theos, och Klauser 1
Reallexikon fiir Antike und Christentum I s. 216—233.

15 Jfr t. ex. 36fa-acklamationen i doptalet i Thomas-akterne kap: 132.
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Det kan t. ex. icke vara berittigat att i orden &v famtiopa se en polemik
mot upprepade dophandlingar, s& som kyrkofiderna ofta gora. Likvil
har elg hidr ocksd ett visst laromissigt innehdll och stér icke rent acklama-
toriskt-elativt. De faktorer, som uppriknas, iro sidana som skapa
kyrkans enhet. Orden: en tro, ett dop idro tydligen underordnade det
forsta: en Herre. Dessa tre led hora samman och tillsamman omskriva
de den realitet, som ir Kristi lekamen, konstituerad genom Herren, tron
och dopet.

Att forfattaren hir ror sig med traditionellt material framgir ocksd
dirav, att enhetsformeln ansluter sig till det foregdende som en moti-
vering och samtidigt tjinar som utgdngspunkt foér en ny tankeféljd,
tanken pd Kristi lekamens enhet och de minga nddegdvorna, alltsd en
tankefoljd, som 4r helt parallell med den vi ha i 1 Kor. 12. Om kyrkans
enhet 4r skapad genom dopet, s& uppbygges och fullindas den genom alla
de olika nidegdvorna och imbetena. S3 till vida anknyter dven denna
avdelning till dopmotiv.

I anslutning till citater frdn Ps. 68 framtrider descensustanken. Det
ir intressant att ligga mirke till, att denna tanke, som i fornkyrkan
ofta dr forknippad med dopet (1 Petr. 3: 18 ff. etc.),’® dven pa vart stille
stdr 1 ett sammanhang, dir tanken pd dopet icke ligger fjirran. Kanske
skymtar i bakgrunden forestillningen, att liksom Kristus vid sin descensus
och ascensus fyller alltet, si bli vid dopet de troende fyllda i Kristus,
och dirvid konstitueras den kyrka, som sedan uppbygges genom de gavor
Kristus ger minniskorna.

Foérmaningarna 4: 17—24 3ro behdrskade av motsdttningen mellan
den hedniska vandeln och den kristna, de doptas vandel. I bilden av att
avklida sig den gamla minniskan och iklida sig den nya 4r anknytningen
till doptankar tydlig (jfr Gal. 3: 27; Kol. 3: 9 f.). Nir orden pd vért stille
ha en cusk syftning motsvarar det den kidnda tanken, att den kristna
livsforingen betyder en realisering av det som redan skett i dopet. I senare
tid har avklidandet av de gamla kliderna och iklidandet av den vita
dopdrikten symbolisk betydelse.’” Kanske forutsitta redan de nytesta-

16 Om sammanhanget mellan dop och descensus jfr Edsman a.a. s. 43—48 och
Lundberg passim.

17 T.ex. Clemens Alex. Paed. I 6, 32:4. Kyrillos Cat. T 2 och IIT 7, Cat. Myst.
II 2. Rit. Arm. s. 401. Denz. s. 201, 206, 228, 229, 269 f., 276, 345.
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mentliga stillena en dylik rit. Nir dopet forsiggick genom neddoppande,
sa var det ju nodvindigt med av- och piklidning. I andra tillfillen ha
vi dock exempel pé att tankar, som tidigt varit knutna till dopet, forst
senare ha fitt uttryck i ndgon symbolisk rit.

Vad avdelningen 4:25—j: 14 angir, s& har redan Dibelius® for-
modat, att det dr dopférmaningar vi hir ha framfér oss. Och biskopen
av Quebec, Carrington, har i sin bok om The Primitive Christian
Catechism (Cambr. 1940) skt visa, att flera férmaningar i denna och
foljande avdelning ha varit led i en traditionell, oskriven dopkatekism
och har i sammanhang dirmed (s. 132) skisserat upp en syn pa Efesier-
brevet, som nirmar sig den jag hir framligger. For att visa detta nimner
jag ett par drag: dtskilliga formaningar tala om de grovsta hedniska syn-
derna och passa icke for mognare kristna. 4: 30 hinvisar till det som
skedde vid dopet: »Bedroven icke Guds helige Ande, vilken I haven und-
fart sdsom ett insegel ...» Lastkatalogen eller rittare sagt katalogen 6ver
de syndare, som icke kunna drva Guds rike, 1 5: 5 aterger icke d=t vanliga
paulinska sprakbruket utan foljer ett bestimt schema, som vi ocksd finna
pa flera andra stillen. Det ir ett slags kristna ingdngsbud, »torot d’entrée»,
som sikert héra hemma vid dopet (jfr sirskilt Gal. 5: 21 och 1 Kor. 6: 9 £.).
Ordet: »I voren ju forut morker, men nu dren I ljus i Herren» (5:8)
talar om den overging frin hedendom till kristendom, som skedde i
dopet. Motsittningen mellan morker och ljus, som behidrskar avdelningen
5:8—14, dr pd det hela taget ett vilkint dopmotiv," och i 5: 14: »Vakna
upp, du som sover ...» citeras slutligen dter enligt ett vanligt och sikert
riktigt antagande en urkristen dophymn, dir dopet betraktas som en
uppvickelse och upplysning av dem, som sova i syndens och hedendomens
morker och dsd.

20

Den lilla avdelningen §: 1§—21 bevisar varken ndgot fér eller mot var

21

tes.”* Diremot ar det troligt, att hustavieschemat, som vi finna §: 22—

18 I Lietzmanns Handbuch b. 12, 1927, 5. 70f.

1 Jfr t.ex. Dolger, Die Sonne der Gerechtigkeit und der Schwartze (Liturgie-
geschichtliche Forschungen 2, 1918), i synnerhet s. 124—129.

20 Jfr bl. a. Dibelius s. 69f., Délger, Sel Salutis 2. uppl. s. 364 ff., Lundberg
s. 167—178.

21 Denna avdelning av brevet, lika vil som flera av de andra fdrmaningarna, har
en parallell i Clemens Alexandrinus® formaning till de nydépta (TIpotpemtindsg elg
Smouovhv), ed. Stihlin IIT s. 222:23—223: 4.
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6:9 hirstammar frdn den grundliggande kateketiska undervisning,
som givits fore eller omedelbart efter dopet. Betecknande nog finna vi
annars detta schema 1 Kolosserbrevet och 1 Petribrevet, brev till férsam-
lingar, dar apostlarna, eller vilka nu forfattarna kunna vara, icke ha
haft tillfille att ge denna undervisning personligen. Ocksd i Svrigt spela
dopmotiv en stor roll i just dessa brev. Efesierbrevets hustavla ir sir-
priglad genom tankarna pd Kristus och kyrkan som hans brud, forebilden
for det jordiska forhillandet mellan man och hustru. Hir omtalas dopet
direkt. Det 4r en rening av férsamlingen, som foregdr det himmelska
brollopet mellan Kristus och Ekklesia.”® P3 detta stille kommer det fram
ocksd i Efesierbrevet, att icke bara Kristi upphdjelse utan redan hans dod
syftar till och i sig innesluter konstitueringen av kyrkan vid dopet, tanken
pa dodsdopet eller rittare sagt dopet som inlemmande i Kristi dod skymtas.
De starkt sammanpressade uttrycken innehdlla problem, som vi icke be-
héva gd& in pad hdr. Det ord (§%Hua) som omtalas ar otvivelaktigt ordet
vid dopet, sakligt sett = Jesu namn, eller Faderns, Sonens och den Helige
Andes namn (Chrysostomos). Men forf. tinker knappt pd anvindningen
av namnet eller namnen som dopformel. Liturgihistorien tycks gora det
tvivelaktigt, om nigon egentlig dopformel, » Jag ddper dig —» eller ndgot
liknande, dver huvud taget har varit i bruk i1 den ildsta kyrkan.”® Man
kan tinka pd det forkunnade ordet (jfr Rom. 10: 8), eller pd bekinnelsen,
evt. i form av trosfragor, kanske iven pd en dopbdn, epiklese, som tidigt
blev ett av de viktigaste leden vid dophandlingen. Sikerhet om vad for-
fattaren tinkt pd fi vi knappast. Med utgdngspunkt frin det obestimda
phwe kan man kanske anta, att de olika alternativen icke behdva utesluta
varandra, det kan omfatta bide det férkunnade och det bekinda ordet och
bénen, alltsd vad vi skulle kalla dopliturgien.

22 Om besliktade férestillningar i fornkyrkan jfr O. Casel, Die Taufe als Braut-
bad der Kirche, Jahrb. f. Liturgiewiss. 5, 1925, s. 144—147. H. Engberding, Die
Kirche als Braut in der ostsyrischen Liturgie, Orient. christ. Periodica 3, 1937, i syn-
nerhet s. r2—21. Schlier, Christus und die Kirche im Epheserbrief, 1927 s 73.
Peterson, Die Kirche aus Juden und Heiden, s. 69 anm. 15. Widengren, a.a
s. 183 ff.

28 Jfr i synnerhet det material, som framlagts av Puniet i Dict. Arch. Lit. II
s. 2§1—346. Vidare Délger, Die Eingliederung des Taufsymbols in der Taufordnung
nach den Schriften Tertullians. Antike und Christentum 4, 1933—34, s. 138—146.
Hippolytos, The Apostolic Tradition 21: 12—18 ed. Dix s. 36f.
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Angdende hustavlan kan tillfogas, att nir den dven omfattar barnen,
visar detta, att ocksd de ha hort med till férsamlingen av de dopta. Om
icke blott barndop utan dven spidbarnsdop dr forutsatt, kunna vi icke
sdga. .

Slutférmaningarna 1 6: 10 ff. om att ta Guds fulla rustning pa till
kampen mot varldshdrskarna i detta morker, tillhdra ater de avdelningar,
som icke tyckas ha ndgot sammanhang med tankar pd dopet. Vid nirmare
undersokning visar det sig emellertid, att tanken pa den andliga vapen-
rustningen 1 fornkyrkan mycket ofta varit knuten just till dopet, i senare
tid sdrskilt till smorjelsen efter dopet. Stundom utnyttjas ocksd Efesier-
brevets ord i detta sammanhang.”* Flera ginger finna vi den tanken, att
liksom Kristus méste den troende efter dopet ta upp kampen mot Satans
frestelser och angrepp, men i dopet har han fatt de vapen, som kunna
hjilpa honom att std emot (jfr t. ex. Kyrillos Cat. Myst. III 4). Denna
tanke kan f6ljas tillbaka till Hippolytos (In Cant. Cant. 4: 4 ed. Bonwetsch
s. 370) och Excerpta ex Theodoto § 85. Och darifrdn kan den ater foras
tillbaka till Ignatius, ddr det heter: »Edert dop tjine framdeles som vapen,
tron som hjilm, kirleken som spjut, tdlamodet som rustning» (Polyk. 6).
Kan denna tanke alltsd genom arhundradena f6rfdljas som ett dopmotiv,
ar det berittigat att ocksi taga det sista steget och anta, att orden dven
for var forfattare ir en dopparenes. Vid dopet ha de troende mottagit
Guds fulla rustning, det dr ju icke dygder som nimnas som vapen utan
snarare frilsningens gdvor och krafter. Ocksd hir finns da tanken, att man
skall ta p4 och anvinda de vapen man fitt i den kamp mot djivulen och
hans hir, som foljer pa dopet. S8lunda passar dven denna sista avdelning
helt in i brevsammanhanget, s3 som jag sokt klarligga det.

Sammanfattningsvis kunna vi dd sidga, att brevets tre forsta kapitel
iro lovprisande och tack fér vad liasarna fitt del 1 genom evangeliet,
kallet och dopet, och bon om att de helt och fullt mitte fatta rikedomen
av det. Bonen gir i stor utstrickning Over i pdminnelse om vad denna
rikedom bestdr i. De tre sista kapitlen iro férmaningar till att béde i
gemenskapen och i den enskilde forsamlingsmedlemmens liv vandra vir-
dig kallet och 13ta det nya livet, som den kristne fitt del i genom dopet,
komma till utveckling.

2 Jfr Délger, Sphragis s. 119—125, i synnerhet s. 121 anm.
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Pa ett par stillen dr det skil att anta, att brevet citerar en dophymn
eller pd annat sitt anspelar pd det man kan kalla dopliturgien. Parenesen
ar visentligen traditionell dopparenes. Det ligger di nira att formoda,
att dven lovprisning, hymn och bdn, eventuellt ocksd ndgot av under-
visningen i de tre forsta kapitlen, ha en viss anknytning till den di Znnu
flytande och ofixerade »dopliturgien». Lidngre dn till ett antagande kan
man ju pd grund av sakens natur knappast komma. Men antagandet
stimmer helt med brevets hieratisk-liturgiska stil, som man ju redan
linge lagt mirke dill.

En unders6kning av de bevarade dopliturgierna, som visserligen stamma
fran en visentligt senare tid men som i likhet med liturgier i &vrigt bygga
pa gammal tradition, visar, att det 4r mdjligt, att fran liturgier, doptal,
katekeser etc. beligga stora delar av Efesierbrevet med paralleller. Jag
har ndmnt nagra karakteristiska exempel. Stundom foreligger nog direkta
citat eller otvivelaktiga litterdra remeniscenser frn var skrift, vilket alltsd
bara bevisar, att det i fornkyrkan varit naturligt att anvinda Efesier-
brevets uttryck i sammanhang med dopet. Orsaken till citerandet dr, att
man i Efesierbrevet fann uttryck for de traditionella tankarna vid dopet.
Men dylika reminiscenser finnas ju onekligen ocksd frn andra skrifter,
delvis frin texter, som otvivelaktigt icke ha ndgot ursprungligt samman-
hang med dopet. Nagot exakt bevis for min tes om Efesierbrevets sam-
manhang med dopet kan dirfor icke presteras med stéd av detta parallell-
material. Men di jag kommit fram till mitt antagande genom en rent
exegetisk undersokning av brevet, dr detta fornkyrkliga material en vacker
bekriftelse av tesen. »

Man kunde kanske forsska att hivda, att jag icke egentligen har be-
visat mer in att doptankarna spela en mycket stor roll i Efesierbrevet
lika vil som fér urkristendomen i sin helhet, men icke att dessa tankar
haft en sirskild betydelse for just denna skrift. Men sd vitt jag kan se,
finns det bara tvd andra skrifter i Nya testamentet, i vilka doptankarna
intaga en nagorlunda motsvarande plats: Kolosserbrevet och 1 Petribrevet,
vilka dven i Ovrigt std Efesierbrevet nira. Och just med utgdngspunkt
frin mitt antagande faller nytt ljus 6ver det inbordes forhillandet mellan
dessa tre skrifter. 1 Petribrevets manga berdringspunkter med Efesier-
brevet behover di icke forklaras som litterdrt beroende. I 1 Petribrevet
iro ju dopmotiven si starka, att man t. 0. m. har menat, att ett verkligt
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doptal ldge till grund.” N3got doptal dr nu Efesierbrevet sikert icke,
cch just i den formen 4r kanske hypotesen icke riktig for Petribrevets
vidkommande heller. Men allt talar fér, att de bigge skrifterna iro
beroende av samma traditionella dopmotiv.

Ar detta riktigt, kommer ocksd Efesierbrevets forhdllande till Kolosser-
brevet i ett ndgot annat ljus in man vanligen ser det. Kolosserbrevet
skiljer sig fran Efesierbrevet dirigenom, att det har udden riktad mot
irrlirarna. Men deras lira bekimpas mindre genom direkt polemik in
dirigenom, att den Sverbjudes positivt genom framhélland¢ av vad de
kristna hava i Kristus och ha fatt del i genom dopet. Aven parenesen
ar bestimd av tanken pd dopet som déd och upphojelse med Kristus. Och
sarskilt 1 den stora kristologiska avdelningen i1 kap. 1 dr det tydligt, att
brevet foljer en liturgisk-hymnisk stiltradition.” Dirmed 6ppnar sig den
mdjligheten, att den gemensamma sirprigel dessa tvd brev ha i forhillande
till de 6vriga Paulusbreven i varje fall delvis beror pd att de bdda iro
beroende av en liturgisk tradition och terminologi, som har varit knuten
till dopet. Nir samma termini delvis anvindas pa annat sitt 1 Kolosser-
brevet in 1 Efesierbrevet, kan detta di forklaras dirigenom, att de fatt
en annan nyans, beroende pd den polemiska udden mot irrlirarna, som
foranledde en sirskild betoning av Kristi kosmiska betydelse. Som ett
os6kt resultat av vir undersdkning ger det sig dirfor, att nidgra av
argumenten mot Efesierbrevets dkthet, just de som t.ex. Dibelius®
anser som de avgorande, forlora sin betydelse. Nu kan jag naturligtvis
icke hir i forbigdende 16sa det komplicerade problemet om Efesierbrevets
avfattande. Men ett par anmirkningar till skall jag be att fi komma
fram med.

Savil for dkthetens forsvarare som for dess fornekare har den stdrsta
svirigheten varit att bestimma, i vilken situation och med vilken avsikt

2% R. Perdelwitz, Die Mpysterienreligion und das Problem des 1. Petrusbriefes.
Religionsgeschichtliche Versuche und Vorarbeiten XI 3, 1911. W. Bornemann, Der
erste Petrusbrief — eine Taufrede des Silvanus. ZNW 19, 1919—20, 5. 143—163.

% Jfr Norden, Agnostos Theos s. 250—254 och dven den stilanalys av brevet,
som Lohmeyer ger i sin kommentar.

27 Se i synnerhet hans exkurs till Ef. 4: 16, s. 63—65. P3 samma linje befinner sig
M.-A, Wagenfiihrer, Die Bedeutung Christi fiir Welt und Kirche, 1941.
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brevet dr skrivet.” Jag anser mig alltsd ha kommit denna frigas l6sning
pa sparet: brevet ir skrivet for att padminna ldsarna om vad det betyder,
att de ha blivit dépra. Onekligen ligger det di nirmast till hands att
anta, att det ir riktat till personer, som relativt nyligen blivit kristna.
Ar detta riktigt, kommer det att betyda en okad svérighet att forklara
brevet som pseudoepigrafiskt. Diaremot later antagandet mycket vil forena
sig med den brevsituation, som ir férutsatt i 6:21f. Brevet miste da
vara riktat till nyvunna férsamlingar 1 Mindre Asien.

Aposteln har knappast haft nigra konkreta upplysningar om dem;
dirfér saknas alla konkreta detaljer. Ja, man kan i varje fall friga, om
det forhillande, att adressen saknas, kan férklaras dirigenom, att brevet
ccksd skall sindas till forsamlingar, om vilka aposteln knappast ens vet,
var de befinna sig (jfr Kol. 2: 1). Ut frin en sddan brevsituation kan
man forstd, att brevet si starkt anknyter till dopet och utnyttjar dop-
tankar, som 1 nigon grad kunde forutsittas kdnda. Och man forstdr
ocksa de avsnitt av brevet, som icke ha nigon direkt anknytning till dopet.

Sdttas orden om féreningen av judar och hedningar i samband med
Pauli strid med judaisterna kunna de knappast forstds annorlunda in som
en dterklang av kampen i den katolska syntesens tecken. Men synen pa
urkristendomen har stindigt mera frigjorts fran den gamla Baurska kon-
struktionen. Och orden i Efesierbrevet kunna f2 en tillfredsstillande for-
klaring just utifr8n missionssituationen. Medan Paulus gentemot juda-
isterna anvinder skriftlirda argument, férkunnar han hir for nydopta
hedningar deras delaktighet 1 frilsningen s3som ett gudomligt mysterium
(2: 11—19; 3: 4 ff.). Det dr f. 8. icke endast friga om deras gemenskap
med de judekristna utan med hela den ur Israel utgdngna kyrkan.® Det
fortjanar dven atr Overvigas, om motsittningen »ni»—»vi» 1 verserna I: 11
—13 och 2: 1—5 icke dr att forstd om hednakristna contra judekristna
utan om de nydopta brevmottagarna contra kyrkans gamla lemmar som
redan tidigare varit delaktiga av det kristna hoppet(= ijpdc Toig mponh-
Tétag &v 16 Xpuotd). Vi miste bara komma ihdg, att den kyrkans ge-

% Detta framhives med ridtta av W. L. Knox, a.a. s. 182 ff. I anslutning till
Goodspeed, The Meaning of Ephesians, 1933, antager han, att brevet skrivits som
en introduktion till samlingen av Paulusbrev. Om min analys av brevet ir riktig,
faller denna médjlighet bort.

2 Jfr Jiilicher-Fascher, Einleitung in das NT, 1931, 5. 137.
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menskap, hedningarna vid dopet blevo intagna i, for Paulus hade sin
»kdrna» 1 den Israels »rest», till vilken dven apostlarna hérde (jfr
Rom. 11).

Utredningen om Pauli eget apostolat passar likaledes in i den forut-
satta brevsituationen. Aven de hedningar, som icke hava sett Paulus per-
sonligen ha fatt hora evangeliet endast tack vare att Gud gav honom
ndd att forkunna det foér hedningarna. Ocksd8 brevets mottagare héra
med till hans missionsomrdde; troligen iro de vunna genom hans med-
arbetare i Efesus. Han dr Kristi apostel f6r dem, lider for dem och gor
sin férbedjartjinst dven for dem. Det ir som hedningarnas apostel han
riktar sitt brev till dem. Det férefaller mig, som om min analys av
brevet, om den ir riktig, dr ett starkt argument for brevets ikthet i den
meningen, att Overskriften och den forutsatta brevsituationen dr det. Ett
helt annat och hir ovidkommande sporsmadl ir det, om vi ha verba
ipsissima Pauli for oss, eller om den fingne aposteln har l3tit en av sina
medarbetare utforma skrivelsen.

Till sist i all korthet en mer systematisk sammanfattning av brevets
syn pa dopet:

1. Dopet dr en Guds girning, som bringar hans eviga radslut till ut-
forande (1: 3 ff.; 2: 4 ff.; jfr 2: 10; 4: 6). Dirigenom blir dopet uttrycket
for att frilsningen sker av nid, icke av girningar (2:5.8 f.).

2. Dopet ger del i Kristi girning, i hans déds renande, heliggérande
och syndaférlatande betydelse (5: 25 ff.; jfr 1: 7 och 2: 14—18), och i hans
uppvickande och tronbestigning, i det de kristna bli uppvickta och upp-
hojda till det himmelska med honom (2: 4 ff.). Tankarna iro paulinska,
utformningen ir sirpriglad genom idén om Kristi intronisation och
brollop.

3. Vid dopet fi de troende den Helige Ande sisom ett insegel till for-
lossningens dag (1: 13; 4: 30).

4. Dopet har eskatologisk betydelse, dels som realiserad eskatologi:
vid uppvickandet med Kristus dro de troende befriade frin denna virl-
den och dess hirskare (2: 1 ff.), de ha fatt del i den frilsningsplan Gud
satte 1 verket 1 tidens fullbordan och ha redan fitt den Helige Ande som
underpant (1: 1o ff.), dels som futurisk eskatologi: beseglandet med Anden
syftar fram till férlossningens dag (1: 14; 4:30), till ett hopp dro de
kallade (1: 18; 4: 4), mélet med reningen ir, att kyrkan skall stallas fram
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infor Kristus utan flick och skrynka, helig och ostrafflig (s5: 27; jfr 1:4
och 2 Kor. r1: 2).

s. Dopet betyder en total forindring av de doptas existens, dvergang
frén morker till ljus, frin dod till liv, fran de sataniska makternas vilde
till den himmelska sfaren i Kristus. Befrielsen frin de demoniska makterna
ir hir icke tinkt som en exorcism av inneboende onda andar utan som
en befrielse fridn deras vilde genom uppvickandet med Kristus. Men det
ir tydligt, att dessa demoniska makter pd det allra nirmaste samman-
hinger med hedendomen, dess gudstjanster och det liv hedningarna leva,
utan Gud och utan bopp i virlden (2:1ff.11f; 4:17—19; §5:6—12).
For att forstd brevets syn pa betydelsen av dopet miste vi forst ha fullt
klart for oss denna radikala syn p& hedendomen som demoniskt mérker,
forvillelse och fortappelse. Dopet betecknar alltsd pd en ging 6ver-
gangen frdn denna virldens morker och till Kristi ljus och frin heden-
domens hoppldshet och till Guds folk. Harigenom blir det fullt klart, hur
avdelningen om fdreningen av hedningar och judar i Kristus till en ny
minniska sakligt inordnar sig i brevets tankeging.

6. I allt det som tidigare dr sagt ligger ocks8, att dopet betyder upp-
tagande i kyrkan sd3som Guds Israel och Kristi lekamen, ja, att kyrkan
rent av kan nimnas som objekt for helgelsen och reningen vid dopet.
Efesierbrevets kyrkotanke kan icke hir utvecklas. Bara en sak skall sir-
skilt nimnas.

7. Ocksa kyrkans enhet dr konstituerad genom det ena dopet, som
alla iro dopta med. Enhetstanken har flera relationer. Dels tinker for-
fattaren pa foreningen av judar och hedningar till den nya minniskan,
dels p& den enhet i kyrkan som skall bevaras genom fridens band. Denna
enhet utesluter den mingfald, som beror pd alla minskliga lirdomar och
péfund, men den utvecklas, uppbygges och fullindas genom de minga
olika gdvor, som Kristus givit sin kyrka (2: 14 ff.; 4: 1 ff.).

8. Det enda dopet hor oldsligt samman med den enda tron. Dopet
kommer Sver huvud taget icke 1 betraktande som en isolerad rit, lika
litet som tron 4r ndgon isolerad minsklig prestation. Det 4r icke friga
om ndgon sirskild sakramental dopnad, utan tron och dopet betyder, att
Gud givit minniskan del i hela sitt frilsningsverk 1 Kristus. Ett spdrsmal
om vad dopet betyder i och for sig, 16sgjort frin Kristus, forkunnelsen,
tron och kyrkan blir dirfor meningslost. Det urkristna dopet 4r tvirtom

7 — Swv. teol. kvarialskr. 1945.
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olosligt forenat med allt detta. Vad det giller dr &vergdngen frdn heden-
dom till kristendom. Men denna 6verging sker just genom dopet.

9. En punkt, som icke ligger fullt si tydligt i dagen som att dopet
hor samman med tron, dr att ocksd kunskapen hor samman med dopet.
Att bli kristen kan i brevet ocksd uttryckas med orden Xpiotdv pavBavery
(4: 20); dopet forutsitter, att man hort evangeliet och fart del av den
kristna liran. Nir dopet betraktas som en overgdng fran morker till ljus,
s& innebdr detta ocksd upplysning i betydelsen av upplysning av forstin-
det, 4ven om denna upplysning 4r en helt annan in den rationalismen
asyftade. Det r6r sig om overgingen frin hedendomens morker till
evangeliets ljus, en existensiell gudskunskap (jfr 3: 2 ff. 8 ff.). Men upp-
lysningen 4r icke avslutad med dopet. Huvudinnehdllet av apostelns bon
dr tvirtom, att brevmottagarna mitte bli ytterligare upplysta och full-
komliggjorda i kunskap (1:17f.; 3:18f.). De olika givor Kristus ger
sin forsamling, skola just tjina ytterligare uppbyggande, vars mal ir
enhet i tro och kunskap om Guds son (4: 11 ff.). Dirfér dar det ocksd i
synnerhet ord- och liro-charismer som nimnas. Men icke heller denna
fordjupade kunskap ir teori eller spekulation, det rér sig om kunskap om
det hopp de dopta iro kallade till, om det himmelska arvets rikedom
och om Guds makt i Kristus. Kort sagt, en mer ingdende kunskap om den
verklighet, den nya virld de genom dopet redan iro inlemmade i och
alla dess dimensioner. Denna upplysning har ocksa ett rent praktiskt
syfte, den omfattar kunskap om Guds vilja for de doptas liv (4: 17 ff.;
c:6 ff. 15. 17). Det hedniska syndalivet ir dérskap, doplivet grundar sig
pd gudaingiven insikt. Dirmed kommer vi till den sista punkten:

10. Dopet ir grund och utgdngspunkt for en ny livsforing. Det idr
icke mdjligt och heller icke nédvindigt, att hir gd in pd de enskilda for-
maningarna eller att undersska, hur sammanhanget mellan dop och etik
och problemet indikativ och imperativ, dop och synd stilla sig i detta brev.
Hir giller i stort sett detsamma som for dvriga Paulusbrev. Det ricker
att papeka, att hir icke finns ndgon tanke pd att de dopta skulle vara
befriade frin striden mot Satan och hans hir. Saken stiller sig tvirtom
sd, att de, som forr stodo under morkrets furste, nu ha tritt in i striden
mot ondskans andehir i himlarummet och ha fatt Guds fulla rustning och
de vapen, varmed de kunna std emot djivulens angrepp.

Med de sista tva punkterna ha vi dterkommit till sammanhanget mellan
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dopet och Efesierbrevets syfte. Ty det aposteln vill med sin skrivelse dr
just att hos sina ldsare skapa en fordjupad kunskap om den rikedom
dopet har givit del av och att uppmuntra till det levnadssitt, som anstdr
minniskor, som dro dopta i Kristus. Det som ir givet i dopet, maste
fullindas genom férsamlingens tillvixt i tro, kunskap och kirlek. Till
att tjina detta uppbyggande av Kristi lekamen har Gud satt apostlar,
profeter, herdar och ldrare i kyrkan och for att befrimja det har ocksa
aposteln skrivit sitt brev.



FORSONING OCH FORLATELSE I GAMLA
TESTAMENTET

AV PROFESSOR SVEN HERNER, LUND

m det goda forhdllandet mellan tvenne personer blivit forstort, dir-

igenom att den ene pd ndgot sitt kriankt den andre, kan jimnvikten
aterstillas och forsoning vinnas, om den skyldige erbjuder ett skadestdnd,
som godkinnes av den fororittade.

Samma mal kan vinnas, om den fororittade forldter den skyldige utan
att gora ansprak pd nigon ersittning. Allra tydligast visar sig forlatelsen,
sdvida den skinkes till nigon, som icke ens bett om den, eller t.o.m.
fortfarande upptrider fientligt mot den fdrorittade.

Det dr ¢j nddvindigt, att skadestindet skall givas, eller bonen om
forldtelse framstillas av den skyldige sjilv, utan en annan kan handla
till hans férmén.

Férsoning och forlitelse kunna emellertid samverka med varandra.
Den férorittade kan bdde forlita och mottaga skadestind.

D2 Gamla testamentet talar om forsoning eller forlatelse, dr det
vanligen friga om religiosa forhillanden och det 4r dessa spdrsmél, som
huvudsakligen utgora foremalet fér denna &versikt. Men vid skildringen
av religiosa forhdllanden miste ju bildspriket himtas fr@n jordiska for-
hillanden, och nigra belysande exempel pd forsoning och forlatelsz
minniskor emellan m& darfor inledningsvis anforas.

Ett talande exempel p3, huru den skyldige forsokte forsona den for-
orittade, limnar berittelsen om Jakob och Esau. Jakob blev mycket
forskrickt, niar han fick héra, att Esau drog emot honom med 400 man,
och han forsokte dirfor blidka honom med rika skinker. Nir broderna
triffades, var ocksd Esau forsonad. Det stora folje Esau hade med sig
talar for att han dragit ut i fientlig avsikt (r M. 32:1f.). P34 samma
sitt framburo israeliterna ofta rika offergdvor till Jahwe, nidr de visste
sig ha fortdrnat honom.
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Aven en senare ging forsokte Jakob att med rika gdvor blidka en
man, d4 han nimligen sinde av landets bista frukter till den stringe
mannen i Egypten (1 M. 43: 11). Man beakte att Jakob icke visste, varfor
mannen vredgades. Men mannens handlingar visade ju, att han var vred,
och dd miste man om mdjligt blidka honom. P3 samma sitt visade Jahwes
handlingssdtt icke sillan, att han var vred, och di maste man om majligt
blidka honom.

Ett synnerligen talande exempel pd huru den férorittade forldter ar
berdttelsen om David och hans upproriske son Absalom. David for-
manar sina hirhovitsmian att fara varligt med Absalom, och han greps
av den djupaste fortvivlan, nir han fick hora, att hans son likvil blivit
dédad (2 S. 18:5; 19:1). Berittelsen pdminner om Jahwes forlitande
kirlek till sitc avfilliga folk. Jfr t.ex. Jes. 44:22; 54:7f.

Sarskilt liarorik 4r i detta sammanhang berittelsen om David och
Nabals hustru Abigail. Nabal hade férlimpat David, och denne beslot
dérfér att utkriva blodig himnd. Men nir Abigail fick hora, vad hennes
man hade gjort, tog hon, honom ovetande och sikert mot hans vilja,
rikliga skinker och drog David till motes med dessa samt foll ned for
hans fotter och 6verlimnade skinkerna, varvid hon bad om forlitelse
icke blott for Nabal utan dven for sig sjilv, sisom om dven hon hade
forbrutit sig. P3 s3 sitt lyckades hon avvinda Davids vrede (1 S. 25: 2 f.).

Det ir anmirkningsvirt att en annan person an den skyldige dviga-
bringar férsoningen till dennes férmin, och att Abigail dirvid #ven
tillrdknar sig sjilv skulden. Man jimfére t.ex. Jeremias boner for sina
ogudaktiga landsmin.

Helt sikert bidrogo skinkerna i visentlig grad till att blidka Davids
vrede, och det ir i si fall friga om forsoning. Men David vilsignade
ocksd Abigails forstand, niar hon med kloka och allvarliga ord férmanade
honom att icke adraga sig blodskuld och han var svarligen likgiltig infor
den kvinna han nagra dagar direfter begirde till hustru. Man torde dir-
for hiar kunna tala icke blott om forsoning utan iven om forlatelse.
Berittelsen om David och Abigail blir i sa fall ett férebud till den religitsa
uppfattningen efter Juda rikes fall. Frin och med Hesekiel framkommer
nimligen sisom ett karakteristiskt drag mer eller mindre utpriglat den
tanken, att synden m3ste bdde forldtas och férsonas. '

Vid en Oversikt Sver Gamla testamentets uppfattning av religios for-
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soning och forlatelse kan materialet uppdelas pd tre fran varandra ganska
skarpt dtskilda perioder: tiden till skriftprofeternas framtridande; tiden
frin Amos till Hesekiel samt Hesekiel och den efterfoljande tiden.

Vill man i en enda mening sammanfatta det karakteristiska for de
olika perioderna, kan man siga, att den forsta tinker sig det normala
forhallandet mellan Jahwe och Israel aterstillt huvudsakligen genom
forsoning, den andra genom forlatelse och den tredje genom en samverkan
mellan forldtelse och férsoning.

I det dldre Israel tog man starka intryck av de kringboende folkens
tro, att gudarna lito blidka sig genom offer. Ett synnerligen belysande
exempel hirpd limnar berittelsen om den stora floden. I berittelsens
borjan heter det, att Jahwe beslot forgora allt levande, eftersom min-
niskornas hjirtans uppsat voro onda. Men den rittfirdige Noa och hans
familj blevo riddade. Nir han efter riddningen offrade ett brinnoffer,
och Jahwe kinde den vilbehagliga lukten, lovade han emellertid att
aldrig mer dridpa allt levande. Han gjorde detta, fastin det uttryckligen
upprepas, att mainniskornas hjirtans uppsidt voro onda (1 M. 6:5f.;
8:21f.). Forindringen i Jahwes forhdllande till minniskorna berodde
alltsd uteslutande dirpd, att han hade blidkats genom offret.

Samma tankegdng moter i Davids yttrande, att Jahwe borde fa kinna
lukten av en offergdva, om det vore han, som hade uppeggat Saul mot
David (1 S. 26: 19).

- Alla forexilska lagsamlingar fordra ocksd offer.

Israels ildre historia torde giva oss antydan om ett offer, som i dnnu
hégre grad in de Ovriga forsoningsoffren liter oss ana Gamla testa-
mentets djupaste tankar om fOrsoningen. Sedan Jonatan utan att veta
det hade brutit den ed varmed Saul hade bundit hela hiren, och dir-
igenom forverkat sitt liv, kopte folket honom fri ifrin doden (1 S. 14: 1 £.).
Det siges ej, pa vad sitt han blev frikdpt, men det antagligaste torde
vara, att nigon annan fick db i hans stille, och en oskyldig led i sd fall
den dod den skyldige fortjint och riddade dirigenom dennes liv.

Denna period innehdller emellertid icke blott detta férebud till en
kommande tankegdng, utan den erbjuder iven nigra exempel pa de upp-
fattningar om forldtelse och forsoning, som blevo karakteristiska for de
foljande perioderna.

Redan hir fir man hora att Jahwe kunde icke blott forsonas utan



FORSONING OCH FORLATELSE I GAMLA TESTAMENTET 107

dven forlata. Nir David efter Natans strafftal dngerfullt utropade: »Jag
har syndat mot Jahwe», svarade Natan: »S& har ock Jahwe tillgivit dig
din synd; du skall icke d6» (2 S. 12: 13).

Detta var emellertid ett undantagsfall. Det vanligare var, att for-
latelse gavs efter forbon av en gudsman. Sidant omtalas redan i de
dldre patriarkberittelserna och sedan var Mose den store férebedjaren.
Hans forboner brukade gilla hela folket och icke enskilda personer, och
detsamma torde hava varit fallet med andra gudsmin. Mojligheten fér
en enskild person att genom en gudsmans formedling erhdlla forldtelse
blev ytterligare inskrinkt, som Israel ej sillan var i avsaknad av en
gudsman.

Vid ett par tillfillen under denna period omtalas det for sista perioden
karakteristiska forhdllandet, att forldtelse och forsoning samverkade vid
aterstillandet av det brutna férhdllandet mellan Jahwe och Israel. Ett
krig, som pd Samuels tid fordes mellan israeliter och filistéer var enligt
profeten ett straff for Israels synd. Men om Israel vinde om till Jahwe
och tjinade honom allena, skulle Jahwe ridda dem undan filistéerna.
D3 forsamlade sig folket 1 Mispa och &ste upp vatten och got ut det
infor Jahwe och fastade och bekinde sina synder. Och nir filistéerna
anfollo, bido de Samuel bedja for dem. Han tog di ett dilamm och
offrade det och ropade till Jahwe for Israel. Dirpd lit Jahwe Israel
vinna seger (r S. 7:3f.). Folkets syndabekinnelse och Samuels bon spela
hidr huvudrollen, men man far ej helt bortse frin offrets medverkan.

Bidde bon och offer samverkade dven, di Jahwe hade hemsokt Israel,
dirfor att David hade ldtit rikna folket. David fick av Jahwe befall-
ning att resa ett altare, och ett forsoningsoffer skulle alltsd frambiras.
Men dirjaimte var bonen om forlatelse si visentlig, att berittelsen av-
slutas med uppgiften, att Jahwe lyssnade till landets bon, och hemsokelsen
upphorde bland Israel (2 S. 24:18f.). Hir dr det alltsd tydligt fraga
om en samverkan mellan forltelse och forsoning, varvid huvudvikten
dock ligger pd forldtelsen.

Israeliterna levde under denna period jimférelvis lyckligt. De ansigo
sig dtnjuta Jahwes vilbehag, och deras flesta offer voro icke férsonings-
utan tackoffer. Men om de rdkade ut for en olycka, sigo de diri ett
bevis pd Jahwes vrede. Om t. ex. en israelit drabbades av svir sjukdom,
var detta for honom bevis pd Jahwes ogunst. Det gillde di att forsona
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honom med ett offer. Tillfrisknade han d&, var Jahwe blidkad. Men det
var ej sikert att hilsan atervinde. Alla de forexiliska lagsamlingarna
fordra visserligen offer, men de utlova aldrig, att forsoning skulle vinnas
genom offer. En forsyndelse kunde vara sa svar, att den icke kunde for-
sonas genom offer. Detta gillde t. ex. Elis soners forbrytelser (1 S. 3: 14).

Man kunde for 6vrigt icke berikna Jahwes handlingssdtt. Aven om
han hade behag till offer, bestimde detta dock ingalunda alltid hans
handlingar. »Han 4r Jahwe, han gor vad honom tickes», utbrast Eli, ndr
han fick hora dédsdomen &ver sina soner (1 S. 3: 18). Jahwe sdg till Abel
och hans offer, men till Kain och hans offer sig han icke (1 M. 4:4f.).
Nigot skil angives icke varfér Jahwe vigrade att se till Kains offer.

Aven om den sjuke hade den stora férminen att kunna vinda sig till
en gudsman med begiran om forbon infér Jahwe, var det dock icke
sakert, att bonen blev hord. Nir Samuel fick veta, att Saul hade for-
syndat sig med hinsyn till bytet frdn amalekiterna, ropade han till Jahwe
under hela den féljande natten, men hans bén blev ej hord (1 S. r5:11).
Det framgdr av sammanhanget att ropet var en bdén om forlitelse for
Saul.

Om den sjuke trots sitt offer ej tillfrisknade, miste han jimte sitt
lidande nedtryckas av den fruktansvirda tanken, att han var foremil for
Jahwes vrede.

Fore skriftprofeternas framtridande ansig man, att Jahwes vrede
i regel kunde avvindas genom offer. Han troddes ofta sitta sa stort
virde pd dessa, att han fér deras skull bortsdg fran sina fordringar pi
ritt och rittfirdighet. Man forskricktes dirfor icke for att dva vald
och bedrigeri, och man fértryckte obarmhirtigt de fattiga. Man trodde
nimligen att detta kunde ostraffatr ske, om man blott gladde Jahwe med
rikliga offergdvor.

Mot denna vantro upptridde skriftprofeterna. Alla fr@n och med
Amos till och med Jeremia forkunnade, att forsoning icke kan vinnas
for den ogudaktige genom offer. Betriffande uppfattningen om offren
1 Ovrigt dro meningarna nigot skiftande bland de olika profeterna. Men
om forsoning icke kan férvirvas genom offer, kan forlatelse diremot
vinnas genom bittring. Dessa profeter hysa dock ringa eller alls ingen
forhoppning om sin samtids bittring och de forkunna ddrfor deras under-
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gdng. Om en lyckligare tid skall intrida, komma de olika profeternas
samtid icke att uppleva detta.

Sedan Amos férkunnat, att Jahwe skulle pd Israel hemsoka alla dess
missgdrningar, uppmanar han sina 8hdrare med blodig ironi att infinna
sig vid offerplatserna och frambira offer. Men f6ljden dirav skulle blott
bliva, att de dn ytterligare dkade sin syndaskuld (4:4f.). Profeten be-
tvivlar, att nigra offer framburos &t Jahwe under de fyrtio dren i dknen
(5: 25), och offertjansten tillhorde siledes enligt honom icke den mosaiska
religionen i dess ursprungliga, rena gestalt, utan den var ett for densamma
fraimmande, utifrdn infort element.

Amos var den forste, som angrep offertjinsten, och han hade dirfor
ett kompakt motstdnd att bekimpa. Han anvinder ocksd mycket harda
uttryck och siger, att Jahwe hatar fester och offer (5: 21 f.).

Jahwes vilbehag kunde siledes icke vinnas genom offer utan endast
genom att gora vad gott var och icke vad ont var. Om man hatade, vad
ont var, och ilskade, vad gott var, skulle kanhinda Jahwe vara nddig
mot Israels kvarleva (5:15). Profeten siger blott »kanhinda». Han
misstrostar till sist helt och hdllet om sin samtids riddning (5:27; 7: 7 f.;
9:1f.).

Forst i slutverserna till Amos® bok f& vi hora, att en tid skall komma,
di Jahwe &ter bliver nddig mot sitt folk. Enligt en i dylika utsagor
vanlig regel sdges det emellertid icke, varfor Jahwe da skall bliva nidig
mot Israel. Men dven om detta 4r en profetia av Amos sjilv, kunde han
dock icke girna vinta, att hans egen samtid skulle uppleva den, ty denna
skulle drabbas av fruktansvirda olyckor och bortféras i fingenskap ur
sitt land (6:8 f.; 7: 17).

Hosea kunde s mycket mindre tillskriva sina landsmins offer for-
sonande betydelse som de enligt honom icke ens framburos 3t Jahwe utan
at Baal. De voro alltsd rent avguderi och stodo dirfor i strid mot sjilva
grundbudet i den mosaiska religionen (11:2). Han indrar dirfér ocksi
huvudhelgedomens namn fran Betel till Bet-Aven. Platsen var allts3
icke ett Guds hus utan ett 16gnhus, ett avgudahus (4: 15). Jahwe skulle
ocksd bryta ned altarena i landet (10: 2, 8).

Jahwe kunde siledes icke férsonas genom offer. Han skulle straffa
sitt avfilliga folk genom att forskjuta dem och driva dem bort i lands-
flykt. Men han ilskade Israel och straffet dsyftade att driva till bittring.



110 SVEN HERNER

Vid bén och bittring skall Jahwe forldta. Men ingen forlatelse gives dt
den som icke ropar till Jahwe av hjirtat utan 4r genstrivig mot honom
och 6vertrider hans férbund samt avfaller fr@n hans lag (7: 14; 8: 1).

Profeten hoppades icke, att hans samtid skulle bittra sig och f& for-
l3telse och hans landsmin skulle didrfor »i ling tid» forsmikta i frim-
mande land (3: 4).

Redan i sitt forsta kapitel filler Jesaja en mycket hird dom &ver sina
ogudaktiga landsmins offertjinst. Jahwe var trétt pd deras minga slakt-
offer och brinnoffer och hade icke behag till deras offerdjurs blod. Doften
av deras spisoffer var honom en styggelse, och hans sjil hatade deras
fester. Hanfullt sdger profeten, att offerdjuren blott trampade ner Jahwes
forgdrdar (1:10f.).

Dessa ord pdminna starkt om den dom Amos fillde ver offertjansten.
Men Jesaja har dock en helt annan instillning dn Amos till offertjinsten
i dess helhet. Under det att Amos betraktade offren ssom ett hedniskt
bruk, som utifrn intringt i Jahwereligionen, sdg Jesaja i sin kallelsesyn
ett altare bredvid den Allsmiktiges tron i himmelzn. Det hirda omddme
profeten fillde 6ver sina landsmins offer berodde pd deras ogudaktighet.
Jahwe kan icke lida ondska i forening med hogtidsforsamlingar.

Profetens synd blev ocks3 vid kallelsen ‘forsonad, di en seraf berdrde
hans lippar med ett glodande kol, som han tagit fran altaret. Férsoningzn
vanns allts3 genom en kulthandling. Men ingen dddlig utfordz den, och
forsoningen var uteslutande av himmelskt ursprung. Det dr Jahwe sjilv,
som genom sin seraf utfor handlingen. Sakligt sett hava vi hir en parallell
till de stillen, dir Jahwe sjilv utfor forsoningen, d. v.s. ddr han av ren
nid forldter. Man jimfdre t. ex. Ps. 78: 38, dir det heter: »Men han var
barmhirtig, forsonade skulden och férdirvade icke.»

Forsoningen eller forldtelsen foregicks visserligen icke direkt av en
bon om forldtelse, men profetens angestfulla rop och bekdnnelse av
skulden inneslot i sig en bon om forlitelse. Jfr Davids ord till Natan
(2 Sam. 12:13).

Savil Amos’ som Hoseas bok innehéllo profetior om en lycklig tid,
di det ritta forhillandet mellan Jahwe och Israel skulle vara &ter-
stillt, och Jesaja har profetior av samma innehéll. Men dven han forut-
siger, att samtiden icke skulle uppleva detta. Den skulle bliva férstockad,
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sd att den icke kunde omvinda sig och bliva helad (6: 10). Deras miss-
girning skulle icke bliva forsonad, s linge de levde (22: 14).

Jesajas samtida, Mika, har samma uppfattning som denne om de
ogudaktigas offer. Han jimstiller nimligen overtridelser och offerhdjder
med varandra (1:5). Men Jahwe ir icke snar till vrede utan han ir nadig
mot dem, som vandra redligt (2: 7). Enligt en utsaga som dock ofta till-
skrives en senare tid, begidr Jahwe inga offer, utan det enda han begir ir,
att minniskorna gora vad ritt dr och vinnligga sig om kirlek och vandra
i 8dmjukhet infor sin Gud (6: 8).

Aven Mikas bok talar om en lycklig tid, dd det ritta forhallandet
mellan Jahwe och hans folk blivit &terstéllt (s: 1 f.), men dven om denna
profetia tillhor Mika sjilv, vintar han dock icke, att hans egen samtid
skall uppleva denna tid. Denna samtids ogudaktighet skall nimligen
tvirtom fora med sig, att Jerusalem med tempelberget skall i grund for-
storas (3: 12).

Aven enligt Sefanja kan Jahwes vrede icke avvindas genom offer.
Detta siges visserligen icke direkt, men offer omtalas blott for att be-
teckna ndgot fruktansvirt. Odeldggelsen pd Jahwes vredes dag jamfores
med en offerfest (1: 7 £.).

En mdjlighet till riddning finnes dock kanhinda for den, som i
ddmjukhet och rittfirdighet soker Jahwe (2: 3).

Det skall komima en tid di Jahwe har avvint straffdomen fran Israel
(3:15). Men dven om denna profetia tillhdrde Sefanja, gillde den dock
icke hans samtid, som levde under hotet av Jahwes vredes dag.

Aven Jeremia forkunnade, att den ogudaktige icke kunde férsona sina
brott med offer. Brannoffren ticktes icke Jahwe, och slaktoffren behagad:
honom icke (6:20). Eftersom invanarna i Juda, trots sin ogudaktighet
forlitade sig pa sitt tempel med dess offertjinst skulle Jahwe bryta ned
templet (7: 4f.). Profeten forkastade t. 0. m. hela offertjinsten di han
sade, att Jahwe icke gav nigon befallning om offer, d& han fdrde Israels
barn ut ur Egypten (7: 22). Offervisendet var siledes icke ndgonting av
Jahwe pabjudet. :

Jahwe lovade diremot att icke lingre vredgas pd sitt folk, om det
omvinde sig (3: 12, 22). Profeten forlorade emellertid alltmer hoppet om
att detta skulle ske, och han blev darfér ocksd alltmer Svertygad om att
straffet icke kunde avvindas. Profeten miste fullstindigt misstrdsta om
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sin samtid. Han uppsinde brinnande béner for sitt folk, och i det idldsta
Israel hade ju forbonen frdn en gudsman upprepade ganger avvint
straffet. Men Jeremia blev allt tydligare &vertygad om att Jahwes dom
var orygglig. Hans bon kom di i strid mot Jahwes vilja och han maiste
d3 betrakta en sidan bon sdsom av Jahwe forbjuden (7: 16).

Profetens samtid skulle icke overleva straffets tid. Fangenskapen i
Babel skulle nimligen ricka i sjuttio &r (25:11). Men sedan skulle
judarna fi &tervinda till sitt land och i kommande dagar skulle Jahwe
sluta etr nytt férbund med sitt folk. Han skulle férlita dem deras synd
och giva dem kraft till ett nytt liv (31: 31 £.).

Under den nu skisserade perioden skrevs dven grundstommen till
Deuteronomium. Den ir en lagbok, och den bevarar de dldre lagbdckernas
tanke, att Jahwe fordrade offer. Men den har dven tagit intryck av sin
egen tid, och i dverensstimmelse dirmed talas aldrig om férsoning genom
offer. Alltsd ges inga foreskrifter om forsonings- utan endast om tack-
offer. I regel uppmanas de offrande uttryckligen att glidja sig, och da
detta ej sker, framgdr det dock tydligt av sammanhanget, att det ar
friga om glidjefester. Plats limnas emellertid f6r en gammal sedvinja,
fastin den kom i strid med lagstiftarens grundtanke. Om ett mord blivit
begdnget av okind girningsman, hade f6rut ett forsoningsoffer framburits
i nirheten av mordplatsen. Seden bibehdlles (21:1f.), men den kan ej
lingre betraktas sisom ett offer, eftersom alla sidana skulle frambiras
vid centralhelgedomen.

Med Hesekiel inleddes ett nytt skede i Gamla testamentets religion.
Under det dldsta skedet hade man i allminhet litat till offrets forsonande
betydelse. Men sa forkastade skriftprofeterna offertjinsten antingen helt
och hillet eller &tminstone sdsom forsoningsmedel for ogudaktigheten.
Diremot forldt Jahwe den botfirdige, som battrade sig. Hesekiel och
hans efterfoljare forkunnade bide forlitelse och forsoning siasom sam-
verkande med varandra. Dirvid lade dock den ene huvudvikten vid for-
l3telsen och den andre vid forsoningen, under det att en tredje likstillde
dem med varandra. Under detta skede upptridde emellertid en del pro-
feter, som i visentlig grad ansldto sig till forestillningarna 1 det dldsta
Israel.

Enligt Hesekiel har Jahwe icke lust till den ogudaktiges déd, och om
denne omvinder sig fran sina synder och hiller Jahwes stadgar, s skola
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de 6vertridelser han begitt icke tillriknas honom. Jahwe forliter honom
hans foérra synd (18:21f.). Inga offer nimnas, och s kunde ej heller
ske, eftersom man icke kunde offra i Babel. Hesekiel ansluter sig vidare
till Jeremias profetia om det nya forbundet. D2 skall Jahwe forlata hela
sitt folk deras synd. Dirvid behdva inga villkor uppstillas om om-
vindelse och laglydnad, ty Jahwe skall di giva dem alla nya hjirtan,
sa att de vandra efter hans stadgar och hilla hans rdtter (11:19f;
16: 62 f.). Aven vid denna forlatelse av ren nad talas ej om nagot offer.

Jahwe skulle emellertid visa sin nid dven diri, att han lit sitt folk
vinda &ter hem. Profetens egen samtid skulle dock icke f& uppleva detta.
Judarna skulle nimligen stanna i Babylonien i 40 ar (4:6), och 40 &r ir
upprepade ganger i Gamla testamentet uttryck for en mansilder. Men
efter de 40 dren skulle hemvindandet ske, och direfter skulle ett nytt
tempel byggas och tempeltjinsten aterupprattas. Hesekiel var pristson
och tillhorde antagligen den fornimsta pristslikten 1 Juda rike, och han
var innerligt fastad vid templet och vad dir forekommit. Han férutsatte
diarfor ett nytt tempel med aterupptagen offertjanst. Offer av olika slag
skulle frambiras, dven forsoningsoffer. Forsoning skulle bringas for
tempel och altare, som blivit orenade genom folkets synd (43:20f;
45:20). Forsoning skulle Zven bringas for folket, foér Israels hus
(45: 15 £.).

Egentligen skulle ju enligt Hesekiel ingen fdrsoning behovts, sedan
Jahwe givit sitt folk nya hjirtan, ty direfter skulle ju alla vandra efter
hans stadgar och hélla hans ritter. Men Jahwes stadgar och ritter voro
ménga och stundom svira att tolka, och minniskorna kunde dirfér synda
ouppsatligen och av fi3kunnighet. Dessa synder skulle forsonas genom
offer (45: 20).

Hesekiel forutsitter dock att ogudaktiga skola finnas 1 Israel, dven
sedan det nya férbundet upprittats. Dessa skola do i sina synder (11: 21).
Jahwe kunde dock icke rubba sitt 16fte atr forldta den ogudaktige som
bittrade sig och borjade halla hans stadgar. Bade fore och efter den nya
tempeltjanstens inforande forlit alltsd Jahwe den botfirdige, som bittrade
sig, men efter offertjinstens inforande skulle sd till vida ett samarbete
mellan forldtelse och forsoning upprittas som vissa forsoningsoffer ar-
ligen skulle frambiras for folkets synder, for sdvil de botfirdiga ogud-
aktigas hela syndaskuld som fér de laglydigas forseelser, vilka begltts
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ouppsatligen och av fiakunnighet. Enligt Hesekiel lig siledes huvud-
vikten pd forldtelsen, dven sedan forsoningsoffren blivit inférda.

Nir Cyrus rusade fram pi sitt segertdg, anade en Jahwes profet, att
han dven skulle erévra Babel. Men Cyrus var blott ett redskap i den
Allsmiktiges hand och Jahwe skulle 18ta honom erdvra Babel, for att
han sedan skulle befria judarna och 18ta dem &tervinda hem. Profeten
spejade direfter 4t olika hill for att utréna, varfor Jahwe handlade sa,
och han fann huvudanledningen vara, att Jahwe ilskade sitt folk. Andre
Jesaja skildrar p3 ett mer levande och 6vertygande sitt an ndgon annan
profet, huru innerligt Jahwe dlskar sitt folk, och huru han av ren nad
forldter dem deras synder.

Han talar emellertid dven om férsoning, och i motsats till Hesekiel
betonar han denna lika starkt som forldtelsen. Men det dr dirvid icke
fraga om den gamla offertjinsten. Denna fordomer han visserligen icke.
Men dven de allra storsta offren voro alltfér ringa infér den Allsmiktige,
som skapat himmel och jord. Libanons skog var icke nog till offerved
och dess djur icke nog till brinnoffer (40: 16).

Andre Jesaja kidnner en annan forsoning, nimligen genom honom, som
var sargad for vdra Overtrddelsers skull och slagen for vara missgir-
ningars skull. Nipsten var lagd pd honom, for att vi skulle 8 frid, och
genom hans sdr bliva vi helade. Jahwe ldt allas v8r missgdrning drabba
honom (53: 5 f.).

Teckningen av Jahwes tjinares forsonande lidande har en forebild i
berittelsen om, huru Jesajas synd blev forsonad genom serafens ingripande
(6: 1 f.). Liksom serafen handlade p3 Jahwes uppdrag nir han for-
skaffade forsoning dt profeten, s& handlade Jahwes tjanare pd Jahwes
uppdrag, nir han genom sitt lidande och sin dod skaffade férsoning
it oss. Det var i bada fallen Jahwes vilja som utfordes genom hans
representant. Om det vid forsoning dr den skyldige men vid forlatelse
den fdrorittade sjilv som nirmast aterstiller det brutna forhillandet
mellan tvd parter, voro de bdda nu ifrigavarande forsoningsakterna i
realiteten forldtelse. Med ritta gores dirfor 1 Andre Jesajas bok ingen
atskillnad i vidrde mellan férlatelse av ren ndd och férsoning genom
Jahwes tjinares lidande och déd, ty i bida fallen dr det friga om ett
utslag av Jahwes egen vilja.

Andre Jesaja hade vintat, att en hirlig tid skulle folja for Judarna
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efter en underbar hemfird frin Babel, men s& blev ej férhillandet.
Landet hade svirt misskotts under fangenskapstiden, och det hemsoktes
dirfér nu av missvixt. Aven andra olyckor tillstétte, och Haggai sag
hiri ett bevis pd att Jahwe fortfarande vredgades pd sitt folk, ehuru
han 18tit det vinda &ter frdn Babel. Men detta gav honom icke anled-
ning att fortsitta skriftprofeternas uppmaningar till bidttring, utan han
dtervinde i stillet till den urgamla men av profeterna forkastade upp-
fattningen om offrens forsonande verkan. Det offer han begirde var,
att man ateruppbyggde Jahwes hus. Detta var det enda han begirde.
Han upprepade ingen enda av de forebrielser tidigare profeter hade
riktat mot sina landsmin utan begirde blott, att templet skulle &ter-
uppbyggas. Men fran den dag di grunden till templet blev lagd, skulle
Jahwe giva vilsignelse 4t markens groda (2:19f.). Man kommer hir
litt att tinka pd berittelsen om den stora floden och den foridndring,
som intridde i Jahwes forhdllande till minniskorna, nir han fick kinna
den vilbehagliga lukten av Noas offer (1 M. 8: 21 f.).

Haggai och hans efterfoljare gd sdledes langre i sin tro pd offrens
forsonande formdga, in man gjort i det dldsta Israel. D3 gavs nimligen
aldrig nagot direkt 16fte, att Jahwe skulle bliva nidig mot den offrande,
men detta sidges nu uttryckligen.

Med Haggai Gverensstimmer Sakarja. Denne riktar visserligen en del
formaningar till sina landsmin, men dven for honom ir tempelbyggnaden
avgorande. Alla de olyckor som hemsokte judarna, innan grunden till
templet lades, skulle upphora, och en lycklig tid dirpd folja (8: 9 f.).

I samma riktning gér ocksd Malakis profetia. Aven han riktar en
del formaningar till sitt folk. Men frdn den dag man bérjade fora rikliga
offergdvor till templet skulle missvixten upphora och Jahwe giva rikliga
skordar (3:10f.).

Aven Joel ldgger stor vikt vid offertjinsten, och detsamma giller en
eller annan profet, som fatt sina profetior inférda i ndgon idldre profets
bok.

Hesekiel fick diremot en lirjunge i Job sd till vida som Zven denne
foreskrev en samverkan mellan forldtelse och forsoning men med huvud-
vikten pa forlatelsen. Dennes vinner hade nimligen genom sitt tal upp-
tint Jahwes vrede, och de skulle dirfér offra sju tjurar och sju vidurar,
varjimte Jahwes tjinare Job skulle bedja for dem. Tilliventyrs skulle
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Jahwe d3 av ndd mot Job avstd ifrdn att gora dem ndgot fruktansvirt
(42: 7 £.). Ett offer fordrades siledes. Men om Jahwe skonade de skyldiga,
skedde detta av ndd pd grund av gudsmannens forbon. Huvudvikten 1ag
alltsd pd forldtelsen, men offret fick dirvid icke saknas.

Hesekiel fick emellertid en annan efterfoljare i Pristskriften, men en
efterfoljare, som 1 visentliga punkter avvek fran profeten. Under en tid,
dd offer icke kunde frambiras, hade Hesekiel forkunnat, att den ogud-
aktiges overtradelser icke skulle tillriknas honom, om han omvinde sig
och holl Jahwes stadgar och 6vade ritt och rittfirdighet (18:2rf.).
Detta lofte om ren férlitelse utan forsoningsoffer har bevarats i ett
mycket svagt eko 1 P. Enligt denna forldter Gud en dotter eller hustru,
som givit ett lofte, vilket icke kan hdllas, emedan fadern eller mannen
icke tillater det (4 M. 30:1f.). Detta 4r det enda fall P nimner, di
Gud forldter utan att fordra forsoningsoffer.

Aven enligt Hesekiel skulle ju forldtelse och férsoning samverka,
sedan det nya forbundet blivit upprittat och judarna &tervint till Judzen
och offertjansten aterinforts. Forsoningsoffer skulle frambiras, om ndgon
hade syndat ouppsdtligen och av fikunnighet (45:20). Men avguda-
dyrkarnas girningar skulle Jahwe ldta komma over deras huvuden (11: 21).

I anslutning hirtill foreskriver P, att den som syndar ouppsétligen
skall skaffa forsoning genom ett offer, men den som begdr nigot »mzd
upplyft hand» d.v.s. uppsatligen, han skall utrotas ur sitt folk (4 M.
15: 22 f.).

P tyckes alltsd hir ganska nira ansluta sig till Hesekiel. Men i verk-
ligheten #r avstindet dem emellan visentligt. Nir profeten talade om syn-
der, som begdtts »ouppsatligen och av fikunnighet», forutsatte han, att
minniskorna i det nya forbundet fitt sina stenhjirtan utbytta mot hjirtan,
som gjorde Jahwes vilja, och att de fromma alltsd icke begingo andra
synder in ouppsitliga och av fikunnighet. Men de av Pristskriftens min,
som levde under det nya forbundet, fingo erfara, att deras landsmin hade
sina stenhjirtan kvar och att de alltsd dven begingo uppsatliga synder.
Resultatet av foreskriften skulle alltsd bli, att alltfér manga skulle utrotas
ur sitt folk. P sdg sig ddrfér nddsakad att alltmer utvidga grinsen for
de synder som kunde f6rsonas genom offer. Sa t.ex. fir forsoning genom
offer vinnas for den, som icke yppar ett brott, vilket han kinner till
(3 M. s:1). Vid ett annat tillfille medgives forsoningsoffer for den,
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som stulit eller rovat eller begitt mened (3 M. 6:1f.). Slutligen fore-
skrives forsoningsoffer, om nigon begitt nigon synd, vad det nu mi
vara, vari en minniska kan forsynda sig (4 M. 5:5f.). Hir medgives
saledes férsoningsoffer for varje synd, som en minniska kan beg3.

Genom dessa utvidgningar av de fall, di forsoningsoffer fingo fram-
biras, nddde P satillvida upp till Hesekiel, som den férkunnade for-
soning dven for de sviraste synder. Men skillnaden var fortfarande
visentlig. For forldtelsen hade profeten uppstillt fordran pid bittring
och ett i fortsittningen laglydigt liv, men nagot liknande villkor fore-
kommer icke i Pristskriftens foreskrifter om forsoningsoffer. Naturligt-
vis ville dven P hava ett laglydigt folk. Men dirom siga de ifriga-
varande lagarna ingenting. P kommer darfdr i betinklig nirhet till den
av de forexiliska profeterna si vildsamt bekimpade 3sikten om offrens
formaga att forsona de ogudaktigas synder.

Forsoning genom offer ir grundtanken i P. Redan det flitiga bruk P
gor av ordet forsona antyder detta. Ordet forekommer nimligen nira
tre ganger sd ofta i P som i alla de dvriga gammaltestamentliga skrifterna
tillsammantagna. Nist efter P 4r det vanligast hos Hesekiel. Men ett
enda kapitel i P (3 M. 16) har det mer 4n tre ginger s3 ofta som hela
Hesckiels bok. An tydligare framgdr dock férkirleken for forsonings-
offer genom dessa offers talrikhet. Hesekiel foreskrev, att forsonings-
offer skulle frambiras for hela folket vid fester, nymanader och sabba-
ter, men P fordrar darjimte ett offer for varje sirskild synd.

Prastskriftens fordran, att varje sirskild synd skall forsonas, fir en
efterfoljd 1 den katolska satsen, att den avlidne skall renas i skirszlden
for varje sirskild synd som han begitt.

Det blev enligt P dyrt att ofta forsynda sig, eftersom varje synd skulle
forsonas genom ett offer. Dock icke p& lingt nir s& dyrt, som nigon
mihinda kunde formoda. P bekinde sig nimligen icke till den &sikten
att iven den rittfirdige syndar i mangahanda méitto dagligen. Men den
menade dock att en ogudaktig kan synda ofta. Ett sikert medel fanns
likvil att vinna forsoning och forlitelse. Lagarna om fdrsoningsoffer
avslutas nimligen ofta med dessa eller liktydiga ord: »Nir s3 pristen
bringar forsoning for honom (den offrande) till rening frdn hans synd,
da bliver honom férlatet» (3 M. 4: 26).

Det citerade uttrycket visar otvetydigt, att forsoning vanns gznom

8 — Sv. teol. kvartalskr. 1945.
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offret och nigot ansprik pi den offrandes dnger och bittring antydes
icke. Jimte forsoningen nimnes dven forldtelsen, och en samverkan mellan
dessa bida forutsittes alltsd. Men under det att forldtelsen var huvud-
begreppet hos Hesekiel och Job, dven om forsoningen genom offer ocksa
var nédvindig, ir forsoningen genom offer enligt P det visentliga. Den
betonas s& starkt, att forldtelsen nedtryckes till blott ungefir en konse-
kvens av forsoningen.

Liksom férsoningen var huvudbegreppet i Pristskriften, s spelar for-
latelsen en likartad roll i Psaltaren. Aven pa de fa stillen, dir Psaltaren
talar om férsoning, menar han forldtelse. Det ir nimligen Jahwe sjilv,
som forsonar. Jfr t.ex. 65: 4: »Vira synder overvildiga oss; du forsonar
dem». Syndaférlitelsen ir den hogsta av Jahwes vilgdrningar och den
prisas i hinférda ord (103:1f.). Psaltaren innehdller ocksd en mingd
S6dmjuka boner om syndaforlitelse. Den som beder, dr ofta i néd. Han
har ofta drabbats av nigon svar sjukdom eller annat lidande, och han
ser i regel ett bestimt sammanhang mellan lidandet och synden. Man
beholl nimligen i regel den urgamla forestillningen, att lidande var ett
bevis pd Jahwes vrede och befrielse dirifrdn ett uttryck for gudomligt
vilbehag. Den som led, vinde sig dirfor till Jahwe med bon om for-
l3telse och befrielse fran lidandet. I en del psalmer bedes framfor allt om
syndaforldtelse (51), under det att andra starkare betona befrielsen fran
lidandet (6). Religiost sett 4r dock icke skillnaden s& stor, ty dven den,
som huvudsakligen beder om befrielse fran lidandet, forutsitter, att detta
ej kan ske utan férlatelse.

De olika psalmerna avvika ganska starkt fr@n varandra i sin upp-
fattning om offren, men s till vida dro de alla lika, som ingen av dem
har Prastskriftens sikra forvissning om offrens formiga att verka for-
sonande. En from bedjare trodde sig emellertid ndgon gdng mdjligen kunna
Ska utsikten till bonhorelse genom att utlova ett offer om hans bon blev
hord (54:7f.), och han ansdg vil alltsd, atc offret kunde hava ndgon
forsonande betydelse. Men ndgon livlig Gvertygelse hirom matte han icke
hava haft, ty i s& fall hade han vil framburit offret i samband med bénen.
Det ir vil ocksd ett uttryck for svag tro pd offrets forsonande betydelse,
nir det materiella offret kan utbytas mot munnens offer (119: 108).

Psaltaren stdr siledes icke alldeles frimmande for tanken pd for-
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soning genom offer, men fdrsoningen spelar i Psaltaren en nistan lika
underordnad roll som forldtelsen i Pristskriften.

En l8g uppskattning av offren 6ver huvud taget kommer till uttryck
i satsen, att den som lovar Guds namn, behagar Jahwe bittre in ndgon
tjur, ndgot offerdjur med horn och klovar (69: 31 f.). Rent avvisande
uttryck mot offertjinsten i dess helhet férekomma dven (40:7; 50:13).

Vill man i korta drag sammanfatta Gamla testamentets framstillning
om fdrsoning och forldtelse, kan man sdga, att forsoning genom offer
var det vanliga under den forsta perioden, och att forldtelse efter bon,
sirskilt efter en gudsmans forbon var sillsynt, framfor allt d& det var
friga om en enskild person. Och varken offren eller forbonen ledde
sikert till det onskade malet.

Under andra perioden forkastas offertjansten antingen fullstindigt
eller dtminstone sdsom forsoningsmedel for den ogudaktiges synd. Dir-
emot vinnes forldtelse av den, som bittrar sig och vinder om frin sin
syndiga vig. Men profeterna hoppades icke, att deras samtid skulle gora
detta, och dessa skulle dirfor triffas av underging.

Under tredje perioden forkunnas en samverkan mellan forldtelse och
forsoning, varvid en forfattare starkare betonar foérldtelsen och en annan
forsoningen. En stark riktning atervinder emellertid till den urgamla
tron pa offrets forsonande betydelse, och den kan dédrvid betona detta
dnnu starkare, in man gjorde i ildsta tid.

Under denna period nir emellertid frigan om forsoning och forldtelse
sin hojdpunkt i Gamla testamentet. Enligt Andre Jesaja dro bade for-
latelse och forsoning ett verk av Jahwe. Forldtelsen ar ett direkt uttryck
for Jahwes kirlek, och forsoningen forvirvas pd Jahwes uppdrag av hans
sindebud. Samma tankar dterkomma i Nya testamentet. Man jimfdre
t.ex. 4 ena sidan liknelsen om den forlorade sonen, & andra sidan ordet

om Minniskosonen, som har kommit for att giva sitt liv till 1ésen for
. .
manga (Mk. 10: 45).

Det har redan antytts, att en israelit i dldsta tid, som drabbades av
en svidr och forblivande sjukdom eller av annan likartad olycka, miste
till sitt lidande ligga det fruktansvirda medvetandet, att Jahwes vrede
vilade 6ver honom.

Var han samtidig med ndgon av de stora skriftprofeterna fore Hese-
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kiel, tillkom ytterligare profetens direkta utsaga, att hela den d levande
generationen av israeliter skulle triffas av Jahwes straffdom.

Tillhérde han den sista perioden av Israels religionshistoria, kunde
han soka trdst hos Hesekiel och i Pristskriften. Hesekiel utlovade nim-
ligen Jahwes vilbehag under vissa villkor, och Pristskriften forkunnade
upprepade ginger forsoning och forldtelse for en synd, di& vederborligt
offer framburits for densamma.

Men om olyckan stannade kvar, maste ju den, som holl sig till Hesekizls
Iofte, forstd, att han icke uppfyllt det av profeten uppstillda villkoret att
hélla alla Jahwes stadgar. Och det blev ej bittre for den, som sékte trost
i Pristskriften. Aven om han visste med sig, att han framburit det fore-
skrivna offret fér en mingd synder, visade ju dock det kvarstdende
lidandet, att han Zven begdtt andra synder, som icke blivit férsonade.

Nu visade visserligen Jeremias och Jobs historia, att dven den ritt-
firdige kunde drabbas av de svaraste lidanden, och den mojligheten kunde
ju dirfor tinkas, att nigon from israelit orkade klamra sig fast vid
psalmistens ord: »Vem har jag i himmelen utom dig! Och nir jag har dig,
d3 frdgar jag efter intet pd jorden. Om dn min kropp och min sjil for-
smikta, s ir dock Gud mitt hjirtas klippa och min del evinnerligen»
(Ps. 73:25f.). Men de minga noédropen i Psaltaren torde antyda, att
dylika troshjdltar hava varit ytterst sillsynta, om de alls funnits.

Den enda sikra forvissningen om gudomligt vilbehag vanns for alla,
for friska och sjuka, for gynnade och missgynnade, f6rst genom Jzsus
Kristus.



ENGELSK TEOLOGI 1939—1945

AV CANON ALAN RICHARDSON, DURHAM !

Att beskriva den engelska teologiens utveckling under krigsdren utan
nagon misstolkning ir en nistan ogorligt svar uppgift. Vi ha et
talesdtt, att »dskddaren ser mest av spelet»; och det ir sjilvklart, att den
som deltagit i spelet knappast kan gora ansprak pi att upptrida som
opartisk domare. Andra skribenter skulle troligtvis beskrivit den p3 ett
helt annat sitt. Tv3 personer vilja aldrig precis samma punkter som
betydelsefulla; dnnu mindre komma de Sverens om sin tolkning av dem.
Nir ldsaren nu tillborligen varnats, fir han fortsitta pa egen risk.

Lat oss borja med en generalisering, fastin vi veta, att den, som alla
generaliseringar, nddvindigtvis miste bli farlig. Aven om engelska teolo-
gers arbete under denna period oundgingligen piverkats och firgats av
tidens hindelser, ha dock deras fundamentala slutsatser och 3sikter icke
1 grunden blivit bestimda eller pitagligt dirigerade av hindelserna i den
internationella sfiren. Det har icke varit ndgon specifik »krigstidsteologi»,
ehuru teologer naturligtvis ofta fitt ta itu med krigstidsproblem. S3 vitt
jag vet ha inga radikalt nya synpunkter fotts och ingen »skola» har
uppstitt, som kan sigas ha sitt ursprung i krigssituationen. Det finns
ingen engelsk »kris-teologi». Den engelska teologiens utveckling har med
andra ord gitt jimnt framat utan valdsamma aktioner och reaktioner
lings de vigar, som féljdes under trettiotalet. Denna &versikt skulle
hjilpa den, som var hemma i engelskt tinkesitt intill 1939 och di plotslige
avskars fran det, att bilda sig en ritt uppfattning av situationen idag.
Vi avsky fortfarande extrema teorier av alla slag! Vi frambringa dem
icke hemma, utan rikna med att importera dem frdn kontinenten; ja, vi
lingta efter att vir import ater skall oppnas sa att vi kunna mottaga den

! Denna artikel, vilken av forfattaren samtidigt sints till Schweiz for bruk inom
den ekumeniska rérelsen, har pd Red:s begiran stillts till dess forfogande genom Sveriges

kristl. studentrdrelses utrikesledare. Den har dversatts frin engelska av fru Oda Lind-
stam, Lund.
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stimulans, vilken vi 6ppet medge att vi behéva frin de europeiska driv-
biankarna for revolutiondra idéer. Vi behdva dessa for att gora vdra egna
traditionella odlingar fruktbara. Sedan iro vi villiga att — om en tjugo
drs tid — uttala oss om, hur mycket sanning det fanns i dem! Men jag
tror det ir riktigt att siga, att det icke har varit ndgon plotslig dndring
i virt sitt att tinka sedan 1939, dirfor att tio &rs depression och sex
Hitler-ar lyckats dessforinnan avlusa oss fran liberala viggloss och hirda
oss till de rda realiteterna hos en virld i krig.

Nir jag sagt allt detta, mdste det dock & andra sidan strax fastslis,
att manga av de teologiska arbeten (bortsett frin rent akademiskt histo-
riska undersdkningar), som utkommit efter krigsutbrottet, icke kunnat
skrivas i den form, som de verkligen fitt, i nigon annan period in under
Hitlers tolv ar. Lat oss, for att kanske ta det mest typiska exemplet, forst
omtala C. N. Cochrane: Christianity and Classical Culture (1940).
Detta 4r en bok, som icke kunnat skrivas annat dn av en man, som levt
under det tjugonde arhundradets kris och som tinkt djupt 6ver betydel-
sen av diktatur. Om jag tillfrdgades, vilken som var den mest betydande
teologiska boken, utgiven i England under kriget, skulle jag nimna detta
arbete. Jag hoppas, att det kommer att lisas vitt och brett over hela
virlden, nidr det blir tillgingligt. Jag vagar tro, att det icke firt den
uppmirksamhet 1 England (eller Amerika), som det fortjinar, delvis dér-
for att det dr sd lirt och s& djuptinkt; det tillhdr det slag av bocker, som
kraver dr for att visa sin verkliga betydelse. Cochrane visar, hur kristen-
domen i de forsta fyra eller fem &rhundradena av sin existens konfron-
terats med den klassiska kulturens rivaliserande tro, enligt vilken det
ansdgs mojligt att uppnd virldssikerhet, fred och frihet genom politisk
handling, i forsta hand genom underkastelse under en politisk ledares
»kraft» och »lycka». De kristna svarade — och hir féljer jag Cochranes
egen resumé i hans forord —, att staten icke var det frimsta medlet
till minsklig frigorelse och fullkomning; den var i basta fall endast »ett
hjdlpmedel mot synd»; och de kritiserade kraftigt den klassiska natura-
lismen, pd vilken denna &vertro vilade, och framlade samtidigt sin egen
tro, att i Kristus ensam kunde hela grundvalen fér minskligt liv, det indi-
viduella och det sociala, dterupprittas. Foljaktligen stiller Cochrane bade
kristna och klassiska studier samman och diskuterar med stor insikt och
en rikedom pd vetande Overgdngsperioden frdn Augustus’ och Vergilius’
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virld till Theodosius’ och Augustinus’. Vilken framging kristendomen
an hade i sin kamp mot politisk religion och naturalistisk »scientia», kan
denna period knappast anses likgiltig eller »endast akademisk» av det
tjugonde Aarhundradets kristna, som maste tro, att vad kristendomen
engdng har uppnitt, det kan den uppnd igen. L3t oss, innan vi Sverldmna
oss &t hopploshet &ver civilisationen och minskligheten, forst se, vilka
lirdomar kristen historia har att ge oss.

Hopploshetens teologi foll icke engelska teologer i smaken ens under
de morka dagarna 1940. De f3 roster, som proklamerade den, hade ingen
sarskilt stor eller trofast dhorarekrets. Det var icke dirfor, att vara
teologer icke hade observerat det rikliga vittnesbérdet pad minsklig ondska;
pa det ondas makt bragte Dornier- och Heinkel-bombplanen varje natt
tungt vigande bevis. Temple, Quick, Hodgson, Farmer, Baillie
och de 6vriga hemfdllo icke till hopploshetens filosofi, icke heller modi-
fierade de de synpunkter, som de sedan linge utvecklat under sitt mognade
tinkandes 8r. De diskuterade och lirde offentligt, lugnt och nyktert,
varfor det icke var orimligt att tro, att i en virld, vars yttersta syfte var
kirlek, det var mojligt f6r bombplan, koncentrationsliger och tyranni
att existera. De Agnade sig 4t att forklara, att virlden icke glidit undan
Guds kontroll, Gud, vars vilja var rittfirdig och vars namn var Fader.
Oliver Quick framhdll stindigt, atc kristna icke skola folja det mod,
som dikterats av de totalitira barbarerna och avstd fran sitt hellenska arv
av ritt och minsklighet. Temple hinvisade ofta till det vittnesbord,
som existensen av en virldsomspinnande ekumenisk kyrka utgjorde, for
att visa att Guds syfte stindigt gor framsteg, trots alla tecken till det
motsatta; och som bekant, lit han aldrig en mojlighet g ifrdn sig till att
understryka, att kriget medfort otaliga tillfillen till att vidta de forsta
dtgirderna for ekonomiska reformer eller sociala forbattringar.

De yngre teologerna sade i allminhet mindre om ritt och arv frdn
Grekland men ndjde sig med att framhdlla, att den europeiska krisen
knappast kunde overrumpla de kristna, eftersom den endast var en
anmirkningsvird illustration till den dterkommande situation i den bib-
liska historien, i vilken tyranner och krigsherrar, fastin de till en tid
skroto med sig sjilva, icke desto mindre voro verktyg i hinderna pd en
rittfirdig och barmhirtig Gud, som utférde sina domar pa jorden. Deras
lira var dverhuvud profeternas lira snarare dn speciellt profeten Amos’.
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Och i krisen var det férnyade och ivriga studiet av Bibeln sirskilt mirk-
bart bland yngre minniskor, sivil priaster som lekmin. Bibelns innebdrd
blev sdkert levande f6r ménga, som den knappast kunde blivit det i ett
fredens drhundrade. Denna innebdrd férstods i allminhet icke si, att den
innebar hopploshet for civilisationen och dess utsikter. Den teologiska
tradition, som icke dukat under f6r humanismens lockelser i en period av
optimistisk liberalism (under dren fére Hitler), hemfdll icke till hopplos-
hetens teologi, sedan Europas lyktor borjade slockna den ena efter den
andra. Oliver Quick’s déd, nir hans kraft och inflytande var pi sin
hojdpunkt, sd snart efter hans utnimning till regius professor i Oxford,
foljd som den var inom nigra m3nader av irkebiskop Temple’s dod, var
ett slag for engelsk teologi, vars konsekvenser det ir oméjligt for oss att
6verskdda. Men dessa tvd mins ledarskap i de kritiska &ren ir nagot for
vilket vi 4ro tacksamma, och deras arbete kommer att leva linge. Dert ir
en del av var teologiska traditions byggnad. Ett lugnt reflekterande och
sansat omdome, ostdrt i lika grad av katastrofer och framgdngar, var
kanske deras karakteristiska bidrag; och denna opartiska hillning ir en
av grundbestindsdelarna i den engelska hillningen inom teologien.
William Paton var en annan sddan personlighet och hans déd 1943
kindes ocksa bittert. I sjilva verket voro alla dessa tre ledares dod krigs-
forluster. Jag tycker att deras stillning, si typisk for engelsk teologisk
tradition, nir den styrde sin kurs mellan optimismens skir och pessimis-
mens djup, icke kan sammanfattas bittre 4n i ett par satser fran Quick’s
sista bok (The Gospel of the New World), som ir utgiven efter hans déd
1944: »Den storsta faran ir, att kyrkan skulle underkasta sig virldens
modenyck, antingen denna modementalitet ir en sjilvbeldten, optimistisk
humanism eller ett ingsligt svirmod, besatt av onda andar. Vi kunna
tacka Gud for att det ena sdvil som det andra 4r &vergiende.»
Inflytandena frin kontinenten p& oss ha icke varit sirskilt starka
trots det ansenliga antalet teologiska flyktingar i vdr mitt. (Visser ’t Hooft
berittar historien om rubrikerna, som engldng stod i en engelsk tidning:
»Dimma i1 Kanalen: Kontinenten isolerad.» — Kontinenten har varit
isolerad i fyra ar!) Det har varit ett mycket stort intresse och varm
sympati for de olika motstindsgrupperna i de ockuperade linderna, men
intresset har varit praktiskt snarare dn spekulativt. John Maartens:
Village on a Hill (1940) blev en succébok. Heinrich Vogels: Iron
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Ration of a Christian (1941) uppskattades mera som ett exempel pd vira
kristna broders tro i Tyskland an som en metod for undervisning, som
skulle kopieras hdr; och det var sannolikt det personliga snarare 4n det
intellektuella elementet i Hans Ehrenbergs: Autobiography of a Ger-
man Pastor (1943), som tilltalade engelska lisare. Var stringa pappers-
ransonering har utan tvivel ej uppmuntrat forldggarna till att forsoka att
ge ut Oversittningar av digra kontinentala teologiska arbeten. Dock
utkom Brunners: Wabrbeit als Begegnung (foredrag hallna i Uppsala
1937) 1944 med titeln Divine-Human Encounter. (Det ir kanske virt att
omtala att alla fyra bdckerna, som nimnts i detta avsnitt, utgdvos av
Kristliga Studentrirelsens forlag).

Vi ha dnnu icke hunnit s3 lingt med &versittningen av Barth. An
sa linge ha vi pd engelska endast forsta bandet av Church Dogmatics
(Vol. 1, Part I), Sversatt av G. T. Thomson (1936). De flesta engelska
lasare finna Barth en smula svirsmilt; Brunner ir mera lidttlist (och
mera sympatisk). Barths inflytande, vilket ir betydande, dr i huvudsak
indirekt. Det kommer icke s& mycket frin lisning av Barth som fran
lasning av forfattare, som sjalva blivit pdverkade av honom. En nyligen
utkommen bok, Alan Fairweather’s: The Word as Truth (1944) visar,
att nigra personer i England list Barth med omsorg; denna bok ir en
karakteristisk engelsk kritik av Barths syn p& uppenbarelsen; forfattaren
anser, att Barths synpunkt 4r ohdllbar av flera orsaker. I forbigdende
sagt, s uppmuntrades vi av Barths: Letter to Britain (publicerat hir
1942), modigt skrivet pd en tidpunkt d& vi behdvde sidana uppmunt-
rande ord; det gav oss ocksd ett visst ndje att tinka pd att vi, om var
teologi vore falsk, kanske i ndgon utstrickning kunde rattfirdiggoras
genom véira girningar!

En av de bocker, som visar Barths inflytande, ir den avlidne Sir
Edwyn Hoskyns’s kommentar: The Fourth Gospel (1940) i tvd band.
Detta arbete, limnat ofullbordat genom forfattarens fortidiga dod, utgavs
av hans vin Noel Davey. Det ir otvivelaktigt en av de mera be-
tydande kommentarer, som utgivits i England p& senare &r; den ir
djupsinnig och lird, men pd minga stillen dar den oklar ~— i den mening,
vari engelska ldsare tendera att finna Barth oklar. (Hoskyns hade
redan Gversatt Barths: Rémerbrief 1933.) Den kunde gott sittas i kontrast
till den mera konservativt »engelska» ansatsen i R. H. Strachan’s:
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The Fourth Gospel (1941). A. R. Vidler’s lilla men skarpsinniga
Christ’s Strange Work (1944), en studie &ver lagen, visar bekantskap med
kontinentalt arbete. Visser ’t Hooft’'ss Wretchedness and Greatness
of the Church (1944) har blivit list vitt och brett. Brunner, Maritain,
Berdjajev, Buber och Heim iro alla ridtt vilkinda och &tminstone
nagra arbeten av var och en ha utkommit pa engelska.

Det dteruppvaknande intresset for biblisk teologi, till skillnad fran
problem i biblisk litterdr och historisk kritik, har fitt fart under krigs-
aren. Detta har oundgingligen fort med sig férnyat intresse for Gamla
testamentet, dven om det dnnu icke frambragt vetenskapsmin av George
Adam Smith’s och A. B. Davidson’s kaliber i en tidigare generation. En
nyutkommen bok av professor Norman H. Snaith vid Methodist
College i Leeds, dr vird ett speciellt omnimnande; den heter The Distinc-
tive Ideas of the Old Testament (1944). Den ir skriven av en veten-
skapsman, som #r fullt fortrogen med alla litteraturens och historiens
problem, men vars huvudintresse ir den bibliska teologien som helhet.
Den sldr in pd en avgjort »anti-hellensk» linje och dess forfattare gir
sannolikt lingre dn de flesta engelska vetenskapsmin skulle gd i att for-
neka grekiska element i traditionellt kristet tinkesitt. Men den dr ett
nyttigt korrektiv for somliga av de synpunkter, som voro mera for-
hirskande for tjugo &r sedan in de dro idag. A. G. Hebert’s: Throne
of David (1941) ir en annan teologisk betraktelse Sver Gamla testament=t,
men den ir skriven frdn en helt annan synvinkel; dess tema ir exakt
beskrivet i dess undertitel »En studie 6ver uppfyllelsen av Gamla testa-
mentet i Jesus Kristus och Hans kyrka». Vi f3 hoppas och kunna med
skdl vinta, att dessa tvd bocker visa sig vara forelopare for minga
flera studier over Gamla testamentet; de bira vittnesbord om det for-
nyade intresset i olika liger for ett omrdde i det teologiska studiet som i
nigon min forsummats intill nu.

Hoskyns’s ldrjungars generation, som nu har uppnitt mognad, ir vil
representerad genom en liten bok om The Resurrection of Christ (1945)
av A. M. Ramsey, som eftertridde Quick som professor i Durham, nir
den sistnimnde kom till Oxford. For tjugo ar sedan koncentrerade sig
intresset huvudsakligen kring historiciteten i evangeliernas uppstindelsz-
berittelser, och dessa problem diskuterades alltf6r ofta utan sammanhang
med den teologi, som gjorde berittelserna virda att fortdljas; Ramsey
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utgar fran den forutsittningen, att den historiska hindelsen var sidan,
att den forklarar uppstindelseteologien, som l6per genom Nya testamentet.
Kanske far jag tilldta mig att hdnvisa till min egen bok The Miracle-Stories
of the Gospels (1941), som antyder nddvindigheten (erkind bland minga
yngre) av att fOrstd den teologiska innebdrden i evangeliets berittelser,
innan vi forsdka fastsld ndgot om deras historiska virde.

Det har skrivits en hel del om kyrkans visen och byggnad. Ingen
hivdar idag, att kyrkan endast dr ett slags frivilligt sillskap eller religids
klubb, och ménga s6ka att forstd kyrkans innebdrd sisom Kristi kropp.
Otvivelaktigt har den ekumeniska rorelsen och 3teruppvaknandet av
biblisk teologi frimst bidragit att stimulera ett levande intresse for och
diskussion om denna frdga. D. T. Jenkins, en ung kongregationalist
och en av vdra ivrigaste »barthianer», vickte intresse genom sitt ut-
manande forsok att aterstilla den reformerta uppfattningen om kyrko-
tillhorighet 1 sin bok T'he Nature of Catholicity (1941), pa vilken A.G.
Hebert frin Kelham gav ett »anglikanskt» svar i The Form of the
Church (1944); icke-engelska lisare bora dock upplysas om att detta
svar kanske snarare dr anglo-katolskt dn anglikanskt. Debatten fortsitter,
och min tillhorande olika kyrkosamfund deltaga, sirskilt i spalterna i
vir nya livaktiga »neo-reformerta» teologiska tidsskrift The Presbyter,
utgiven av Jenkins.

En annan bok av vikt ir Canon W. J. Phythian-Adam’s: The
Way of At-One-Ment (1944) i vilken han utvecklar en mycket tanke-
vickande tolkning av den bibliska teologien och dess betydelse for kyrkans
lira, priastimbete och sakrament. Den kristna &terlosningen, som man
insatts 1 genom dopet och mottagit genom anger och tro, betyder panytt-
fodelse i det nya Israel och invigning till det kungliga pristadémsz, inom
vilket ett allmidnt pristimbete, instiftat for detta #ndamadl, bygger upp
kirlekens nya gemenskap genom den heliga kommunionen i Herrens
lekamen och blod, sd att evigt liv kan bli uppenbart for virlden som ett
l6fte om den slutliga frilsningen, vilken ir férsoning med Gud i Kristus.
Denna uppfattning av biblisk tro och den forstdelse av kyrkan, som féljer
av den, forklaras med vetenskaplig kraft, och vi f8 se ndgra av de konse-
kvenser, som inbegripas for den framtidens &terforenade kyrka, vilken
vill bygga pi biblisk tro. Det intresse for liturgiska frdgor, som nu
ir ‘si starkt i England, illustreras bra av den férvanansvirt snabba for-
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siljningen av forsta upplagan av Gregory Dix’s: The Shape of the
Liturgy (1944), en bok pé 760 sidor, som kostar 45 shillings. Skriven i en
stil, som lekmannen torde sitta virde p3, skisserar boken utvecklingen av
kristenhetens levande liturgiska tradition, sirskilt i Visterlandet, och slut-
ligen erbjuder den intressanta forslag till att forbdttra den anglikanska
nattvardsmissan. Forfattaren dr extrem anglo-katolik och hans bittra
angrepp p& Cranmer f3 icke anses representera annat #n en del av det
anglo-katolska partiets synpunkt; likvil finns det mycket i boken, for
vilket anglikaner och frikyrkomin kunna vara tacksamma, icke minst
for den friska och tankedigra behandlingen av vittnesbdrdet fran Nya
testamentet och den tidiga kyrkan samt dess forkastande av vissa urart-
ningar av visterlindskt medeltida ursprung. (Det skarpsinniga forsoket
av forfattaren att visa att dessa degenererade medeltida fenomen iro
grundbestindsdelar i protestantiskt nattvardstinkande bor icke tagas for
allvarligt.)

Jag har knappast limnat utrymme fér ate tillrackligt behandla utveck-
lingen av den traditionella engelska liggningen fér empirism i teologisn.
Jag skulle vilja pdstd, att denna empiristiska tradition fortfarande, trots
inflytelser fran flankerna, ir den centrala och dominerande synen hos
engelska teologer idag. Teologien betraktas av manga som en empirisk
vetenskap, vars mal dr att utforska den verkliga historiska grunden for
kristen tro och att bygga upp en grundval, frin vilken den dogmatiska
tolkningen av dessa fakta kan utgd. En av de ledande forkimparna for
synpunkter av denna art ir professor Leonard Hodgson, Quick’s efter-
tridare i Oxford och en vilkind ledare inom det ekumeniska arbetet hir
1 landet. (Hans tillfrisknande efter den skada han nyligen tillfogats genom
en V-bomb kommer att hilsas med glidje av manga i alla delar av virl-
den.) Hans uppfattning av teologiens visen och uppgift framstilles i
Towards a Christian Philosophy (1942). Den innehdller reviderade delar
av tva av hans tidigare bocker, vars upplagor forstordes under London-
bombningen. Tillimpningen av empirisk metod pd studiet av en viss lira
finns 1 hans bok The Doctrine of the Trinity (1943). Argumentet ir, att
den historiska kristna liran om treenigheten dr den enda tillfredsstdllande
tolkningen av den bibliska historiens fakta som helhet, och som sidan
limpar den sig b3de for vart forstdnd och vart religidsa medvetande.
En limplig resumé av Hodgson’s synpunkt pd relationen mellan teologi
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och naturvetenskap och filosofi finns i hans intridesforeldsning i Oxford,
Theology in an Age of Science (1944). John Baillies lilla bok: Invita-
tion to Pilgrimage (1942) visar i en form passande for tinkande lekmin
samma allminna synpunkt som Owr Knowledge of God (1939), vilken
har blivit en av klassikerna i engelsk teologi i det tjugonde arhundradet.
I detta sammanhang bdr ocksd nimnas The Nature of Metaphysical
Thinking av Dorothy M. Emmet (1945). Hir finns en djuptinkt Gver-
sikt Over det filosofiska tinkandet av idag, som det ter sig for ett djupt
kristet sinne; boken ror sig i det engelska empiriska tinkandets banor och
den limnar ett virdefullt bidrag till diskussionen om f6rhillandet mellan
filosofi och teologi. Miss Emmet kritiserar olika typer av tinkande inom
vissa liger idag — thomistiskt, barthianskt och humanistiskt; man kan
sirskilt nimna hennes kritik av Heims bruk av »jag — du»-forhdllandet
och av »dimensioner» — en typ av tinkande som blivit vanlig hir i
landet icke endast genom &versittningar av Heims: Glaube und Denken
och av Buber, men av engelska skribenter som J. H. Oldham och H. H.
Farmer. Jag har sagt, att den empiriska traditionen fortfarande ir
dominerande i England, men for att lisaren icke skall tro, att vi sakna
variation, miste jag omtala tvd thomistiska arbeten av anglikanska
skribenter E. L. Mascall’ss He Who Is (1943) och Austin Farrer’s:
Finite and Infinite (1943) och p& den neo-reformerta sidan By Faith Alone
av rektorn Lovell Cock, en kongregationalistisk ledare (1943). Var och
en av dessa bdcker skulle fortjina mera ingdende behandling, om icke
denna artikel redan blivit for 1dng. Och naturligtvis finns det tskilliga
andra arbeten, som sannolikt borde nimnts, men som jag icke kunnat
medtaga av utrymmesskal.

Det framgir, att trots krigstidskravens stora press pd oss alla och
trots den mycket stringa begrinsning, som vi dlagts genom pappersranso-
neringen, en ritt ansenlig miangd teologiska skrifter ha utgivits under de
nira sex ar kriget pagatt. Jag maste Sverldta it andra att tala om deras
kvalitet. Ltt drag, som gor intryck pi mig och som jag redan pekat pa,
ir den egendomliga fr&nvaron i hela denna litteratursamling av extremis-
mens och férvringningens fenomen, som man kunde vintat att finna
under en period med sddana enastiende rubbningar i vért nationella liv
och vira internationella forbindelser. Aven hir méste jag vinta for att
se, hur andra bedoma saken. Om vart tinkande Sver sociala, ekonomiska
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och politiska problem och deras forhllande till kyrkans tro och liv har
jag icke forsokt att tala; och #ndd vagar jag tro, att den stabilitet och
klokhet, som vi formdtt bevara pd dessa omrdden, inte dr alldeles utan
forbindelse med teologernas ofrtrutna arbete. Mera dn detta vill jag icke
siga. Aterigen méste andra doma, och slutligen tillkommer det historikern
— det tjugonde drhundradets kyrkohistoriker — att déma. Till slut maste
annu en sak sigas for att folk utanfor England skall kunna se saken i
dess ritta sammanhang. Teologerna, som skrevo de bocker, jag hianvisat
till, sutto icke hela tiden vid skrivbord i sina bibliotek. Jag tror, att de
nistan allihopa voro luftbevakare, brandvakter, frivillig forsvarspersonal,
hemvirnsmin, rodakorsassistenter, evakueringstjanstemdn och si vidare.
Det 6verraskande ir, att de form3dde gora alle detta utan att limna sitt
egentliga arbete ogjort.
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Icke sillan moter man i nutida uppbygglig litteratur talet om kyrkan
sasom en var moder. Vilbekant idr att detta sprikbruk dven forekommer
hos reformatorerna. Den romersk-katolske patristikern J. C. Plumpe har
foretagit sig att utforska, hur pass hog alder en dylik metafor kan ha.
Mest allmint kidnd av de gamla huvudvittnena p& denna punkt ir
Cyprianus, vars programmatiska sats »Ingen kan hava Gud till Fader
utan att hava Kyrkan till Moder» ofta citeras. At Cyprianus och Ter-
tullianus dgnade Plumpe en uppsats i en lird amerikansk publikation
1939, och i hir anmilda arbete, Mater Ecclesia av ar 1943, presenterar
han bl. a. resultaten frdn en ytterligare finkamning av samma historiska
material. Men dirjimte har han pd de fyra ar, som ligga mellan dessa
tva tryck, fatt en hel del alldeles nytt att fortilja.

Forst och frimst har nu den alexandrinska teologien genomforskats,
bide Clemens och Origenes, vilka bigge bruka bilden av kyrkan sisom
en mor, dock med en viss dragning dt det spiritualistiska hallet enligt
Plumpe. Alexandrinarna iro icke lika bendgna som Cyprianus att med
kyrkan-mcdern avse just den yttre jordiska, hierarkiska kyrkan (sid.
80, 87 och 104 f.). Nigon mera djupgdende analys av skillnaden mellan
Alexandria-teologi och Kartago-teologi i detta stycke ger emellertid forf.
icke; 6verhuvud ligger ej detta arbetes styrka i den systematiska skdrpan
och klarheten utan 1 den minutidsa registreringen av varje sats hos de
tidigare kyrkofiderna, varje uttryck med en tinkbar anspelning pd bilden
av Ecclesia sdsom en Mater.

"~ Men storst intresse frdn ldsarens sida torde Plumpe kunna parikna i
det avsnitt, dir han séker komma &t det dldsta beviset fér det bildsprik,
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vars forekomst i gamla tiden han vill kartligga. Hos de s. k. apologeterna
finner han ingenting (sid. 35). Ett brev fran de kristna i Gallien till tros-
broderna i Mindre Asien, i vilket berdttas om forféljelsen i Lyon 177,
synes rymma det forsta vittnesbdrdet om att kyrkan kallas mater: Modern
gladde sig 6ver sina lidande men stdndaktiga barn (sid. 36 ff.). Till for-
samlingen 1 Lyon hérde ocksd presbytern Irenaeus, biskop i staden efter
Pothinus, som just under forfoljelsen 177 led martyrdoden. I Irenaeus’
Adversus haereses mota vi betecknande nog — bara ndgra ar efterdt —
en ganska utférd bild av kyrkan sisom en mor, vilken giver sina barn
niring. Om Irenaeus veta vi, att han kom frin Mindre Asien, och mdj-
ligen giller detta dven den aldrige Pothinus: sikert skriva de kristna i
Lyon brev till Mindre Asien helt enkelt ddrfér, att detta ar deras hem-
bygd, frin vilken de utflyttat (sid. 40 ff.). Aven andra indicier peka i
den riktningen, att Mindre Asien, nirmare bestimt Frygien, dr sjilva
uppkomstorten for forestillningen om kyrkans modersfunktion (sid. 20 f.
samt 109—124). Upprinnelsen pd frygisk mark ir icke ndgon tllfallighet.
I Frygien hade Magna Mater sdsom Kybele dyrkats i forkristen tid.
Plumpe stdr ej frimmande fér ett sidant religionshistoriskt sammanhang,
ehuru han girna uttrycker sig en smula forsiktigt, ndr dylika ting tangeras
i hans framstillning (sid. 9—14 och 39).

Fr&n Mindre Asien har alltsd den kristna synen pd Mater Ecclesia ut-
gatt och spritt sig, dels till Rhénedalen (Lyon), dels till Afrikas nord-
kust (Kartago och Alexandria), alltsammans redan fore 1oo-talets slut.
En gita ir, att det tidigaste klara beligget for bilden modern-kyrkan i
Rom hirstammar frdn Damasus I, allts8 frin 3oo-talets andra hilft.
I sina forsok att forklara den uppenbara motvilja, som man just i Rom
maste ha hyst mot modersbilden tillimpad p& kyrkan, rér sig Plumpe
blott med gissningar (sid. 127—129).

Forestillningen om kyrkan sisom en kvinna skulle dock aldrig ha slagit
igenom, ifall den icke haft goda stod i Skriften. Sion kallas moder (t. ex.
Jes. 66: 7—9 samt Klagovis. 1: 1—js). Uppfattningen, att bruden 1 Hoga
visan dr forsamlingen, har givetvis ocksd spelat stor roll vid hir behand-
lade tankars framvixt (sid. 1—3 och §). Nir kyrkan, sdsom sker i Ef. §:
23—33, benimnes Kristi brud, dd ir steget mycket kort Gver till den
«dirmed sammanhingande tanken, att kyrkan dr moder till de méinniskor,
vilka leva i hennes gemenskap (sid. 5 f.). Och dock tages detta steg aldrig
uttryckligen och bokstavligen inom det Nya testamentet. Nirmast till det
ir Paulus i Gal. 4:21—31, d8 han utligger berittelsen om Hagar och
Sara: det jordiska Jerusalem och »det Jerusalem, som &r ddrovan». Om
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det senare, det himmelska Jerusalem, heter det ju: »... det ir vir moder»
(4:26). Men i detta sammanhang forekommer icke ordet ekklesia hos
Paulus.

Marcion omgestaltar som bekant den nytestamentliga texten si, att alla
for honom forhatliga gammaltestamentliga inslag bortopereras, alla positiva
relationer till Israel utpldnas. Det nyssnimnda stillet i Gal. 4:26 om
» Jerusalem dirovan» sdsom »vir moder» hyfsas av Marcion pa foljande
sitt: det avskyvirda stadsnamnet Jerusalem strykes och i satsen infogas
»sancta ecclesia», varjimte vissa formella indringar vidtagas (sid. 8 f.;
jfr sid. 1). Det skulle alltsd3 vara Marcion, som forst av alla — ungefir
dr 144 — dvigabringar den direkta ordsammanstillningen Mater Ecclesia,
dnnu tidigare dn brevet frdn Lyon. Men denna detalj hos Marcion ir
inte absolut siker. Egendomligt nog anknyter man icke till detta stille
i Gal. 4, nir sedan bilden av kyrkan som moder sldr ut i full blom,
varken hos Tertullianus eller hos Cyprianus (sid. 62); Origenes arbetar
visserligen intensivt med stillet ifrdga men tolkar det envist i riktning
mot det himmelska, s& att kyrkan hidr pd jorden icke fir hederstiteln
Moder (sid. 74). Marcions exeges har naturligtvis ingen foljt i fornkristen
tid; en omformad ecclesiologisk utliggning av Gal. 4: 26 kommer forst
senare. Plumpe menar bara, att Marcions kombination av vokablerna
mater och ecclesia tyder pd att tanken pa kyrkan sdsom en moder redan
under roo-talets férra hilft s.a.s. lag i luften (sid. 9 och 124). Kanske
skall det lyckas forf. att hirnist pressa tiden for det dldsta beligget ytter-
ligare en bit tillbaka.

Rikhaltiga och fortriffliga register avsluta boken.

GuUsTAF WINGREN.

Korintierbreven. Tolkning av HUGO ODEBERG (7T olkning av Nya testa-
mentet. VII). 455 sid. Swvenska kyrkans diakonistyrelses bokfirlag,
Stcckholm (tr. i Lund) 1944. Pris kr. 12: 50; kloth. kr. 16: s0; bhalvfr.
bard kr. 22: —.

Odebergs kommentar till Korintierbreven, som tillsammans med Ny-
grens till Romarbrevet inleder den nya serien »Tolkning av Nya testa-
mentet», forverkligar ur vissa synpunkter vil det program, som ir satt
for denna kommentarserie. Denna avser ju icke att meddela férklarande
notiser till enskilda verser eller uttryck i de nytestamentliga skrifter, som
behandlas, utan vill ge en sammanhingande framstillning av tanke-

9 — Sv. teol. kvartalskr. 1945.
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foringen och vill dirtill bjuda denna i en sddan form, att den blir till-
ginglig for en bredare publik. Odebergs pedagogiska férmiga, som redan
tidigare flera ginger ddagalagts, kommer hir vil tll sin rdtt. Han be-
modar sig ocksd om att ej blott framstilla Pauli tankegdng sd klart som
mojligt utan soker dven belysa den genom analogier ur modern tid. Ord
sadana som finansborgarrdd och speaker 4r man ej van att mota i en
nytestamentlig kommentar, men de férekomma hir tillsammans med
mdnga andra nutida termer for att illustrera inneborden av Paulus-texten.
Dock kan man siga att populariseringen och pedagogiseringen ofta sitter
in vil tidigt — det blir inte tid att fordjupa sig i Pauli egna uttryck,
innan frigan om analogier i nutiden tas upp.

Detta hinger samman med ett annat sirdrag hos Odebergs kommentar.
Hir betraktas icke den paulinska &skidningen som ett urkristet troskom-
plex, som forskaren har att tringa in i och soka klargéra s& tydligt som
mojligt utan att sjilv ta stillning till frAgan om realiteten av dess innehall.
Odeberg argumenterar i stillet utifrdn den meningen, att Pauli tro dterger
verkligheten sidan den dr. Han stiller sig ej som betraktare av Pauli
askddning, utan han delar den &ver hela linjen. Detta dr naturligtvis pd
visst sitt en styrka, sdtillvida som man littare forstdr och kan ge uttryck
at en askddning, som man sjilv delar, in en, som man blott betraktar
utifrdn. A andra sidan medfor denna instillning till texten en pataglig risk
for subjektivitet. Nir det giller sjilva sittet f6r framstdllningen av den
paulinska dsk3dningen synes den mig ocksd ha medfdrt en visentlig nack-
del. Vid tolkningen av Paulus argumenterar Odeberg ej endast ut ifrdn
paulinska uttalanden utan ocksd ut ifrin sin mening om hur det i sjilva
verket faktiskt forhaller sig med de trosrealiteter, som det hir 4r friga om,
eller hur det brukar vara med s3dana férvanskare av kristendomen, som
Paulus hade att kimpa mot i Korint och som ocksd upptrida nu for tiden.
Foljden dr att man mycket ofta forlorar kinslan av att hora Pauli askid-
ning utliggas och i stillet moter forf:s egna synpunkter pd kristendom och
kyrkoliv. Det dr framfor allt pd tva punkter, som Odeberg gdng pd ging
ger uttryck &t kritik mot nutida forhidllanden inom kristenheten. Dels
opponerar han mot den moraliserande uppfattning av kristendomen, som
later »den rittfardige», den moraliskt oklanderlige, framstd som idealet —
detta dr en typisk form av fariseisk religionsuppfattning i modern upp-
laga — dels kritiserar han de kyrkoledare, som drivas av irelystnad och
personliga ambitioner utan att behirskas av det intresse for saken sjilv,
evangeliet, som skapar sann odmjukhet, och han menar tydligen, att den
typen ir den vanligaste i nutida kristenhet. I den antifariseiska syn pi
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kristendomen, som ligger bakom denna kritik, har Odeberg givetvis Paulus
pa sin sida, men det kan inte hjilpas, att man tycker, att tolkningen av
Korintierbreven i viss man forryckas av dessa s3 ofta aterkommande ut-
blickar till nutiden. N3gon ging synes mig ocksd dessa ha otillbérligt
influerat p& den konkreta forestillningen om de férhillanden, som Paulus
kimpar med. Jag tinker pa teckningen av de falska apostlar, som Paulus
vinder sig mot i 2 Kor. Dessa tecknas av Odeberg mycket konkret som
utpriglade strebertyper, som icke hade nigra andra intressen Zn sin egen
framgang, popularitet och inflytande och dirfér kunde vixla lirostind-
punkt som det passade. Sirskilt foretridde de emellertid en fariseisk syn
och opponerade dirfor mot Pauli frina instillning mot fariseismen och
andra icke kristna dskddningar. De yrkade i stillet pd en viss anpassning
av kristendomen till de utomstiendes uppfattning. Denna detaljerade
bild synes mig ha alltfér svagt stod i1 de faktiska uppgifter om dessa
»apostlar», som vi ha, och kommer till stdnd f6rst genom en applicering
av drag, som dro typiska for en. for forf. forhatlig kyrkoledartyp, pa
dessa Pauli motstdndare i Korint. Detta konstruktiva moment ir si
mycket mera f6rvanade som Odeberg eljest ir mycket skeptisk mot exege-
tiska konstruktioner, dir killmaterialet ej ricker.

Fastin argumentationen ut ifrdn Odebergs egen syn pa kristendomen
trider alltfér mycket i forgrunden, finns dock Paulus ddr bakom. Den
kristendomssyn, som Odebergs kommentar ger uttryck at, 4r otvivelaktigt
paulinsk. I vissa fall synes mig dock Odebergs anslutning till Paulus vara
alltfor fullstindig och leda till egendomliga resonemang, si t.ex. i utred-
ningen om tungomalstalandets egentliga innebsrd eller om kvinnans still-
ning. (Utan samband med Paulus stdr det dverraskande pastiendet, att
katolikerna ha rdtt i att Jesus ej dgde ndgra kottsliga broder, s. 167.) Av
storre betydelse ar stillningen till Gamla testamentet. Odebergs teck-
ning av Pauli uppfattning av G.T. dr otvivelaktigt i stort sett riktig.
Jag kidnner mig visserligen for min del tveksam om riktigheten i pdstd-
endet, att Paulus och urkristendomen 1 &vrigt fattade alla stillen 1 G. T.,
som talade om JHWH = Kyrios, som utsagor om Kristus, och in mindre
synes man ha anledning anta, att varje gudomligt »Jag» 1 G. T. av ur-
kristendomen identifierades med Kristus. (Lika litet torde det vara riktigt,
att Jesus i ordet »Jag sdger eder etc.» avsdg, att detta »jag» skulle vara
detsamma som den Gud, som talade i G.T., och 4ven av sina ahérare
uppfattades si. Att Jesus med detta ord stiller sin egen auktoritet vid
sidan av eller rittare rent av 8ver det gammaltestamentliga skriftordet, ir
en annan sak.) Likasd stiller jag mig mycket tveksam till den utvidgning
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av tanken pa Kristi betydelse for virldsskapelsen, som Odeberg foretar,
di han siger, att hela Kristusverkligheten, ocksd det frilsningsverk, han
utfort, enligt urkristen syn var till fr8n tidernas begynnelse. Men att
Paulus och urkristendomen menade, att G. T. djupast sett innehsll en for-
kunnelse om Kristus, och att man kunde komma &t denna genom en skrift-
tolkning, som gick bakom den ordagranna lydelsen och tillimpade en
metod, liknande den judiska midraschens, ir otvivelaktigt riktigt. Det ar
pd denna punkt jag icke kan underldta att uttala en reservation mot ett
fullstindigt accepterande av Pauli syn. Den nytestamentliga exegetiken
har visserligen att inregistrera denna som ndgot for urkristendomen typiskt.
Men giller det tolkningen av G. T. sjilvt, fir man ej lita leda sig av en
sadan synpunkt. Den skapar di blott forvirring och leder till godtyckliga
tolkningar i stil med dem, som man har exempel pd i t. ex. Vischers »Das
Christuszeugnis des Alten Testaments». Dirmed bidrar man icke till f6r-
stielsen av G. T.

Men nog med reservationer! Det sagda har anforts for att ge en fore-
stillning om den sdrpriglade typ av kommentar, som hir foreligger. Men
vi ha redan antytt, att kommentaren verkligen ger kontakt med paulinsk
askddning. Den situation, som givit anledning till breven, tecknas pa ett
mycket klargorande sitt i inledningarna, med sund skepsis gentemot for-
hastade slutsatser och generaliseringar och gentemot 16st grundade giss-
ningar, som fi karaktiren av vetenskapliga resultat. En sirskilt virde-
full synpunkt ir pipekandet, att de forhdllanden i Korint, som givit
anledning till breven, ej f3 tinkas vara utmirkande f6r de urkristna for-
samlingarna dver huvud eller ens f6r forsamlingen i Korint i dess helhet.
Det ir anomalierna, som tas upp 1 breven, de normala férhllandena ge
ej anledning till brevskrivning. Frin de teorier som framforts inom forsk-
ningen om 2 Kor:s komplicerade sammansittning, om ett besék av Paulus
mellan 1 Kor. och 2 Kor. och om ett brev avsint under samma mellan-
period, tar Odeberg avstand eller stiller sig i varje fall mycket skeptisk
dirtill. Blott teorien, att 2 Kor. 6: 14—7: 1 innehdller ett fragment av
det brev till Korint, som Paulus skrev fére 1 Kor., anser han ha sanno-
likheten for sig. I friga om det brev, som ev. ligger mellan 1 Kor. och
2 Kor., ir dock att mirka, att den i inledningen (s. 335) framforda 3sikten
¢j inarbetats i kommentaren. Dir utgdr Odeberg fran att ett sidant brev
verkligen avsidnts (s. 358 0. 413).

Sjalva kommentaren féljer noga texten, vilken inflitas i framstill-
ningen i smirre avsnitt, till vilka utliggningen knyter sig. Texten ges i
ny Oversittning, vilken framfor allt forsdker vara sd ordagrann som
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mojligt. Den otymplighet 1 uttryckssittet, som dirigenom ibland uppstar,
vallar ju hir ingen oligenhet, di utliggningen omedelbart direfter kan
klargora innebdrden. Utldggningen kan snarast karakteriseras som en
meditation Over texten, dir forf. bemddar sig att tinka om de paulinska
tankarna, sd att deras mening framstdr klar. Han borrar sig liksom ner
i texten for att lata denna sjilv tala. Detta betyder ej att han bara para-
fraserar. Men det betyder, att han [ater texten verka pd sig, icke kommer
liksom utifr8n och konfronterar sina egna tankar med den utan l3ter den
tringa ner i sig, si att han verkligen kommer att tinka textens tankar.
Dessa bli dé visserligen brutna genom hans eget psyke och han liter, som
ovan sagts, framstillningen vil mycket priglas dirav, men icke desto
mindre lyckas han levandegora visentliga paulinska tankegingar. Natur-
ligtvis ha Odebergs eminenta kunskaper om judendomen dirvid blivit
fruktbiarande. (Ndgon ging kunna de visserligen ocksi fora vilse. Detta
ir efter min mening fallet, d& de kristna ambetena apostel, profet och
larare ses i anslutning till den judiska mystikens tio sefirot, sd att aposteln
siges motsvara den hogsta sefiran Kronan, keter, medan profeten och
liraren motsvara det nirmast kommande paret Vishet och Insikt, hikma
och bina, s. 229.) Sirskilt betonar Odeberg det antifariseiska hos Paulus.
Pauli askadning priglas helt av den uppgorelse med fariseismens religions-
form, som han en ging for alla upplevde vid sin omvindelse. Den ir
fariseismens diametrala motsats. I Korintierbreven finns ej som i Rom.
ndgon enhetlig disposition, men Odeberg finner dock en enhet i sjilva
grundinstillningen, och denna ir antifariseisk. Den kan ocksd positivt
uttryckas med de tvd8 Paulusord, som enligt Odeberg g8 igenom bida
breven: »Nu lever icke mera jag, utan Kristus lever 1 mig» och »Kraften
fullkomnas i svaghet». Den absoluta gemenskapen med Kristus och det
absoluta beroendet av honom samt den Kristi kraft, som sitter sig igenom
1 minsklig svaghet, ja, intighet — detta ir grundackordet i den paulinska
troserfarenheten. Denna Kristusgemenskap uppnidde Paulus icke genom
en omvindelse, som blott betydde att han fick borja leva pd ett nytt sitt,
utan genom en, som innebar, att han fick etz mytt liv: han blev genom
att vara i Kristus en ny skapelse. Den radikala och reala férindring,
som hos Joh. uttryckes med termen pinyttfédelse, dr ocksd grundvalen
f6r Pauli kristendom. Denna Kristusgemenskap var emellertid for honom
lika litet som for ndgon annan en rent individuell erfarenhet. I och med
att gemenskapen med Kristus kom till stdnd, insattes han i gemenskapen
med den Kristi kyrka, som fanns dir sdsom ett organiskt helt, och vars
visen Paulus uttrycker med de symboliska bilderna Guds tempel och
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Kristi kropp. Blott inom denna organiska helhet kunde Kristusgemen-
skapen finnas.

Dirmed 4dro Odebergs huvudsynpunkter pa Korintierbrevens teologi
antydda. P3 utliggningen av de enskilda avsnitten kunna vi hir ej ingd.
Om denna recension lyckats till ldsaren formedla .det intrycket, att Ode-
bergs kommentar visserligen sdvil till uppliggning som enskildheter fére-
ter en sdrprigel, som ger anledning till vissa invindningar, men trots detta
ir framsprungen ur en verklig kontakt med for den paulinska synen
. vasentliga trostankar och diarfor kan hjilpa den eftertinksamme och be-
sinningsfulle lisaren till en fordjupad forstdelse av Paulus, har den rite
uttryckt recensentens upplevelse av boken.

ErRik SJOBERG.

UR TIDSKRIFTERNA 1944.

Kyrkobistorisk drsskrift har som tidigare redigerats av prof. G.
Westin. Dess innehdll dr fordelat pd tre avdelningar. Den fdrsta av
dessa upptages till storsta delen av en undersbkning av en ldrd jesuit,
Theodor van Haag, som behandlar den apostoliska successionen i den
svenska kyrkan. Forf. medger att den materiella successionen, en oav-
bruten rad av handpaliggningar, 4r obestridlig, men anser att det ej
lingre 4r frigan om en katolsk vigning och att redan i mitten pd 1500-
talet det katolska pristadémet 6vergitt till ett lutherskt imbete, d. v.s.
ett avbrytande av den apostoliska successionen. N. Beltzén publicerar
forsta delen av en undersokning om den kyrkliga forsvenskningen av
Jimtland-Hirjedalen, varvid han framhiller, hur den svenska regeringen
genom en moderat politik vinner de nya landsindarnas pristerskap foér
deras nya fosterland. D. Lindquist har en artikel om handboksforslaget
av ar 1800 och A. Hahr redogér for E. Carlssons undersdkningar om
Uppsala domkyrkas tillkomst, som forlagges till ett betydligt senare da-
tum 4n tidigare. Den andra avdelningen upptages av meddelanden och
aktstycken. Hir publicerar H. Gladh en samling brev till belysning av
den jimtlindska vickelsen och H. Cnattingius ett par aktstycken till
klarliggande av D-killan till Uppsala méte. Genom en skarpsinnig
och omfattande killkritisk undersckning har Cnattingius givit ett synner-
ligen viktigt bidrag till frigan om denna mycket omdebatterade killas
ursprung och alder. Arsskriften avslutas med en rikhaltig recensionsav-
delning.
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I Svensk exegetisk drsbok skriver R. Gyllenberg om den exegetiska
forskningen i Finland under det senaste halvseklet. B. Noack skildrar
arbetet med bibeldversittningar i Danmark under nyare tid. Forf. pa-
pekar det livliga intresse som visats hirfor bdde frin privat och officiellt
kyrklige hall. G. Low diskuterar den historiska bakgrunden till Jes.
3:12 a och antager att den ddr omtalade barnkonungen 4r identisk med
Hiskia och att Hiskias dlder vid fadern Ahas’ déd genom felskrivning
i 2 Kon. 13: 10 kommit att bli 25 ar i stidllet for 15. A. Fridrichsen
har en studie till Matt. 5: 32 och tolkar grundtextens porneia sd, att det
hir giller otukt begdngen fore dktenskapets ingdende, ej dktenskapsbrott.
E. Wilhelms framldgger en formhistorisk undersokning av Mark. 9: 38 ff.
C.-M. Edsman publicerar forsta delen av en undersokning, betitlad: Upp-
standelsetron. Ett motargument och dess historia. Med utgéngspunkt frén
Jons Buddes Lucidarius visar forf. hur polemiken mot den kristna tron
pa kottets uppstindelse i den gamla kyrkan och medeltiden skapat vissa
egendomliga forestillningar och tankegdngar. — Arsboken innehdller dess-
utom sedvanlig recensionsavdelning och ett supplementhifte, dir bl. a.
B. Reicke har sammanstillt en bibelvetenskaplig bibliografi for 4ren

1940—44.

Ny Kyrklig Tidskrift innehiller flera artiklar av praktisk religits art.
B. Giertz skriver ndgra tinkvirda ord om andaktslivets férnyelse 1 hem,
kyrka och forsamling, som borde lisas av varje pristman. Y. Rudberg
ger nigra rdd betriffande predikans framforande. G. Hok och J. Bjork-
hem behandla bida frdgor rorande sjilavirden. Hok tar upp temat
teologi och sjilavdrd och visar den lutherska och den pietistiska teologiens
olika konsekvenser for sjilavirden. Bjérkhem gor en tidsanalys och upp-
stiller tesen att minniskans centrala religitsa behov ej lingre dr av officiell
och offentlig natur. Religionen har 8terforts till den enskilda minniskans
upplevelseomrdde. Men kyrkan har organiserats foretridesvis for att
utdva officiella religitsa funktioner. Behovet av sjilavdrd blir dirfor
ofantligt stort. En hjilp i denna situation anser forf. att kyrkan kan f&
i den moderna psykoterapien, samtidigt som teologien kan ge psyko-
terapien en sannare antropologi. S. Fjellander skriver om enhet och
mangfald i kyrkligt arbete. S. von Engestrom behandlar i anknytning
till ett arbete av F. Holmstrom frigan om den kristna socialetikens
problem. Forfis tes dr att kristendomen har en social etik men intet
socialt program. R. Josefson gor ett inligg i kyrkodebatten med en
artike] om evangelisk kyrkosyn. Kyrkan dr syndernas forlatelse (Billing).
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Den forvaltar ej ett budskap utan ir sjilv ett budskap, evangelium.
Kyrkan som syndernas forlatelse ir bdde forekommande, erbjuden och
mottagen ndd. Forf. avvisar en kyrkosyn som gor kyrkan sekundir i
forhillande till personlig tro, likasd den uppfattning som gér kyrkan till
propagandacentral for en viss livsiskddning. Bland 6vriga artiklar mar-
kes recensioner dver nyare svensk exegetisk litteratur av G. Lindeskog
och Gver nyare systematisk litteratur av Hj. Lindroth.

Bland de mdnga aktuella och virdefulla artiklarna 1 Vdr Léosen har
anm. sirskilt fast sig vid S. Stolpes artikel om Kaj Munk och dennes
predikan i samma nummer. Tidskriften ger i vrigt manga intressanta
glimtar frdn de kristnas kamp i krigets Europa. J. G. H. Hoffmann
har ett par artiklar om Frankrike, dir han bl. a. visar hur Frankrikes
folk genom tron pd syndernas forldtelse himtade ny styrka i nederlaget.
Kr. Benzow skriver frdn andra utgingspunkter om betydelsen av for-
latelsetron i efterkrigstiden. I ett brev frdn en tysk prist skildras en
sjilasdrjares erfarenheter i det krigshirjade Tyskland. G. Landberg
behandlar frdgan om utvecklingstro och kulturpessimism, samt finner att
den kristne, fast han ir medveten om att vi aldrig kan skapa en ideal-
virld, andock modigt maste arbeta for en bittre tingens ordning. Nigra
artiklar behandla mer direkt teologiska Zmnen. Hj. Lindroth skriver
om det aveskatologiserade dopet, R. Josefson om lidandets mening.
A. Nygren diskuterar med H. Tingsten angdende kyrkan och friheten.

Kristen Gemenskap dgnar en stor del av sitt utrymme at efterkrigs-
problemen. I olika artiklar behandlas atlantdeklarationens tillimpning be-
triffande Finland och Tyskland, svensk och internationell hjilpplanering
och pdvens efterkrigsprogram. H. Fuglsang-Damgaard publicerar ett
foredrag om kristendomen och hatet, vilket utmirkes av saklighet och
klarhet: ritten skall handhavas av overheten. Som enskilda individer
miste vi hdlla oss fria frdn allt hat. Vidare forekommer artiklar och
dokument betriffande den norska kyrkokampen. N. Ehrenstrom skild-
rar en viktig hindelse i det ekumeniska arbetet i Storbritannien: bildandet
av det brittiska kyrkorddet 1942. G. Landberg skriver om minnisko-
virde, ritt och samvete och framhiller att om minniskan eller livet blir
det hogsta virdet, detta litt leder over till en antihuman &sk3dning.
Han pavisar samtidigt det intima sambandet mellan virde- och ritts-
uppfattning, lagstiftning och laglydnad i en stat. Utan ett gemensamt
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hogsta virde rdkar samhillsmaskineriet forr eller senare i1 upplosning.
S. von Engestrom diskuterar principerna for sexualundervisningen och
understryker vikten av att sexuallivet inte enbart betraktas som en
biologisk funktion.

I Sveriges Religiosa Reformférbunds tidskrift Religion och Kultur
ligger man mirke till en artikel av K. Lundmark om ett flerdimensio-
nellt virldsallt. Forf. anser ett sidant vara enda mdjligheten att ridda
en individuell odédlighetstro. J. Lindskog ger i en artikel uttryck &t
forbundets syn pd kyrkofrdgan och E. Norlind tecknar ndgra drag i
sin egen religidsa utveckling.

1 Svensk Tidskrift for ar 1944 mirkes en artikel av J. Cullberg
om kyrkan infor efterkrigsproblemen. Det ir inte kyrkans uppgift att
soka ridda den visterlindska kulturen, men kyrkan lir inte enbart om
tron pad Gud utan ocksda om kirleken till nidstan. Dirfér maste kyrkan
ocksd gripa sig an de svdra efterkrigsproblemen. Forf. skisserar kyrkans
religivsa och humanitira uppgifter, kyrkans efterkrigsprogram och prin-
ciperna for dteruppbyggnaden av efterkrigstidens samhille. Hj. Lind-
roth (Goteborg) behandlar frigan om kristendomen och de intellektuella
och kriver hir storre dogmatisk vidsynthet fran kyrkans sida. G. O.
Rosenqvist skildrar Finlands kyrka under kriget. Han uppehller sig
framst vid 1943 ars kyrkomote di bl.a. en ny svensk psalmbok antogs
och beslut fattades om inrittandet av en kyrkostyrelse.

Credo inleder sitt forsta hidfte med en erinran om att den med denna
irging firar sitt 25-8rsjubileum. Tidskriften startades 1 samband med
den katolska aktionen av dr 1919. Tidskriftens innehdll kan uppdelas
i huvudsakligen tvd grupper. Dels behandlas i flera artiklar svenska
medeltida lokalhelgon, dels redogdres for ett par av pavens rundskrivelser.
Av intresse ir pavens anbefallning av bibelstudiet, diar kravet pa veten-
skaplig exeges och bokstavlig bibeltolkning hivdas, dock med betonande
av »det teologiska laroinnehdllet». I en annan artikel framligges pavens
syn pd kyrkans katolicitet. Denna ir pd det nirmaste forknippad med
hennes enhet i tron och i ledningen. Belysande for katolsk uppfattning
och tillvigagdngssitt 4r ocksa Gerlachs recension av G. Nycanders bok
Personlighet och moral: Hade férf. kint till den katolska etiken, skulle
han funnit att den uppvisar minga tankegingar liknande hans egna. Det
giller sirskilt fr@gan om den religitsa eudaimonismen och tanken pd Guds
skapelse som god.
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Av Norsk Teologisk Tidsskrift har utkommit tre hiften. P. E. Ryn-
ning skriver om de fyra stora i norsk psalmdiktning och Ch. Nissen
skildrar i en lidngre artikel Lars Levi Lestadius som naturforskare och
priast. S. Bugge forsdker teckna en bild av missionens framtid. D3 vi
alltmer fir en virldskultur samtidigt som det i alla linder kommer att
gd samma grinslinje mellan tro och vantro, kommer efter hand skillnaden
mellan yttre och inre mission att upphdra och eftertridas av Omsesidigt
utbyte. O. Kolsrud och A. Strémme utreder i var sin artikel frgan
om subjektivt och objektivt resp. irrationellt och rationellt i forskningen.
H. Ording har en mycket intressant artikel om symbol och verklighet,
dar han visar att symbolen ritt fattad utesluter bade realism och nomina-
lism, men #ndd leder in i verkligheten, en levande personlig verklighzt.
Utifrdn denna bestimning av symbolen hivdar forf. att endast den
lutherska nattvardsuppfattningen ir att anse som fullt symbolisk. Tredje
hiftet ar dgnat Sigmund Mowinckel till dennes 6o-drsdag. Aa. Bent-
zen skildrar Mowinckels insats i den gammaltestamentliga forskningen.
N. Messel recenserar hans nyutkomna oversittning av de senare pro-
feterna. Sjilv framlidgger Mowinckel en undersokning om upphovet till
de senjudiska forestidllningarna om minniskosonen. Forf. finner att dessa
maste bottna i tanken pi urminniskan och att den senjudiska minnisko-
sonen utgdr en ny, specifik judisk utprigling av en gemensam orientalisk
typ, som varit utbredd i en mangfald versioner. Hiftet avslutas med en
bibliografi 6ver Mowinckels vetenskapliga produktion.

I Dansk Teologisk Tidsskrift skriver J. Slek om forsynstron. Att
l4ta forsynstanken vara grundad i skapelsetanken innebir en felsyn, som
kommer att gora forsynen till en filosofisk betraktelse. Forst med liran
om synden »dukker Forsynstanken op i sin paradoxale Stilling mellem
Fatalisme og Casualisme». P. G. Lindhardt skildrar hur teologien och
fromhetslivet fr.o.m. 16o0o-talet gitt skilda vigar och finner orsaken
hirtill i att den lutherska kyrkan legitimerade en viss psykologiskt be-
stimd minniskotyp som den kristet ritta. K. Koch behandlar i tvd
artiklar den svenska psalmboken och dess forhillande till den danska.
Forf. finner att den svenska psalmboken varit mera Oppen for nutida
stromningar. I art. Folkesprog og Bibelsprog i det Ny Testamente fram-
ligger J. Munck resultatet av den senaste forskningen. Tesen att N.T.
ar skriven pa nagot slags talspr@k hdller ej streck. I N.T. har av olika
sprikelement skapats en bestimd form for ett bestimt innehill och N. T':s
sprik kan didrfor bist betecknas som bibelsprik. N. Ngjgaard under-
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soker i tva artiklar Luthers syn pd ordet och bibeln. Ingen av de gings>
inspirationsteorierna ticker Luthers tankegdng, varken verbalinspirationzn
eller personalinspirationen. Men fastin Luthers syn ej kan sammanfattas
i en formel bildar dock inspirationstanken sjilva grundfaktum i hans
bibelsyn. Forf. redogdr for Luthers syn pa ordet, skriftens kdrna, skrift
och erfarenhet, bibelkritik och bibeltro. Aa. Bentzen tecknar Israzls
historiesyn och dess utveckling. Han finner tvd ledmotiv: Tanken pd att
Gud leder historien och att pd brott foljer straff. Hartill kommer synen
pa historien som en virldshistoria, ledd av Gud mot ett bestimt mal.
P. Brodersen gor en del kritiska anmirkningar mot Sees etik, efter
att forst ha erkint dennes grundintention: att stilla hela livet in undar
Guds i Kristus uppenbarade vilja. A. Nyholm skriver om D. G. Monrad
i anknytning tll Hauges nyutkomna arbete.

Teologisk Tidskrift (finsk) dr pa grund av spriket svirtillginglig for
en svensk lisare. Anm. fir ddrfor noja sig med att i yttersta korthet soka
ange innehallet. O. Alaja skriver bl.a. om metoder for utforskandet av
den gamla kyrkan. L. Apajalahti gor en analys av Emil Brunners
uppenbarelsebegrepp. P. Althaus skildrar Tysklands nuvarande tzolo-
giska forskning. O. Castrén behandlar Calvins helgelselira och frigan
om grundmotivsforskningens berdttigande. Aa. Lauha har en uppsats om
»Christum agere»-principen i gammaltestamentlig forskning. L. Pinomaa
soker utreda den gamla frigan om Guds allmakt och minsklighetzns
lidande samt skriver om teologiens uppgift. O. Tarvainen ger ett par
bidrag till Lutherforskningen, varvid han behandlar Luthers forhilland- till
Theologia Deutsch och Luthers kristendomsuppfattning i forklaringen till
7 botpsalmer 1517. O Tiilild har nedskrivit nigra tankar med anlzd-
ning av 1oo-arsminnet av Gustaf Johansson. 1 tidskriften forekomma
dessutom recensioner och diskussionsinligg samt homiletisk utredning av
bondagstexter,

Det rikhaltiga innehillet i Zeitschrift fiir systematische Theologie (ar
1943) kan hir blott i korthet antydas. C. Stange skriver om Das Wesen
des Menschen und der Glaube an Gott. P2 hedniskt omrade fir uppen-
barelsen formen av manifestation och inspiration. I den bibliska uppen-
barelsen utgdr skapelsetanken grinsmirket mot andra religioner. I viss-
heten att jag dr en Guds skapelse ligger forbindelsen mellan minsklig
»Lebensgefiihl» och gudsmedvetandet. N. von Arseniev tecknar Dosto-
jevskis virldsuppfattning och karakteriserar denna som Abgriindlichkzit.
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De tre avgrunder infér vilka D. stir dro det tomma virldsalltet, det
oférklarliga lidandet och Guds férbarmande kirlek. H. W. Schmidt
behandlar frigan om en kristendom utan Kristus och kommer till den
slutsatsen att en dylik kristendom skulle innebira en forlust av den
personliga gudsgemenskapen och ett &terfall i lag- och &desreligion.
H. Bornkamm utreder férhdllandet mellan lag och evangelium i Luthers
utliggning av G. T. Mose ir »der jiidische Sachsenspiegler» och laggivaren
som i dekalogen gett en klar formulering av den naturliga lagen. Men
dir lagen innehiller profetior, betraktas han ocksd som kristen. Lagen
syftar ut dver sig sjilv for att pd ett andligt sitt upphivas i Kristus. Mose
som laggivare och kristen dro dodsfiender i samma person. Enheten ligger
i Gud som pa en ging skapande och frilsande. Forf. pdvisar hur Luther
sirskilt i forsta budet ser denna enhet av lag och evangelium. F. Schu-
mann behandlar frigan om det skéna 1 forhallande till den kristna tron.
Det skdnas uppgift dr att vara en iterspegling av Guds egen hirlighet,
men det for alltid med sig frestelsen till att bli betraktat som ett sjdlv-
indam3l. J. Hessen f6ljer behandlingen av theologia naturalis via
Hume, Kant, Schleiermacher och Soderblom fram till Scheler. Férf.
ansluter sig till Schelers tes att den naturliga teologien skall bygga pa den
naturliga religionen och ur denna bilda en teori om Guds tillvaro och
forhallande till virlden. Han finner ocksi denna Schelers uppfattning
bverensstimma med den bibliska. J. Horst och H. Strathmann be-
handla bdda problemen kring Matt. 16: 17—19. Den forre finner ton-
vikten hir ligga ej pd Petrus utan pd Kristus och hans kyrkobyggande.
Petra tolkas som byggnadssten, ej som klippa. Den senare sGker via en
teckning av Petrus’ stillning i urkyrkan visa att stillet framgitt ur en
historiens ging aterspeglande och fortbildad interpretation av Petrus-
namnet, det namn varmed Jesus sjilv utmirkte ledaren i ldrjungakretsen.
E. Busch analyserar synduppfattningen i Gothes Faust. Synden ir
begir och bundenhet vid det sinnliga, en allt férstsrande makt, men den
ir ocksd ett verktyg i Herrens hand att indirekt befordra det goda. Slut-
ligen recenserar C. Stange den katolske teologen A. Hertes mirkliga
arbete: Das katholische Lutherbild im Banne der Lutherkommentare des
Cochlaus.

T heologische Rundschau, som under 1944 sammanslagits med Deutsche
Theologie, har hittills utkommit med hifte 1/3. R. Bultmann recenserar
under temat kristendomen och antiken J. Hessens arbete Platonismus und
Prophetismus, dir forf. forsoker géra en strukturanalys av kristendomen
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och antiken. Heinst-Horst Schrey skildrar Wilhelm Diltheys filosofi
och dess efterfoljare. Linjen gir frdn D:s livsfilosofi 6ver historieproble-
matiken till existentialfilosofien. H. Bornkamm skriver om den for-
dolde och uppenbarade Guden i anknytning till Luther. Den kristna tron
omsluter spinningen mellan den levande Guden i natur och historia och
den mot oss vinde Guden, som vi se genom spegeln Kristus. H. W.
Schomerus har en uppsats om nordgermanernas livsuppfattning vid
tiden for deras kristnande.

Av Luthertuwm har anm. kunnat taga del av de forsta nio hiftena for
ar 1943. A. Koberle soker teckna en kristen antropologi i ljuset av
den moderna sjilavirden. Mainniskans nuvarande fornedring och upp-
rittelse tecknas efter en trikotomisk antropologi, dock med den skillnaden
att ande, sjil och kropp betecknar helhetsaspekter pd minniskan. P. Alt-
haus skriver om kyrkans enande frin katolsk och luthersk stdndpunkt.
Forf. anser evangeliet som kyrkans enhetsgrund och kyrkans arbete for
enheten blir detsamma som att tolka evangeliet.

Av Protestantische Rundschau foreligger hittills forsta halvirshiftet
1944. F. von der Heydt skriver om Protestantischer Weltverband.
O. Séhngen behandlar kyrkomusikens fornyelse i Tyskland. M. Doerne
framhéller 1 en artikel att det #ndrade tidsliget kriver kyrkornas Sppet-
hallande och &terinforande av de dagliga gudstjinsterna. P. Althaus
behandlar frégan om tron och girningarna. Hans tema, som belidgges med
talrika Luthercitat dr »Das Heil gilt dem Glauben — der Glaube aber
wird am Ethos erkannt». Girningarna bli alltsd kinnetecken p3 att tron
ir dkta och sann. Vidare forekommer artiklar om pavens encyklika om
kyrkan och om katolsk bibelutliggning i anslutning till ett par nyutkomna
katolska exegetiska arbeten.

T heologische Literaturzeitung har under krigsiren forenats med Theo-
logisches Literaturblatt. De forsta 10 hdftena 1944 ha varit tillgingliga
for anm. Utdver en synnerligen rikhaltig och omfattande recensions-
avdelning, som dven behandlar svensk litteratur, mirkes ett par artiklar
av mer utredande art. H. Frick gor ett inlidgg i diskussionen om Rudolf
Otros »Das Heilige», varvid han till kritisk granskning tar upp H. Ek-
lunds arbete »Die Religidse Qualitdt und die Sittlichkeit». Han stiller
sig darvid pd Ottos sida mot Eklund, men soker bygga vidare utover
Otto, i det han soker befria sig frin dennes filosofiska utgdngspunkter och
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enbart hilla sig till det sakligt konkreta fenomenologiska. G. Kittel
skriver om den mindreasiatiska judendomen i hellenistisk-romersk tid.
L. Fendt utreder frigan om vetenskaplig exeges och pneumatisk till-
limpning och finner att den senare maste bygga pa den forra. Det giller
att hédlla grinsen mellan de tvd olika omriddena klar. K. Aland prévar
G. Kittels tes, att Jesu broder Jakob skulle vara forfattare till Jakobs-
brevet.

Journal of Theological Studies, av vilken anm. kunnat ta del av nr.
177—80, 4gnar mesta utrymmet at artiklar rorande exegetiska frigor.
H. Wheeler Robinson skriver om naturundren i G.T. Han finner
att dessa belysa hebreisk naturuppfattning och iro ett viktigt drag i
metoden for gudomlig uppenbarelse. I en annan artikel av samma forf.
undersokes Jahves rdd hos profeterna, varvid forf. tolkar detta helt
realistiskt som ett verkligt rddslag i vilket profeten deltog. J. Burnaby
publicerar en predikan om Sonens gudomlighet, ddr han hivdar triniteten
scm grunden for vart kristna liv. Att taga emot evangeliets uppenbarelse
som sann innebidr accepterandet av en hemlig subordination i det gudomliga
livet sjalvt. W. Telfer undersoker frigan om Didakes pseudoepigrafiska
natur. Vidare forekommer en rad kortare artiklar samt en recensions-
avdelning.

The Church Quarterly Review har under 1944 utkommit med 4 hiften.
Frimst mirkes en rad artiklar av utgivaren J. Pythian Adams. I den
forsta hivdas kyrkans enhet pd episkopal grund. I art. Creed and Gospel
framhalles att vara trosartiklar ej nog klart ge uttryck it evangeliets
budskap att Gud ir kirlek och att virldens mal 4r att bli ett 1 Gud.
I »The Kingdom of God in History» framligges en utvecklingshistorisk
syn: Gud arbetar i sin skapelse for att lyfta den hdgre och hogre mot
malet, det fullkomliga Gudsherravildet. Den heliga historien ir ej ett
valdsamt inbrytande av det 6vernaturliga i den naturliga ordningen utan
ett det gudomligas uppdykande inifrdn. I den sista artikeln pévisas att
logosdoktrinen i det 4:e ev. har en rent biblisk betydelse. — F. R. Mont-
gomery Hitchcock underséker nattvardsuppfattningen i De Mysteriis
och De Sacramentis. E. Evans framligger en undersokning over Ter-
tullianus’ teologiska terminologi. A. Ehrhart tar upp frigan Was Pilate
a Christian? och visar pd frgans bejakande i gnostiskt influerade kretsar.
Trosbekdnnelsens omnimnande av Pilatus dr ett antignostiskt drag. G.E.
Phillips undersoker urvalet av nattvardsperikoper i den ildsta kyrkan.
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Zeitschrift fi#r Katholische Theologie har forenats med Z. fiir Aszese
und Mystik. Hift 1—4 1944 har varit anm. tillgiangligt. Bland inne-
hillet mirkes en artikel dir M. Grabmann p8visar Bonaventuras stora
inflytande pd tysk fromhet och teologi under medeltiden. Bl. a. anser forf.
det nu bevisat att Thomas® a Kempis Imitatio Christi visar klart beroznde
av Bonaventura. A. F. Utz skriver om det kristna hoppets etiska virde-
héjd och behandlar frigan om den religiosa eudaimonien. Art. kan be-
traktas som ett forsok att etiskt legitimera katolska kyrkans positiva
instillning till denna. F. Andres behandlar den experimentella religions-
psykologien i anknytning till K. Girgensohn och W. Gruehn.

Av Theologische Quartalschrift (katolsk) foreligger ett hifte 1944.
H. Bacht skriver om den profetiska inspirationen i kyrklig reflexion
under formontanistisk tid och kommer till det resultatet att rotterna till
den kristna uppfattningen av den profetiska inspirationen ligger 1 G. T.
cch ej i hellenismen. J. R. Geiselmann redogor for J. A. Mohlers ut-
formning av arvsyndsliran i motsittning till Ferd. Christ. Baurs idealis-
tiska tydning av minniskans fall och justitia originalis. F. Xaver
Arnold belyser upplysningens inflytande pa katolsk sjilavird i teori och
praxis under 1800- och 1900-talen.

Hampus LYTTKENS.
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»NADENS ORDNING.»
SVAR PA DR. G. NELSONS DISKUSSIONSINLAGG I FOREGAENDE NUMMER

Etr diskussionsinligg av Dr. G. Nelson finnes infort i foregiende
nummer. Han gor dir gillande, att min tidigare artikel om »nddens
ordning» givit en felaktig bild av dennas genesis. Jag skulle komma till
ohallbara resultat, dirfor att jag riknat med och Overskattat J. Mollers
beroende av D. Hollazius och H. Schartaus beroende av J. Moller. Det
ena ir, pa det sitt jag utfort saken, enligt Dr. Nelson lika tvivelaktigt
som det andra.

Min framstillning var kanske pd vissa punkter alltfor summarisk.
Den har i alla fall av Dr. Nelson felaktigt tolkats sdsom ett forsok att
ge en genetisk framstillning av liran om »nddens ordning» hos Schartau
och att belysa denna ldras tillkomst. Nigon sddan framstillning har jag
dock aldrig velat giva. Min avsikt var endast att rent principiellt och
systematiskt jamfoéra Schartaus framstillning av »nddens ordning» med
Luthers nirmast motsvarande tankar. Dirvid visade det sig vara ndd-
vandigt att infora vissa jimforelseled, bland annat »gratia applicatrix»
hos Hollazius och »nidens ordning» hos Méller. Dessa tinktes nirmast
som typer, vilka illustrera utvecklingen. Inledningsvis papekas dock i
all korthet pd sammanlagt fyra sidor, att Maller i sitt sitt att ordna
stoffet ir beroende av Hollazius, och att Schartau ir beroende av Mbller.
Det sker for att pd sd vis motivera valet av jimforelseled. Varfor lampa
sig vid var jimforelse just Hollazius och Moller sdsom mellanled? Den
saken skall inledningsvis forklaras. D4 maste den genetiska frgan beréras.
Jag siger dirfér om Schartaus »n8dens ordning», att den icke kan forstas
helt utan hinsynstagande till dess genesis, och att vi mdste folja dess
tillkomstprocess. Det giller givetvis i stort. Nagon detaljerad genetisk
framstdllning avsdgs icke. Hur skulle en sidan kunna ges pd ett par
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sidor? Uppfattas dirfor de inledande sidorna, dir jimforelsen introdu-
ceras, tvirtemot mina intentioner sisom en historisk genetisk redogorelse
for »nddens ordning», maste bilden fdrvisso bli missvisande. Sa langt
har Dr. Nelson helt ritt. Men varfor skola de uppfattas pd det sdttet?
Uppsatsen foljer dock den historiska tillkomstprocessen endast i mycket
stora drag, och icke annat dn dir detta gagnar den systematiska jim-
forelsen. Framstdllningssdttet dr i Ovrigt rent systematiskt jimfGrande.
Genetiska sammanhang belysas dirfor med flit ofullstindigt och ytterst
schematiskt.

I

For att hir helt f8 varje missforstand ur virlden, vill jag nu med
nagra fa ord antyda ndgot av de historiska sammanhang, som av anférda
skidl forbigdtts i min tidigare framstillning. Liran om »nidens ordning»
ir ursprungligen forknippad med den av Melanchton utformade liran
om boten eller bittringen. Melanchton lir en tvidelad bot. Delarna iro
anger och tro. Angern verkas av lagen. Tron verkas av evangelium.
Botens eller bittringens frukt, den nya lydnaden och goda girningar
riknas diremot ej med till bittringen. Den fdljer efter bittringen.
Bittringens eller botens ordning ir siledes tvddelad. Denna tvadelade
botordning tillhér efter Melanchthon det traditionella lirostoffet bide
i luthersk ortodoxi, i pietism och i herrnhutism, 1t vara att den uppfattas
ndgot olika p& olika hander. Det dr ocksd denna tvidelade botordning,
som ursprungligen burit namnet »ordo salutis», »nddens ordning» eller
»salighetens ordning». Namnet férekommer redan under 1500-talet, men
ir ovanligt dnda till slutet av 16c0-talet, d8 det blir mycket vanligt.

Denna jimférelsevis enhetliga lirotradition uppluckras férst av wolffi-
anskt bestimda teologer. Borjan gores av J. Carpovius, som 1739 samlar
dogmatikens lira om »gratia applicatrix» under rubriken »De ordine
salutis». Dirmed &vergives dock icke genast det gamla sprakbruket ens
1 wolffianskt bestamda kretsar. Schubertus foljer icke Carpovius pa denna
punkt. I Sverige forsoker man pa skilda sdtt att kombinera gammalt
och nytt. Det forsta forsoket gores av G. Hernodius i dennes katekes.!
Dir inféres hela »gratia applicatrix», dvs. upplysning, dnger, tro, synda-
forlatelse, forening med Christus, helgelse och bibehillelse, under namnet
»bidttringenes och niddenes ordning», samtidigt som den gamla bittrings-

!t Hernodius, G., Catechesiske Ofningar, Upsala (utg. efter 1746 fére 1753).

10 — Su. teol. kvartalskr. 1945.
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ordningen, dnger och tro, markeras med siffrorna 1 och 2 samt bittringens
frukt med siffran 3. Bittringens frukt riknas nu med till »nddens ord-
ning», vilket tidigare varit uteslutet. Hos andra infores en tredelad
nddesordning med bittringens frukt som tredje del. I den kateketiska
litteraturen ha vi exempel pd detta hos herrnhutarna E. Winding och
P. Lybeck. Den antiherrnhutiske, wolffianske kyrkoherden Christian
Kemner riknar dter med en fyrdelad salighetsordning i det att upplys-
ning sittes fore dnger och tro samt helgelse efter. Allt detta dr av
samtida wolffiansk teologi betingade modifikationer. Hit hdr nu ocksd
Mollers och Schartaus sitt att anvinda uttrycken »nidens eller salighetens
ordning». Moller och Schartau anvinda namnet om »gratia applicatrix»,
alldeles sdsom Carpovius, men icke om hela »gratia applicatrix» utan om
dess forsta del fram till ricefardiggorelsen, siledes omfattande kallelse,
uppvickelse, upplysning och ny fodelse.” Beroendet av wolffiansk teologi
ar patagligt. Moller 4r nistan ren wolffian i hithérande frigor, Schartau
uppvisar mycket patagliga wolffianska inslag, men iven vissa herrnhu-
tiska sddana.

»Nddens ordning» hos Schartau kan dirfér icke parallelliseras med
annat dn motsvarande delar av »gratia applicatrix» i ortodoxien. »Nadens
ordning» i ortodox, pietistisk eller herrnhutisk version ir med andra ord
icke led for led jimférbar med »nddens ordning» i wolffianskt bestimd
teologi. Dirfér kunde jag i min uppsats saklost forbigd denna gamla
bittringsordning. Den var for min jimforelse utan betydelse. Det, som
maste jimféras med »nddens ordning» hos Moller och Schartau, var
ortodoxiens lira om »gratia applicatrix», icke dess bittringsordning.”

Men det var 1 forsta hand icke ortodoxien utan Luther, som skulle
jamforas med Schartau. Luther kinner icke »gratia applicatrix». Icke
desto mindre finnes hir en naturlig anknytningspunkt. Luthers utligg-
ning av tredje trosartikeln kan med férdel jamféras med »gratia applica-
trix» darfor att den i kateketisk litteratur parallelliserats med denna.
Har var kyrkoherden i tyska forsamlingen i Stockholm Anders Murray
en foregangsman, ldt vara att »gratia applicatrix» redan fére honom av
Olof Ekman och A. Silvius inforts i tredje trosartikeln 1 deras kateketiska
arbeten. Murray siger om den helige Ande: »Er beruffet, erleuchtet,

1 Schartau, H., Underwisning i Christendomskunskapen, Stockholm, 1835, sid. 159.

® Nédens ordning ir enligt Schartau lika med den objektiva transitiva omvindelse-
ordningen. Bittringen 3ter identifieras med den subjektiva intransitiva ordning, som
foljer av den transitiva och led f6r led motsvarar denna. Se Schartau, H., Utkast
till Betraktelser 6fwer wissa stycken af Catechesen, Lund, 1826, sid. 1.
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heiliget, (das ist wiedergebieret, bekehret und erneuret) erhilt.»* Efter
Murray forekommer »gratia applicatrix» allmidnt i katekesernas fram-
stallning av tredje trosartikeln.

Jimforelsen mellan Luther och Schartau gores dirfor naturligast pa
det sitt, som skett i min uppsats genom en jimférelse av 1) Lilla katekesens
forklaring till tredje trosartikeln, 2) Ortodoxiens lira om »gratia applica-
trix», 3) Mollers »nddens ordning» och 4) Schartaus »nidens ordning».
»Nadens ordning» i ildre teologi faller utanfér jimforelsen och kommer
dirfor av naturliga skil att fOrbigds. Min jaimforelse foljde ocksd detta
naturliga schema.

Jamforelsen av »gratia applicatrix» i ortodoxien och »nadens ordning»
hos Johan Moller underlittas ytterligare genom det av Dr. Nelson ifraga-
satta men dock obestridliga faktum, att Mdller ordnat sin framstillning
efter Hollazius’ »Examen theologicum acroamaticum». Man kan hir
formoda, att Moller, som i dogmatiken nirmast miste betecknas som
Carpovius’ och Schubertus’ lirjunge, dvs. wolffian, velat demonstrera sin
renldrighet genom den formella anslutningen till ortodoxiens siste store
mistare Hollazius (jfr Nelson, G., sid. 78). Resultatet blev i alla fall, att
en med Hollazius snarlik uppstillning inférdes i hans katekeser. D3
medféljde som naturligt 4r ocksd Hollazius’ sitt att ordna »gratia
applicatrix», varvid som tidigare pipekats dennas forsta del fram till
rattfardiggorelsen identifierats med »nddens ordning». Dirmed siges
naturligtvis alls icke — som Dr. Nelson riktigt pipekar — att Moller
fatt detta locus fran Hollazius. Han har snarare fitt det frin sina
wolffianska lirofider. Det idr den formella anordningen av detta locus,
som skriver sig frin Hollazius.

Att Schartau foljt Méller framgdr av bddas sitt att anvinda termen
snddens ordning». Detta dr namligen ndgot fér Moller och Schartau
unikt. Samtiden anvinder termen dels pd det gamla sittet lika med
battringsordningen, dels i likhet med Carpovius om hela »gratia applica-
trix». Mollers och Schartaus kompromiss ir nigot si speciellt, att den
svirligen kan forklaras utan att antaga Schartaus beroende av Mbdller
just pd denna punkt.

Ar nu Moller beroende av Hollazius’ uppstillning och Schartau direkt
beroende av Mollers sitt att anvinda termen »nidens ordning», s& ir
detta just for oss vid var jaimforelse av stor betydelse (mer har jag aldrig
velat pastd), men dirmed utsiges intet om dessa teologers inbordes for-

! Murray, A., Ausfiihrlichere Anweisung zum richtigen Verstand der nothigsten
Glaubens- und Lebens-Wahrheiten, Stockholm, 1737, sid. 187.
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hillande i &vrigt. Hir tillhér Hollazius den utgdende lutherska orto-
doxien, under det att Mbller tillhor en helt annan stromning, nimligen
wolffianismen. Wolffianismen var i mycket arvtagare till pictismen,
dirfor uppvisar Moller ocksd pietistiska drag, som ytterligare kunnat for-
stirkas genom ett direkt inflytande fridn dldre pietistisk litteratur.
Schartau ater bygger ocks3 han pd wolffianismen, sikert alldeles oberoende
av Moller (wolffianismen dominerade ju helt universitetsteologien den
tid det"hidr r frdgan om), men Schartau lyckas ocksd i viss min losgora
sig frin wolffianismens skolteologi och driver di trots sin antiherrnhutiska
instillning mer evangeliska fran det herrnhutiska ldgret himtade tanke-
gangar. Hollazius, Moller och Schartau méste hir var for sig ses i sin
egenart och i sin egen milj6. Mollers framstillning forklaras darfér endast
i ringa man genetiskt ur Hollazius, icke heller forklaras Schartaus teologi
pa det sittet ur Mollers. Hir har Dr. Nelson helt ridtt. Icke desto mindre
kan man, om man tar dessa teologer som representanter for skilda tider
och miljder, folja en viss utveckling. Det ar denna utveckling i stort,
som jag haft i tankarna, nir jag talat om »nidens ordnings» tillkomst-
process och om dess genesis. Faktiska likheter och beroenden, som for
jimforelsens skull framdragits, f& dirfor icke Overbetonas. D& blir
bilden, som Dr. Nelson med ritta pdpekar, missvisande. Jag tror, att
vad som nu sagts skall vara tillriackligt for att undanroja det missforstdnd,
min artikel fororsakat.

II.

Hir aterstdr dock att ta stidllning till dnnu en sak. Dr. Nelson be-
strider min tes om Mollers direkta beroende av Hollazius, vad uppstillning
och ordning betrdffar. Jag har provat saken pa nytt utan att kunna indra
mening. Moller dr beroende av Hollazius.

Moller skrev: »For at wara ordentlig, eller at forestilla sakerne i sin
naturliga forbindelse och sammanhang, har man agtat nodigt, at folja den
ordning, som i de bist inrittade storre Theologiska Lirobocker pligar
iagttagas, sasom tjenligast, at gifwa et rent och sammanhingande begrep
om war Ewangeliska Salighets-lira» (177 f.). Jag pastar: »Den ordning
Moller foljer 4r nu icke himtad ur mer 4n ett enda dogmatiskt verk och
det dr David Hollazius’ ’Examen theologicum acroamaticum’, som fitt
tjanstgora som forebild» (sid. 178). Detta pdstdende bestrides av Dr.
Nelson. Enligt honom finnas ndmligen »flera i tiden mera niraliggande,
’mindre’ dogmatici, som lika mycket som Hollazius kunnat tjina som
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forebild» (sid. 79). Nirmast pekar Dr. Nelson pd M. Wldicke, Com-
pendium theologiae thetice. Dr. Nelson nimner mdjligheten att placera
bigges schema vid sidan av varandra for att underldtta jamforelsen, men
avstar dessvdrre. Lat oss placera bigges schema vid sidan av varandra.
En ingdende jimférelse skall med full evidens visa, att Moller trots sin i
ovrigt wolffianskt firgade teologi foljt Hollazius’ uppstillning, som jag
pastitt, och icke Woldickes. Woldicke sjalv torde ddremot i likhet med
Mbller och hela sin samtid med stor sannolikhet vara till en viss grad

beroende av Hollazius.

Horrazius:
DE DEQO
DE SUMMG MYSTERIO QSV.
DE CREATIONE. . ...

DE ANGELIS .. ......00nnnn
DE HOMINE ..............

DE BEATITUDINE AETERNA. .

DE IMAGINE DET ..........
DE PECCATO..............
DE PECCATO HOMINUM PRIMO
DE PECCATO ORIGINALI .. ..

DE PECCATIS ACTUALIBUS
DE DEFECTU LIBER! ARBITRII
IN REBUS SPIRITUALIBUS

DE BENEVOLENTIA DEI UNI-
VERSALI

DE PRAEDESTINATIONE

DE REPROBATIONE

DECHRISTO ..............

DE PERSONA CHRISTI ......
DE OFFICIO CHRISTI ......
DE STATU EXINANITIONIS ..
DE EXALTATIONE CHRISTI

DE GRATIA SPIRITUS S8, APPLI-
CATRICE

WOLDICKE:
DE DEO

DE CREATIONE............

DE ANGELIS .. ............
DE HOMINIBUS
DE PROVIDENTIA..........

DE IMAGINE DEI
DE PECCATO

DE LIBERO ARBITRIO

DE GRATIA DEI

MOLLER:
Om GUD.

Om Skapelsen och de skapade
tingen,

i synnerhet Anglarne

och minniskorne.

Om minniskornes forsta full-
komliga och lycksaliga til-
stind.

Om syndafallet, och minni-
skans syndiga och olycksaliga
tilstind, som dirpé folgde.

Om Guds allminna och fér-
barmande kirlek.

Om Aterlésningen ochnidens
forwirfwande af Gups Son;
Om wir Aterlosares person
och naturer.

Om wir Aterlésares imbeten.
Om wir Aterlésares stind.
Om sjelfwa Aterlosningen.

Om Aterlosningens, eller den
forwirfwade nddens tillimp-
ning af den Heliga Anda;
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DE GRATIA VOCANTE ......
DE GRATIA ILLUMINANTE

DE GRATIA CONVERTENTE ..
DE GRATIA REGENERANTE ..

DE GRATIA JUSTIFICANTE

DE GRATIA INHABITANTE ET
DE UNIONE JUSTIFICATORUM
MYSTICA CUM DEO

DE GRATIA RENOVANTE ....
DE GRATJA CONSERVANTE ..

DE GRATIA GLORIFICANTE

DE DAMNATIONE AETERNA
INFIDELIUM

DE MEDIIS SALUTIS . .......

DE VERBO LEGIS ..........

DE LEGE CEREMONIALI

DE LEGE FORENSI

DE VERBO EVANGELII ......

DE TESTAMENTIS DIVINIS

DE SACRAMENTIS .. ........

DE SACRAMENTO CIRCUM=
CISIONIS ..............

DE SACRAMENTIS NOVI TES-
TAMENTI

DE BAPTISMO ............

DE EUCHARISTIA ..........

DE POENITENTIA

DE CONTRITIONE

DE FIDE IN CHRISTUM

DE BONIS OPERIBUS

DE ORATIONE

DE MEDIIS SALUTIS ISAGO-
GICIS

DE ELECTIONE

DE REPROBATIONE

DE VOCATIONE
DE ILLUMINATIONE........
DE CONVERSIONE
DE REGENERATIONE
DE POENITENTIA
DE JUSTIFICATIONE........

DE RENOVATIONE

DE FOEDERIBUS DEIL
DE SACRAMENTIS IN GENERE

DE CIRCUMCISIONE
DE AGNO PASCHALI

DE BAPTISMO ............
DE COENA DOMINI ........

DISKUSSIONSINLAGG

Cm denna forwirfwade ni-
dens tillimpning i allminhet.
Om ordningen, att komma till
dtnjutande af den fSrwirf-
wade niden, som ir
Kallelsen och upwiickelsen,
Uplysningen,

Omwindelsen,

och nya fédelsen.

Om sjelfwa den forwirfwade
nddens meddelande uti Ritt-
firdiggorelsen.

Om nidens stind, med de dit-
hérande stycken, som iro
Nidestindets kinnetecken,
Nidestdndets formoner och
swarigheter.

De benddades och trognas
skyldigheter eller helgelsen.
Framhirdande och bibehal-

lande uti nidenes stind.

Om nidemedlen, som dro
Ordet, neml.
Lagen, och

Evangelium.

Sacramenterne,

som i Nya testamentet dro

Dépelsen, och

Nattwarden.

Om Liro- och pridiko-Am-
betet, hwarigenom nadens
tillimpning i synnerhet be-
fordras.

Om de yttersta tingen, och
minniskornes tilstind efter

déden, hwarwid handlas



DISKUSSIONSINLAGG

DE MORTE TEMPORALI

DE STATU ANIMARUM POST
MORTEM

DE SEPULTURA CORPORIS

DE RESURRECTIONE MORTU-
ORUM

DE EXTREMO JUDICIO

DE CONSUMMATIONE MUNDI

IS5

Om den lekamliga déden.

Om de dbdas uppstindelse.

Om yrttersta Domen.
Om werldenes undergang och

inde.
Om den ewiga saligheten
och de trognas tilstdnd efter
déden.
Om den ewiga osaligheten,
och de otrognas tillstdnd efter
DE ECCLESIA ............ déden.
DE ECCLESIA SYNTHETICA
DE ECCLESIA REPRAESENTA-
TIVA
DE ANTI-CHRISTO
DE MINISTERIO ECCLESIA-
STICO
DE MAGISTRATU POLITICO
DE STATU OECONOMICO

DE ECCLESIA

DE MINISTERIO ECCLESIA-
STICO
DE MAGISTRATU POLITICO
\

DE CONJUGIO
DE NOVISSIMIS

Mest péafallande ir, att Méller f6ljt Hollazius i det att han satt ldro-
stycket »om Guds allminna och férbarmande kirlek» fore lirostycket om
»dterldsningen och nddens forwirfwande av Guds Son». Woldicke av-
viker hidr 1 likhet med Weismann, som av Dr. Nelson ocksd anférts som
mojlig forebild, frén den ordning, som tillimpats av Hollazius. Han
sdtter stycket DE CHRISTO f6re styckena DE GRATIA DEI, DE ELECTIONE och
DE REPROBATIONE. Moller har hir icke f6ljt Woldicke, men vil Hollazius.
Vidare ir likheten pafallande mellan Hollazius’ rubrik »DE GRATIA SPIRITUS
. APPLICATRICE» och Mollers rubrik »Om aterlosningens eller den for-
wirfwade nadens tilimpning af den Heliga Anda». Woldicke talar icke
pad detta sitt om nddens tillimpning.

Under det att de moment, som tillhora »gratia applicatrix», riknas
upp i exakt samma ordning hos Hollazius och Mbller, inskjutes mellan
larostycket DE REGENERATIONE och DE JusTiFIcATIONE hos Woldicke ett
stycke DE POENITENTIA, som hos Hollazius behandlats efter sakramenten.
Hir har Méller icke foljt Woldicke men vil Hollazius.

Till sist miste ocksd framhillas, att det lirostycke hos Moller, som
fatt rubriken »Om minniskornes férsta fullkomliga och lycksaliga til-
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stand», har en motsvarighet hos Hollazius, men icke hos Waldicke, vilket
ocksd giller det lirostycke hos Méller, som fatt rubriken »Framhirdande
och bibehdllande uti Nidens stind». Allt detta talar for att Moller verk-
ligen anvdnt Hollazius som direkt férebild.

De motargument, Dr. Nelson lagt s3 stor vikt pa, betyda ingenting
jimfort med dessa obestridliga likheter mellan Hollazius och Moller, till
vilka motsvarighet icke finnes hos Wéldicke. Det fOrsta motargumentet
skulle vara Woldickes rubrik pE wovissmmus, till vilken en motsvarighet
finnes hos Moller, men icke hos Hollazius. Hir miste dock pépekas att
trenne av Méllers underrubriker i det kapitel, som handlar om de yttersta
tingen, uppvisa ordagranna paralleller hos Hollazius, men icke hos Wol-
dicke. Detta forhéllande bergvar Dr. Nelsons forsta argument dess bevis-
kraft. Det andra argumentet var Woldickes rubrik pE rFoEDERIBUS. Hir
forefinnes en innehdllslig likhet med Moller, men ingen motsvarighet till
rubriken. Om tanken helt saknades hos Hollazius, skulle man kanske
ddrav kunna draga ndgra slutsatser, men nu saknas icke forbundstanken
hos honom. Dr. Nelsons argumentering dr dirfor icke pd denna punkt
héllbar.

En jimférelse mellan Moller och de andra av Dr. Nelson uppriknade
arbetena ger visserligen vid handen, att Moller mottagit impulser fran
pietistiskt hdll, en sak som jag uttryckligen pipekat i min uppsats (sid.
188 ff.), men tyder pa intet sitt pd att ndgot av dessa arbeten skulle
kunnat tjina som formell forebild for Méller pd samma sitt som Hollazius’
verk. Det enda arbete, jag kunnat finna, som verkligen f6ljer Hollazius’
uppstillning lika troget som Moller, ir en av Dr. Nelson icke omtalad
svensk dogmatik, Magnus Svensson, Qvaestiones succinctae in Universam
Theologiam, Linkopiae, 1743. Det 4r ju tinkbart, att man hir har ett
mellanled mellan Hollazius och Méller, men féga troligt. Svenssons dog-
matik dr ett allefor tunt och obetydligt arbete (80 smi sidor) for att
kunna hidnféras till de stdrre arbeten Moller nimner. Min tes om Mbllers
direkta beroende av Hollazius, vad uppstillningen betrdffar, har dirfor
icke vederlagts av Dr. Nelson. Den stir fast.

Hade Dr. Nelson kunnat uppvisa ett acceptabelt mellanled mellan
Hollazius och Mbller, vilket nu icke dr fallet, hade indi min tes om
Mollers beroende av Hollazius’ uppstillning icke rubbats, s& linge som
det arbete, som hir inskjutes, foljer Hollazius’ uppstillning. Beroendet
skulle d3 visserligen varit indirekt men dock ett beroende. Nu foreligger
emellertid sikerligen direk: beroende.

Mitt tillspetsade pdstdende, att Mollers anordning av det dogmatiska
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stoffet himtats ur et enda dogmatiskt verk fir dock icke tolkas sd, att
icke en liknande anordning av stoffet férekommer dven pd annat hill. I
stora drag dr Mdller givetvis beroende av en allmint utbredd tradition.
Det dr dock icke denna allminna tradition gemensam for tiden, utan just
Hollazius, som bestimt det konkreta anordnandet av stoffet i hans
katekes. Didrfor blir Mdllers utsaga, att han foljt »den ordning, som i de
bast inrdttade storre Theologiska Lirobocker pligar iakttagas» miss-
visande. Det for nidmligen tanken till de stora ortodoxa arbetena, bland
vilka dock intet finnes, som tillndrmelsevis i uppstillningen visar sddana
likheter med Moller som Hollazius’ »Examen theologicum acroamaticum».
Icke heller kan Woldickes arbete riknas till de »stérre Theologiska Liro-
bockerna». Det ir endast ett jimforelsevis tunt kompendium (286 sma
sidor). Skulle Moller, nar han talar om sina férebilder 1 pluralis, haft
utom Hollazius arbete t.ex. dven Woldickes eller Svenssons arbeten i
tankarna, skulle han forvisso ha utelimnat ordet »stérre». Intet av dessa
arbeten kan betecknas som stort. Av de stora arbetena ir det nimligen
endast ett, som tjinat som férebild, nimligen Hollazius verk. Det inne-
haller icke mindre in 1550 sidor och kan siledes pi intet sitt jimforas
med Woldickes. Att Méller anvint pluralis dr darfor missvisande. Det
ar detta, jag velat understryka.

II1.

Det kan befaras, att denna utforliga diskussion av en liten detalj i
min artikel drar uppmirksamheten fran det jag didr sirskilt velat betona.
Jag vill ddrfor hdar an en ging understryka, vari jag visentligen finner
det olutherska i Schartaus framstillning av »nidens ordning». Olutherskt
dr framfor allt hans sitt ate skilja kallelse, upplysning, tro, rittfirdig-
gorelse, ny fodelse och helgelse till innehdll och delvis ocks3 till tid. Upp-
lysningen framstilles pd den wolffianska teologiens sitt, tron 3ter fram-
stilles lika med herrnhutismens svaga tro och lingtanstro, som ir omgjlig
att konstatera annat in genom sina verkningar, gudsbelitets aterupprit-
tande i nya fodelsen framstilles dter pd pietismens, wolffianismens och
herrnhutismens traditionella sdtt som en inre foérvandling av minniskans
sinnelag, varigenom Guds avbild sittes i stillet for djivulens. Allt detta
ir mer 4n terminologiska avvikelser frin Luther. Det kan hos Schartau
icke undvikas, att det som gar fore tron, niamligen upplysningen, och det
som foljer efter tron, nimligen gudsbelitets dterupprittande i nya fédel-
sen, sdsom empiriskt iakttagbara fakta dra uppmirksamheten till sig fran
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den endast genom sina verkningar konstaterbara tron. Tron ir ej lingre
pa samma sitt allenarddande som hos Luther. Den helige Andes skilda
nideverkningar betyda faktiskt lika mycket som Guds ndd i Kristus till-
dgnad i tro. Det 4r detta, som ir olutherskt.

Saken kan fér utrymmets skull hir endast antydas. Jag hoppas dirfor
att en gang i bokform f8 &terkomma till detsamma och d& utférligt moti-
vera mina pastienden.

GOsta Hok.

KIERKEGAARD-HEGEL

REPLIK TILL
DOCENT SVEN EDVARD RODHE

L.

I sin anmilan av mitt arbete Kierkegaards tro och andra kierkegaard-
studier 1 denna tidskrift hiftet 4, 1944, hade docent Sven Edvard Rodhe
forklarat, att dir saknades klarhet dver distinktionen mellan ett spekula-
tivt filosofiskt-idealistiskt gudsférhdllande och gudsforhallandet, fattat pa
ett personligt, etiskt-religiost vis. Denna formenta bristande klarhet skulle
bero pd frdnvaron av en historiskt motiverad undersdkning av forhéllan-
det mellan Hegel och Kierkegaard. 1 ett inldgg i denna tidskrift, forsta
hiftet 1945, har jag upplyst om att jag i tidigare skrifter om Kierkegaard
— frimst Kierkegaards dogmatiska dskddning — agnat ingdende upp-
mirksamhet 4t den av recensenten efterlysta utredningen.

Med anledning av denna upplysning har emellertid recensenten i
samma hifte velat gora gillande, att »de i anmilan angivna problemen
knappast blivit mer klarlagda i det stdrre verket @n i den anmilda mindre
skriften ... Vad de tvd anférda arterna av gudsforhillande egentligen
skulle innebira och hur de skulle skilja sig frdn varandra ger ej den
dberopade storre skriften nigon klar uppfattning om. Och visserligen
innchdller denna skrift ett omfingsrikt kapitel om Hegel och Kierke-
gaard, men diri dr likvil férh3llandet mellan deras &skddningar ej
klarlagt pi ett avgdrande sitt» (a.a. s. 75 f.).

Recensenten ndjer sig med »ndgra antydningar» fOr att motivera
denna kritik. Man mdste i alla fall utgd frin att dessa ta sikte pd det
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visentliga, som kritikern har pd hjdrtat. Antydningarnas poang ar fol-
jande: »forst genom att i betraktelsen hinsyn dven tages till Hegels
uppfattning av kunskaps- och verklighetsproblemet och for hans karak-
teristiska och for hela hans &skddning i Ovrigt avgérande forsok att 16sa
detta, synes icke blott Kierkegaards forhillande till Hegel utan iven 1i
vasentliga avseenden Kierkegaards egen dskddning kunna klarldggas».

Som kritisk anmirkning ir denna sats foremadlslos. I anforda av-
snittet av »Kierkegaards dogmatiska &skddning» har jag nimligen — i
anslutning till inledningen till Hegels Vorlesungen iber die Philosophie
der Religion — sjalv tagit utgdngspunkten just i Hegels kunskaps- och
verklighetsuppfattning.

Emedan dven filosofin enligt Hegel »har Gud tll objekt och ’egent-
ligen till sitt enda objekt’, dar det fullkomligt falskt, utvecklar han, att
betrakta filosofin sdsom blott ’virldsvishet’ och att dirigenom stilla den
i motsats till tron. I verkligheten dr den s langt ifrin kunskap blott om
den empiriska verkligheten, att den i stillet principiellt skall bestimmas
sdsom kunskap om det icke-virldsliga eller om det eviga och om allt det,
varigenom Gud manifesterar sig. — Emedan filosofin med inre nédvéindig-
het leder till gudskunskapen sdsom sitt slutmdl, iger religionsfilosofin ett
nodvindigt sammanbang med filosofins allminna system och betecknar
egentligen bhiéjdpunkten av detta (kursiv. hir). Hirmed 4r pa samma
gang angiven den principiella enheten av det minskliga férnuftet, av tro
och vetande, i kraft varav det apriori ar uteslutet, att den positiva
religionens innehdll, om det ritt fattas, skulle kunna strida mot dat
minskliga férnuftet» (a.a. s. 356 ff.).

Il.

I det foljande exemplifierar recensenten pd fyra konkreta punkter
den formenta forsummelsen.

1. »I vad mén intar Kierkegaard samma kunskapsteoretiska stdnd-
punkt som Hegel?» Detta dr den forsta frdga, som jag med oritt skulle
ha forsummat att uppmirksamma.

Naturligtvis kan frigan stillas si. Men frigestillningen ir icke den
naturliga, och svaret maste bli dvervigande negativt. Med Hoffding kan
man sdga, att Kierkegaard gjort »ett utkast till kunskapsteori, vari han
pad nytt upptar Kants problem, som Hegel hade litit ligga». (Danske
Filosofer, s. 148.) »Tankegéngen i Kierkegaards kunskapsteori dr», fram-



160 DISKUSSIONSINLAGG

héiller Hoffding, »riktad polemisket ... mot Hegel.» (S. Kierkegaard som
Filosof, s. 59.) Kierkegaard har sjilv betygat, att Adolf Trendelenburg
ir den moderna filosof, av vilken han haft storsta beh@llningen. Men
Trendelenburg var, understryker Hoffding, »den forste, som gav en
kunskapsteoretisk kritik av den spekulativa metoden och utvecklade en
mera kritisk kunskapslidra» (a.a. s. §6). Utan vidare synes i varje fall
vara klart att Kierkegaards kunskapteoretiska mantalsskrivningsort icke
heter Hegel. Den naturliga frigestillningen 4r denna: i vad mén intar
Kierkegaard samma kunskapsteoretiska stindpunkt som Kant?

Sdsom Edv. Lehmann framhallit, maste man kalla Kierkegaard
kantian, om man kunskapsteoretiskt skall kalla honom ndgot. Det var
Kant som gav honom mark under fotterna. Vad Kierkegaard vill gora
gillande, ndr han talar om subjektiviteten sdsom sanningen 4r »princi-
piellt intet annat dn den boskillnad mellan tro och vetande, som Kant en
gang uppdragit i sin kritiska analys av det rena och det praktiska for-
nuftet», har jag sjilv — i anslutning till Lehmann och T. Segerstedt, Det
religiésa sanningsproblemet, s. 161 — understrukit i min skrift Séren
Kierkegaard och nutida religiost tinkande, s. 27. Och 1 Kierkegaards
dogm. dskddning heter det 1 enlighet hirmed: »Tanken, som icke upp-
lever utan blott strivar att bevisa, kan i det eviga, framhéller Kierke-
gaard, aldrig erkidnna ndgot annat in pd sin hdjd en abstrakt mojlighet
eller en osiker sannolikhet, vilket han uttrycker i begreppet ’det objektivt
ovissa’, och 1 Overensstimmelse hirmed definierar han tron s3som ’den
objektiva ovissheten, fasthillen i den mest lidelsefulla innerlighetens till-
dgnelse’. — Det dr Kant, som givit den kunskapsteoretiska grundvalen
for denna distinktion mellan vetande och tro» (s. 263 med not 1).

Att Kierkegaard sedan i Efterskrift opponerar dven mot Kant, dirfor
att denne stillde verkligheten i relation till tinkandet istdllet f6r att hin-
visa verkligheten till det etiska — detta 4r en friga for sig. Varvid ar
att mirka att Hegel enligt Kierkegaard »gick vidare» till rena fantaste-
riet, d& han ville Svervinna idealismens skepsis »med hjilp av den rena
tanken» (S. V. VII, s. 283 f.).

2. Jag skulle ha forsummat att taga hinsyn till frdgan, »i vad min
kunskapen eller spekulationen, mot vilken Kierkegaard vinder sig, di
det giller gudsforhdllandet, dr kunskapen eller spekulationen i hegelsk
mening».

Men har inte Kierkegaard sjilv frin 1835 fram till Efterskrift med en
tydlighet, som inte girna kan vara storre, vant sig mot »spekulationen»
just i betydelsen av Hegels tinkande, enkannerligen i foérhdllande till
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religionen? Och principiellt vinder sig Kierkegaard mot all »kunskap»,
som i likhet med den hegelska spekulationen »berdvar det religitsa for-
hallandet dess etiska allvar och forvandlar det till opersonlig forstands-
missighet». Hirpa har jag uttryckligen hdnvisat redan 1 Séren Kierke-
gaards etiska dskddning, s. 29 ff.; 39 ff.

3. Lika egendomlig dr anmirkningen, att jag skulle forbisett frigan,
»i vad mén Kierkegaards virdering av paradoxen sammanhinger med
Hegels uppfattning av negationens och motsigelsens betydelse».

Forst och frimst skulle man 6nskat, att recensenten i klarhetens in-
tresse angivit, i vilken av de foreliggande olika betydelserna han hirvid
fattar begreppet paradox hos Kierkegaard. Denna otydlighet betyder
dock i sak mindre. Ty lika litet som paradoxen i nidgon av sina olika
betydelser sjalv innebir blott en negation eller en motsigelse, som kan
dialektiskt upplosas pa hegelskt vis, lika litet kan Kierkegaards paradox-
tanke forklaras ut ifr@n denna allminna struktur av Hegels tinkande.
Framfér allt dr denna frégestillning alltfor allmin for att komma &t
sakens kirna, nidr det giller kristusparadoxens forhdllande till Hegels
tankande. Vil dr det riktigt att paradoxen i denna stringa mening kan
forstds blott ut ifr8n Hegel. Men detta giller, vil att mirka, i en helt
annan mening dn den av recensenten hir foreslagna.

Innebdrden av det faktiskt foreliggande sambandet har noggrant
fixerats 1 ifrAgavarande kapitel om Kierkegaard och Hegel. Det md vara
tillrackligt att hir anfora foljande satser:

»Den hegelska spekulationen ser pia uppenbarelsen ur synpunkten av
en evolution, i vilken dven kristendomen kommer att ingd sisom ett
underordnat moment, varvid den utgdr fran att det ir en identitet mellan
den indliga anden sdsom sidan och den gudomliga anden; och Kierke-
gaard har klart insett, att bdda dessa synpunkter konsekvent leda till
samma resultat, nimligen det gudomligas upplosning 1 det blott minskliga.
Det 4r 1 medveten motsdttning till denna monistiskt-panteistiska konse-
kvens, som Kierkegaard drivits att gentemot evolutionstankens tillimpning
pd religionen eller mot spekulationens dynamiska unppenbarelsebegrepp
sdtta ett rent statiskt nppenbarelsebegrepp och att gentemot spekulationens
forkunnelse av identiteten mellan det gudomliga och det minskliga hivda
en aboslut kvalitetsskillnad mellan Gud och minniska. — Man forstar icke
den energi och den lidelse, varmed Kierkegaard forfaktar Kristus sdsom
den absoluta paradoxen, om man icke insitter paradoxtanken just i detta
sammanhang och ser klart for sig, att den absoluta paradoxen for Kierke-
gaard stdr pd vakt gentemot varje forsok att forflyktiga den historiska
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uppenbarelse, som ir kristendomens grundval, och gentemot den panteism
och naturalism, som 4r en yttersta konsekvens av identifieringen av det
gudomliga och det minskliga.» Ut ifrdn dessa forutsittningar tvingas
Kierkegaard till slutsatsen, att »kristendomen star och faller med tron pd
Kristus sdsom gudaminniskan, som i sig forenar tvenne absolut visens-
motsatta kvaliteter, det eviga och det timliga, det odndliga och det dndliga,
Gud och minniska» (Kierkegaards dogm. dskddn., s. 408).

4. Den fjirde och sista anmirkningen gdr ut pd att »samfundstanke
och individualism i Kierkegaards dskddning l3ta sig svarligen annat in
mycket allmint och oklart bestimmas, om inte hidnsyn tages till hur de
te sig frAn Hegels stindpunkt».

Detta later siga sig, om synpunkten begrinsas till det etiska stadiets
Kierkegaard. Men 1 sa fall hade recensenten, om han si velat, kunnat
himta sin synpunkt ur framstillningen av Kierkegaard—Hegel i min
Soren Kierkegaards etiska dskddning! Dir anféres nimligen Hoffdings
sats, att »Kierkegaard till grund for det etiska livet ndrmast lagger Hegels
uppfattning av det etiska sdsom ett individens uppgdende sdsom moment i
ett allmint samfundsliv, blott med den skillnaden, att det ir dktenskapet
han (Kierkegaard) brukar sdsom typ for det etiska, icke staten». I anslut-
ning hirtill har jag sedan sammanstillt Kierkegaards etiska stadium med
Hegels tinkesitt och angivit sdvil likheten — inriktningen pd »det all-
minna» — som skillnaden — nimligen att det individuella enligt Kierke-
gaard blir det forsta och sista, trots allt framhdvande av att individen
skall ingd 1 det sociala, borgerliga och statliga (s. 167 £.).

Men annorlunda ligger frigan till med avseende pd Kierkegaard efter
stadiernas period. Det ir godtyckligt past8, att Kierkegaards stillning till
samfundstanke och individualism t. ex. under Qieblikkets period skulle
kunna bestimmas endast »mycket allmint och oklart», om stindpunkten
icke konfronterades med Hegel. Det racker fullt ut att stanna infor
Kierkegaards egna, alldeles otvetydiga uttalanden om 3ktenskapet, prist-
dmbetet, kyrkan och det naturgivna minskliga, uttalanden, som blott allt-
mera tillspetsas i riktning mot en extrem individualism. Hdr finns nim-
ligen intet utrymme wvare sig fér Hegels samfundstanke eller t.ex. for
Luthers. Hur mycket Hegel an m3 ha betytt for Kierkegaard, negativt
och positivt — ndgon passepartoutnyckel till Kierkegaards samfunds-
tanke, resp. brist pd samfundstanke, dr han verkligen icke.
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I1I.

Det ligger i sakens natur, att de olika synpunkterna i mina skrifter
behandlats kortfattat, eftersom det aldrig varit friga om nigon mono-
grafi over dmnet Hegel—Kierkegaard. Det viktiga och avgorande ar
emellertid, att de av recensenten pdpekade spérsmdlen — i den min
de 6verhuvud dro relevanta — av mig faktiskt tagits med i rikningen,
nir det gallt att bestdmma férhdllandet mellan Kierkegaard och Hegel.

Ocksi ut ifrin recensentens egna forutsittningar borde min under-
sokning foljaktligen 4ga de Onskvirda forutsittningarna for att kunna
riktigt fixera Kierkegaards stillning till Hegel. Trots detta menar han,
att »vad de tvd anférda arterna egentligen skulle innebdra och hur de
skulle skilja sig fran varandra ger ej den &beropade storre skriften nigon
klar upplysning oms».

I verkligheten foreligger i ifrigavarande storre skrift en avdelning,
som rubriceras: »Tron sisom livsgemenskap eller viljeenhet med Gud».
Dir utredes att manniskan »genom trons hjdlp» fostras att vinna »trygg-
het 1 vissheten om Guds omvardnad och kidrlek. Genom tron blir min-
niskan, sdsom Kierkegaard uttrycker sig, icke lingre en ’autodidakt’, utan
i samma mdn hon i sitt innersta blir behirskad av Guds vilja blir hon
’teodidakt’, och hennes egen vilja kommer att arbeta i Guds viljas tjinst
och forverkliga dess syften.»

Hir innebidr tron, att »viljan ir gripen och behirskad av Guds heliga
makt och att minniskan ir medveten om att i denna gripenhet av och
hingivenhet 8t Gud ha funnit sitt sanna sjilv. Bestimningen av tron
sisom manniskans medvetna gripenhet av Gud 8dagaligger, att tron hir
avgjort fattas teocentriskt och etiskt-religiost sdsom lydnad for ett andligt,
overvirldsligt innehdll, som 1 samvetet framtrider sisom en obetingad
fordran och som Gvervinner minniskan» (a. a. s. 244).

Denna art av gudsforhdllande kan inte girna sigas lida av bristande
klarhet i bestimningen. Dess bestimning sammanfaller f. 6. principiellt
med den bestimning av det kristna gudsforhdllandet, som fixeras t.ex.
hos Aulén i hans Den allminneliga kristna tron och Den kristna gudsbilden.

Still nu hiremot den andra arten av gudsforhdllande!

»Detta betyder, att den omedelbara vissheten om Gud sisom levande
helig vilja, som i kirlek betvingar minniskan for att frilsa och helga henne,
hotar att skjutas at sidan till forman fér ett logiskt metafysiskt absoluthets-
begrepp, vars personliga karaktir visserligen alltid postuleras, men ifriga
om vilket kirleken icke blir det visentliga eller ’substantiella’ utan pd
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sin hojd nagot mera eller mindre tillfilligt.» — Detta »abstrakt-meta-
fysiska gudsbegrepp — foérvandlar det kristna gudsférhdllandet frin ett
mottagande av Guds kirlek i Kristus till oavlatlig, kvalfull anstringning
att overvinna indlighetens skrankor» (a.a. s. 345 f.).

»Gud betyder icke hir denna heliga kirleksvilja, som sjilv handlar med
minniskan till hennes frilsning och fullkomning, utan Gud fér betydzlse
egentligen blott sisom det ideal, vars absoluthet férédmjukar och for-
intar minniskan» (a. a. s. 349).

Den fordran, som hirvid stilles, innebir icke — sisom 1 férra fallet
— blotr fordran pa en outtrdttlig sedlig vakenhet, varigenom det sjilviska
sinnelaget och det falska sjilvfortroendet alltmera fullstandigt utrotas
genom Guds kirleks verkande. Fordran pa minniskans omdanande till
likhet med Gud innebir i senare fallet »ett &verskridande av det naturligt-
minskligas grinser. Mainniskan skall, kridves det, trida i ett absolut for-
hallande till Gud», vilket dr »liktydigt med att omdanas till likhet med
det eviga, odndliga eller absoluta», varvid pd samma ging framhives att
»det eviga, odndliga eller absoluta ir ett i forhallande till det minskliga
frimmande element», pd samma sitt som fisken 4r i ett frimmande
element, nir den kastas upp pd land (a. a. s. 341). Det onda, som skall
Overvinnas, blir alltsd icke lingre sjilviskheten utan det sammanhinger
med minniskans sjilva indlighet, hennes tillhorighet till timlighetens
virld. Dirav foljer att »Kierkegaard nddgas erkidnna, att minniskan
aldrig kontinuerligt utan pa sin hojd momentant kan hoja sig till och
fasthilla ’den absoluta forestillningen’ om Gud, och att hon for att icke
tillintetgdras alltjimt p8 nytt miste himta kvietiv och lindring genom
att atergd till det zndliga, som det ar hennes sedliga uppgift att alltmera
befria sig fran» (a.a. s. 342).

Vare sig man nirmar sig dessa bdda arter av gudsférhllande fran det
manskliga subjektet, den troende, och fattar i sikte dess uppgift, eller frén
det gudomliga objektets sida, s& framstdr artskillnaden lika klar och
otvetydig.

Om man har svirt att 3skadligt forestilla sig utvecklingen och mal-
punkten for denna senare art av gudsforhillande hos Kierkegaard, si ir
det i varje fall icke uttolkaren, som bor lastas harfor. En uttolkare har
ju icke till uppgift att vara konungsligare dn konungen sjilv. Vad min
framstillning angdr s vill den just visa, att det 18der ett verklighets-
frimmande, abstrakt konstruktivt drag vid denna tendens i Kierksgaards
tinkande (a.a. s. 333, 343 ff.). Uttryckligen slds s3lunda fast »att det
oindliga avstindet mellan Gud och minniska icke» (sdsom 1 forra fallet)
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»klargores genom fordjupande i den till uppenbarelsehistorien knutna
konkreta gudserfarenheten utan genom en abstrakt dialektik, vars prin-
cipiella bestimning av Gud och minniska 4r oavhingig av den personliga
erfarenheten och utgdr frin sjilva det relativa och dndliga i den minskliga
naturen, sdsom vars absoluta motsittning det eviga eller Gud fattas. D3
det hir 1 grunden icke ir friga om den metafysik, som ligger innasluten
i den konkreta gudserfarenheten, utan om en sjilvstindig metafysisk
spekulation, s& kommer forestillningen om evigheten och Gud att konse-
kvent uppgé i en idé eller ett begrepp om det i sig varande, i friga om
vilket bestimningen liv och vilja forlorar all egentlig mening» (a. a. s. 351).

Ytterligare har jag visat, att Kierkegaards tinkande tvingats i denna
riktning frimst pd grund av hans lidelsefulla opposition just mot den
hegelska spekulationen, s& som han fattade denna. D3 han i syfte att
negera den monistiska tendensen i Hegels religionsfilosofi bemddat sig om
att pa det stringast mojliga sitt stdlla det timliga och det eviga i en logisk
motsittning till varandra, sd har han drivits att fatta uppenbarelsen sisom
ndgot, som dr for minniskans visen alltigenom frimmande (a.a. s. 438).

Under dessa forhdllanden synes sjilva grundvalen fdr recensentens
anmirkningar icke kunna uppritthdllas. Frigan, vad de bdda arterna av
gudsforhdllande hos Kierkegaard egentligen innebira och hur de skilja
sig fr8n varandra, har fitt ett svar, som inte rimligen kan anses brista
i den precision och begreppsklarhet, som materialet dverhuvud tilldter
granskaren att vinna.

Och pd denna avgérande punkt synes avstindet mellan recensenten och
mig sjilv icke beh6va vara odverkomligt. Glidjande nog har han nidmligen
sagt ut, att distinktionen mellan de tvd arterna av gudsférhdllande hos
Kierkegaard ar »icke obefogad», men samtidigt framh&ller han som sin
mening, att distinktionen mellan gudsférhillandet, »fattat pa ett speku-
lativt metafysiskt vis 4 ena sidan och pd ett etiskt-religiost vis & den
andra», dr »mycket vag och allmin» (a.a. s. 76).

TORSTEN BOHLIN.

D3i docent Rodhe ej onskat hir tilligga nigot till vad han tdigare anfdrt, iar
diskussionen hirmed avslutad.

Red.

11 — Sv. teol. kvartalskr. 1945.



FRAN DEN TEOLOGISKA SAMTIDEN

ill 4rkebiskop av Canterbury efter William Temple har utsetts

biskopen av London Geoffrey Fisher. Biskopsutnimningarna inom
Englands kyrka ligga som bekant i regeringens, nirmast premidrministerns
hand. Personvalet kom i detta fall icke som ndgon &verraskning och har
i allminhet hilsats med tillfredsstillelse. Den obligatoriska valhandlingen,
som forrittas av vederborande domkapitel, och vars utgdng 4r pd for-
hand bestimd, torde knappast har forsatt Canterburykanikerna i ndgon
samvetskonflikt. »Konfirmationen», som 4r en kyrkorittslig akt utan
egentlig praktisk betydelse, dgde rum den 2 februari. Dirmed har den
nye irkebiskopen tilltritt sitt dmbete. Hans hogtidliga »enthronemznt»
i Canterbury’s domkyrka uppskots till vdren di den vildiga katedralen
fér nirvarande icke kan uppvirmas. Akten forsiggick den 26 april i
hivdvunna, solenna former.

Fisher stod personligen sin beromde foretridare nira, men ir till
begdvning och liggning i mycket dennes motsats. D& han — som den
nittiosjunde i raden — bestiger irkestolen, har han nitt femtiosju &rs
alder. Fodd i en pristgdrd fick han sin uppfostran vid en kind internat-
skola och i Oxford. Han avlade en ovanligt vacker examen — med
»three first classes»; den exakta innebdrden i denna prestation skulle det
krivas en ganska omstindlig redogdrelse for att forklara. Hans bana
blev dock icke universitetslirarens, utan skolmannens. Han har icke
utgivit ndgra skrifter av betydelse. Vid tjugosju &rs @lder blev han
Temple’s eftertradare som rektor for Repton’s »public school». Denna
befattning hade han innehaft i tolv 4r, dd han utan att ha tjinstgjort
som prist i nigon forsamling blev biskop i Chester. Denna nigot upp-
seendevickande utnimning har tillskrivits Temple’s inflytande. Sedan
han under sju &rs episkopat i hog grad vunnit sitt pristerskaps for-
troende, forflyttades han 1939, ocksd denna ging sikerligen pad Temple’s
tillskyndan, till London, dir han eftertridde Winnington-Ingram, och
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fick till uppgift att bringa reda i detta jattestift, dir under hans fore-
tridares, Winnington-Ingrams, dlskvirda regemente ordningen icke varit
den bista.

Det dr framfdr allt den administrativa skicklighet, och det goda
personliga handlag, som han visat under sina &r som biskop av London,
som ldtit Fisher framstd som den naturlige kandidaten till primatet.
Han saknar Temple’s lysande egenskaper. Som predikant har han icke
gjort sig bemirkt och for den stora allminheten ir han relativt okind.
Men han har en vinnande, rittfram manlighet och ett gott omdome 1i
praktiska ting — pd denna punkt dr han sannolikt overldgsen sin fore-
tridare. Han ir en outtrdttlig arbetare, en utmirkt ordfdrande och
en skicklig organisatér. Om hans allvarliga, men foga kinslobetonad:
fromhet rider intet tvivel, och i kyrkligt avseende stdr han cbunden
av partierna. Hans instillning torde snarast kunna karakteriseras som
mittfullt hogkyrklig. Den méngfald av ekonomiska och administrativa
problem, som komma att uppstd for kyrkan efter kriget, 4r han wvil
skickad att handligga. Men till en andlig ledare i en tid av oklarhet
och forvirring 4r han knappast kallad. Dirom torde han ocksd sjilv
vara medveten. Med vinnande anspriksloshet har han pa tal om sin
foretradare yttrat: »Ingen kan verkligen fylla hans plats, och jag kommer
icke att forsoka att gora det, men eftersom detta har blivit mig palagt
— och man har sagt mig, att det 4r min skyldighet — s skall jag gora
mitt bista.»

Fisher har tagit aktiv del i arbetet i the British Council of Churches,
men saknar i 6vrigt erfarenhet av den ekumeniska verksamheten. Aven
om han ocksa i detta avseende sikerligen kommer att samvetsgrant gora
sin plikt, kan man hir knappast vinta ndgra mer aktiva insatser fran
hans sida.

I den predikan irkebiskopen héll vid sin »enthronement», talade han
bl. a. om behovet av samverkan mellan stat och kyrka i det forestaende
uppbyggnadsarbetet: »Som férut under vir 18nga historia, s3 ma nu kyrka
och folk sti tillsammans under Gud i sina inbdrdes forbundna plikter.
Kyrkan har mycket att stilla i ordning, om hon skall kunna troget tjdna
folket: folket har mycket att lira och mycket att glémma, om det skall
kunna akta pd vad Gud siger det genom sin kyrka. Under manga gingna
&r ha de tv skilt sig frin varandra. Det finns en mdjlighet, en risk att
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denna utveckling kan fortsitta och tilltaga. Det finns ocksd en mojlighet,
ja, ett hopp, tiden synes forvisso kriva, att de ater se till varandra i en
kristen tro, som icke blyges for att vara bestimd, tydlig och bindande,
en tro, vari folk och kyrka, var och en inom sitt omrade och sin uppgift,
ma forhirliga Gud.» Och i anslutning hirtill talade han erkdnnsamma ord
om frikyrkornas behjirtade insatser till forsvar for sanning och ritt. De
frikyrkliga samfunden liksom en rad fraimmande kyrkor, bland dem ocksi
den svenska, voro representerade vid hogtiden.

&

I borjan av dret kom frin England underrittelsen, att en V-bomb, som
f51l utanfor en sammantrideslokal i sédra England, dir just ett mote héllits
med Faith and Order-avdelningen av the British Council of Churches,
dodat ett antal kyrkliga ledare, bland dem Father R. H. Tribe, tidigare
direktor for the Society of the Sacred Mission i Kelham och en av de
engelska delegerade till Stockholmskonferensen 1925, samt icke mindre
in fyra medlemmar av den engelska presbyterianska kyrkans exekutiv-
utskott, bland dem dess generalsekreterare W. T. Elmslie, en av det
ekumeniska arbetets frimsta foretridare i England. Elmslie horde till de
icke alltfor talrika kyrkomin, som voro fértrogna med det kyrkliga
livet p4 den europeiska kontinenten, och han var vice ordférande i
the Commission for Christian Reconstruction in Europe. Sirskilt efter
Temple’s och Paton’s bortgdng innebidr Elmslie’s d6d en mycket kdnnbar
forlust for den ekumeniska rorelsen. Vid samma tillfille skadades dven
D:r Leonard Hodgson, Quick’s eftertridare som Regius Professor of
Divinity i Oxford och Faith 'and Order-rérelsens méngdrige general-
sekreterare, men som det synes dess battre icke allvarligt.

Den forsta generationen av ekumeniska ledare har snart helt limnat

oss. Det md vara nog att erinra om ndgra av de mest kidnda: C. Brent,
Nathan Soderblom, Th. Woods, G. A. Deissmann, W. A. Brown, W.
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Monod, W. Temple. Alfred Ernest Garvie, som i bérjan av detta
ar avled vid 84 ars 2lder, horde kanske icke till dem, som hade gdvan
att sitta hjirtan i brand och &ppna nya utsikter. Men han var en av
de flitigaste arbetarne, och han héll med osviklig trohet det stora milet
i sikte. Garvie hade delvis studerat i England och fick sin slutliga
verksamhet i London. Men han var skotte till hiarkomst, temperament
och tungomil. Hans pristerliga verksamhet hade ocksa varit forlagd till
Skottland, men han var icke presbyterian, utan kongregationalist. Frin
ar 1907 var han »principal» for New College i Hampstead, varmed
senare Hackney college forenades.

I de forhandlingar om »home reunion», som fordes i England under
aren nirmast efter forra virldskriget, var G. en av forgrundsminnen
pd den frikyrkliga sidan, och vid Ekumeniska métet i Stockholm var
han en av de mest aktiva och uppmirksammade engelska deltagarna.
Arkebiskop Soderblom hade i honom en av sina pélitligaste bundsfor-
vanter. Den internationella kvartalskriften »Stockholm», som blev ett
av motets yttre resultat bir hans namn pd titelbladet: han fungerade
som »Editor of the British Section». I Lausanne intog han en Znnu
mer framskjuten plats an i Stockholm som konferensens vice ordférande.
I fortsittningen kom han ocksd att sirskilt dgna Faith and Order sitt
intresse. Det var nirmast pd hans férslag, som Temple blev Brent’s
eftertridare som ordforande for denna rorelses fortsittningskommitté.
I egenskap av vice ordférande i Lausanne holl Garvie det férsta hils-
ningstalet vid Edinburghkonferensen 1937.

Garvie hade fitt sina forsta andliga impulser frin vickelsen, men
som teolog representerade han snarast den av tysk vetenskap pdverkads,
milt liberala typ, som icke var ovanlig bland hans generation av brittiska
nonkonformister. Hans bok »The Ritschlian Theology» (1899) liksom
hans »Studies in the inner Life of Jesus» (1907) kunna nidmnas som
exempel pi hans tidigare férfattarskap. Bland hans senare arbeten ma
hir anféras »The Christian Doctrine of the Godhead» (1925) samt ett
par arbeten i homiletik: »The Christian Preacher» (1920) och »The
Preachers of the Church» (1926). Sin teologiska utveckling har han
framstillt i ett hifte i serien »Die Religionswissenschaft der Gegenwart
in Selbstdarstellungen» (1928). En 4r 1938 utgiven sjilvbiografi (»Memo-
ries and Meanings of my Life») dr f.n. tyvirr icke tillginglig 1 vart
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land. Den bér innehdlla ménga virdefulla iakttagelser fran ett langt
och verksamt liv. Hans minga vinner i skilda linder bevara i tacksamt
minne hans slutna, karaktirsfulla personlighet, hans ndgot kdrva humor
och hans allvarliga fromhet.

YNGVE BRILIOTH.

Av de norska teologie studerande, vilka uppehillit sig sdsom flyk-
tingar 1 Sverige, har en del kunnat studera nigon tid vid svenska
universitet, nimligen sidana som blott hade en kort tid kvar till den
avslutande examen eller till en stérre delexamen, och de som av fysiska
skil voro olimpliga fér den obligatoriska polisutbildningen. Pa detta
sitt har en liten skara norska teologiska studenter i Uppsala och ndgra
enskilda i Lund fitt en forstahandskinnedom om svensk teologi och
svenskt kyrkoliv.

En del av dessa studenter har foljt den svenska studieordningen och
stillt in sig p8 att avligga svensk examen. Emellertid oppnade den
kungliga norska regeringen genom en provisorisk forordning av den §
februari 1943 mojlighet att under kriget avligga norska universitets-
examina utanfér Norge for norska eller utlindska universitetslirare.
Kyrko- och undervisningsdepartementet har med hinsyn till denna for-
ordning tillsatt en examenskommission f6r norrmins examina vid svenska
universitet och hogskolor med professor Anton Fridrichsen sisom ord-
forande. Ett reglemente av den 27 april 1943 for i Sverige avlagda
examina tilldter norska studenter att avligga norsk teologisk dmbets-
examen eller svensk kandidatexamen, som kommer att bli godkdnd som
jimnstilld med norsk dmbetsexamen.

I enlighet med dessa bestimmelser ha tre studenter avlagt den avslu-
tande delen av teologisk dmbetsexamen, och tre ha tagit forsta avdel-
ningen av samma examen. En har avlagt svensk teologie kandidatexamen
och en examen med norska kurser men efter svensk examensordning
(tentamina i vart och ett Amne for sig). De norska examina ha forsiggdtt
helt efter norsk ordning med skriftliga heldags-prov, med tvad censorer
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vid varje skriftligt och muntligt prov och norska kursfordringar. En rad
svenska akademiska lirare har bitritt examenskommissionen vid dessa
examina. De erfarenheter, som hava vunnits p8 detta omrdde, komma
utan tvivel att vara av virde for det akademiska nordiska samarbetet.

Under varterminen 1944 deltogo trenne norska teologie kandidater i
praktisk-teologiska institutets kurser och 6vningar i Uppsala. De voro
befriade fran vissa foreldsningar och dvningar, vilka behandlade speciellt
svenska forhdllanden, och fingo i stillet undervisningen kompletterad
genom ett provisoriskt norskt praktisk-teologiskt seminarium i Uppsala
under ledning av professor Einar Molland, i vilket de §horde foreldsningar
och deltogo 1 6vningar, berdrande specifikt norska institutioner och tradi-
tioner. Vid deras siutexamen efter norsk ordning deltogo tvenne av det
praktisk-teologiska institutets lirare sdsom censorer.

E. M—p.

Ete vittnesbérd om den danska kyrkans och den danska teologiens
arbete ocksd under de svira och tunga &ren utgor bl.a. den nya tids-
skriften For Kirke og Theologi (Theologisk Oratoriums Forlag, Bring-
Strup 1945).

I fdrordet angives dess syfte. Det heter dir bl.a.: »Vi mener, at
Kirken altid har Brug for den Theologi, som paa een Gang vil arbejde
paa videnskabelig Grund og staa 1 Kirkens Tjeneste. Vi siger ’paa viden-
skabelig Grund’, fordi Theologiens Arbejde med at soge Sandhedzn er
dybt i Pagt med Kirkens Arbejde paa at forkynde Sandheden. Og vi
siger samtidig ’i Kirkens Tjeneste’, fordi vi sdger at afstaa ligemeget fra
den Theologi, som vil tiltvinge sig Formynderskab i Kirken, som fra den,
der kun vil vare en hyggelig Tumleplads for Akademikere af den theo-
logiske Skole. — Maatte dette Hefte — og dets Efterfolgere — vzre
baaret af denne Enhed mellem Theologi, Gudstjeneste og praktisk Arbejde
i Kirken, og saaledes have Bud til Theologer og Lzgfolk i den Kirke,
hvor vi hver er sat til sin Tjeneste.» )

Det nu hit anlinda hiftet innehdller trenne langa, virdefulla artiklar,
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av vilka den forsta forfattats av den nyutnimnde professorn i systematisk
teologi vid Aarhus universitet Doktor theol. Regin Prenter. Denne,
som forut gjort sig kind i vart land sdvil genom sin hogt skattads
medverkan vid de angloskandinaviska teologkonferenserna som genom
virdefulla smirre skrifter, har forra dret disputerat pd en omfattande och
fornimlig avhandling om Luthers teologi med titeln Spiritus Creator, ett
arbete, som senare torde komma att anmilas 1 denna tidskrift. Hans artikel,
som har som Overskrift Forligelsen, innehdller en framstillning av den
kristna forsoningsliran med utgdngspunkt frdn 2 Kor. §: 17—21. Efter
en exegetisk analys av detta stille gor Prenter en dogmbhistorisk skiss av
forsoningslirans behandling, vari han sirskilt jimfor Anselms, den luther-
ska ortodoxiens och Luthers syn pd forsoningen, och utvecklar sedan den
kristna forsoningstankens innebdrd under analys av det nytestamentliga
vittnesbordet jimfort med Luthers syn.

Den andra artikeln, vilken som f6rf. har cand. theol. Didier Gautier,
behandlar dmnet Kristus og den kristne Gudstjeneste. Tankegingen i upp-
satsen har utforts i trenne avdelningar, i spetsen for vilka stillts foljands
tre teser: 1. »Set ud fra Jesu messianske Gerning er den kristne Guds-
tjeneste Kirkens, det nye Israels Gudstjeneste», 2. »Set ud fra Jesu
messianske Gerning er den kristne Gudstjeneste et Led i Frelseshistorien.
Den har sin Plads i det universelle eskatologiske Forldsningsdrama» och
3. »Set ud fra Jesu messianske Gerning er den kristne Gudstjeneste en
ny Offertjeneste omkring Kristi Offer». Den nytestamentliga kyrkotanken
far en virdefull belysning, varvid ocksd mnga i nyare teologi framférda
synpunkter kommer till anvindning.

I den tredje artikeln behandlar Sogneprzst R. Fangel, Vridsted,
Skriftemaal og Aflésning efter wor Kirkes Lere og Ordning. Den
lutherska, den romerska och den reformerta (resp. »svirmarnas») 3skad-
ningar i berdrda friga framldggas klart och overskddligt, varefter forf.
for fram konkreta onskemal och synpunkter av principiell och, fér den
danska kyrkans del, praktisk karaktdr. -—— Uppsatsen, som dven for virt
land 4ger aktualitet och intresse, innehdller en sirskilt virdefull idé-
historisk Sverblick 6ver hur man sett pd och behandlat avlsningen under
olika tider.





