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Forord


Martin Luthers store Kirkepostil fremkom ikke fuldt færdig på én gang. Den udkom i større og mindre stykker over en årrække afbrudt af de historiske begivenheder omkring reformationen.


På fyrstens opfordring tog Luther fat på at skrive en prædikevejledning til kirkeårets bibeltekster. I første omgang foregik det på latin og omfattede kun adventstiden. Dette arbejde blev afbrudt af rigsdagen i Worms med det efterfølgende ophold i skjul på Wartburg. Her fortsatte Luther opgaven med prædikener over juletiden, men nu på tysk. Og efterfølgende omskrev han også adventsdelen på tysk. Disse to dele udkom samlet i 1522 sammen med Luthers indledning: ”Hvad man skal søge og forvente at finde i evangelierne”.


Nye begivenheder betød at Luther først kunne gå videre med opgaven i 1525, hvor han udgav prædikener over fastetiden frem til påske. Flere dele kom til efterhånden, men først i 1544 udkom den fulde Kirkepostil med prædikener til alle årets bibeltekster både til evangelierne og brevene. En del af de tidligere prædikener blev da erstattet af nye på baggrund af nye teologiske spørgsmål og den kirkelige udvikling. Revisionen foregik under Luthers opsyn og udkom i sin fulde længde og fylde med Luthers forord.


Det er denne udgave der her bringes i en ny dansk oversættelse, som er sammenholdt med den tidligere dansk-norske oversættelse udgivet i Stavanger 1862.


I Kirkeordinansen fra reformationens indførelse i Danmark nævnes Luthers Kirkepostil faktisk udtrykkeligt som en af kirkens grundbøger, som enhver præst skal eje og bruge i sin forkyndelse. Postillen er således også en helt grundlæggende bog for den danske folkekirke.


På grund af Kirkepostillens omfang udgives den i 3 bind:




	Advent til helligtrekonger


	1. s. efter helligtrekonger til pinse


	Trinitatistiden





På net-siden lutherdansk.dk findes der en samlet oversigt over alle prædikenerne. Desuden er der mulighed for dér at søge på ord og vendinger i hele Kirkepostillen.


På lutherdansk.dk findes desuden de skrifter, Luther henviser til i sine prædikener og som derfor er en slags eksterne ressourcer, der hører med til Kirkepostillen. Det gælder ikke mindst Den Store Galaterbrevskommentar, som netop er udkommet på ny.


Finn B. Andersen


IMB&LMB, cand.theol.


Redaktør af lutherdansk.dk





Trinitatis søndag


Rom 11, 33-36


O dyb af Guds rigdom og visdom og kundskab! Hvor uransagelige er hans domme, og hvor usporlige hans veje! For »hvem kender Herrens tanker, eller hvem kan være hans rådgiver? Hvem har givet ham noget først, så han må gøre gengæld?« Thi fra ham og ved ham og til ham er alle ting. Ham være ære til evig tid! Amen.



Om den hellige treenighed


Denne tekst læser vi på denne dag, fordi vi fejrer den hellige treenighed eller de tre personer i det guddommelige væsen. Dette er den første, høje og ubegribelige hovedartikel, som i den kristne kirke skal opretholdes ved Guds ord, så vi kender Gud, sådan som han vil kendes. Paulus behandler ikke artiklen nærmere i teksten, men berører den kun ganske kort til sidst, sådan som vi skal høre. Alligevel vil han lære os, at vi i disse høje sager, hvor vi taler om Gud, det være sig hans væsen eller hans vilje og gerninger, ikke skal tænke og dømme efter menneskelig visdom, men alene efter Guds ord. Disse guddommelige sager er alt for høje og overgår langt vor fornuft, så de aldrig kan gribes eller udgrundes med den menneskelige forstand.


Skønt jeg ofte har skrevet og sagt meget herom, skal vi dog kort sige lidt her. Sprogligt er det måske ikke særligt korrekt eller godt, at omtale Gud med ordet ”trefoldighed” eller ”treenighed”, men da vi ikke har andre ord, må vi tale så godt, vi kan. Som sagt er denne artikel så højt hævet over menneskelig forstand og sprog, at Gud som en far må bære over med sine børn, når vi stammer og vrøvler så godt vi kan, når blot troen er ret og ren.


Med disse ord ønsker man at udtrykke, at der skal tros, at den guddommelige majestæt er tre forskellige personer i ét, sandt væsen. Det er de kristnes åbenbaring og erkendelse om Gud, at de ikke alene ved, at der er en eneste, sand Gud, adskilt fra og over al skabningen, og at der ikke kan være andre end denne ene Gud, men også, hvad denne ene Gud er i sit inderste, uudgrundelige væsen.


Den naturlige åbenbaring


Den menneskelige fornuft og visdom kan af sig selv nå så langt, at den kan slutte, om end med besvær, at der må være et eneste, evigt, guddommeligt væsen, som har skabt, opretholder og styrer alle ting. Når den ser sådanne skønne, velordnede skaberværker over alt i naturen, der på en så vidunderlig og ordnet måde har deres bestemte pladser og funktioner, så må den indrømme, at det ikke er muligt at noget sådant skulle være blevet til tilfældigt eller være skabt og styret af sig selv. Der må være en skaber og herre, hvorfra alt kommer og styres. Gud kan altså erkendes gennem sit skaberværk, som også Paulus siger i Rom 1,20: ”Guds usynlige væsen, både hans evige kraft og hans guddommelighed, har kunnet ses fra verdens skabelse af, idet det forstås af hans gerninger”.


Dette er en erkendelse gennem virkningerne, hvor man betragter Gud i det ydre, i hans gerninger og styre. Ligesom når man betragter et slot eller et hus udvendigt, og dermed aner noget om slotsherren eller husejeren. Men et forhåndskendskab om det indre, om hvad eller hvordan Gud er i sig selv eller i sit inderste væsen, det har ingen menneskelig visdom nogensinde haft. Ingen kan heller vide noget derom, uden de, der får det åbenbaret ved Helligånden. For ligesom ingen ved, hvad der bor i et menneske, uden menneskets ånd, der er i ham, som Paulus siger i 1 Kor 2,11: ”Således kender heller ingen, hvad der bor i Gud, uden Guds Ånd.” Udefra kan jeg vel se, hvad du gør, men jeg kan ikke se, hvad du har i sinde og tænker. Modsat kan heller ikke du vide, hvad jeg tænker, med mindre jeg giver det til kende gennem ord eller tegn.


Så meget mindre kan vi se og vide, hvad Gud i sit eget, hemmelige væsen er, førend Helligånden, som ransager og skuer Guds dybder, åbenbarer det, som Paulus siger i 1 Kor 2,10. Det gør Helligånden gennem denne prædiken. Her lærer han os, at der i den guddommelige majestæt ikke er mere end et eneste, udelt væsen, der dog er således beskaffen, at der for det første er den person, der kaldes Faderen. Af ham er den anden person, som kaldes Sønnen, født fra evighed af. Og den tredje person, der udgår fra dem begge, og som kaldes Helligånden. Disse tre personer er ikke adskilte som to eller tre brødre eller søstre, men forbliver et eneste, udelt og udeleligt væsen.


Noget sådant, siger jeg, er ikke udgrundet ved menneskelig visdom, som ikke kan klatre op og stige ind i Himlen, men det er åbenbaret fra Himlen af. Derfor er det også alene de kristne, der kan tale om, både hvad det guddommelige væsen er i sig selv, og også hvorledes han i det ydre viser sig i sin skabning, og hvilke tanker han har med mennesker, nemlig at de skal blive salige. Alt dette hører de fra Helligånden, der åbenbarer og forkynder det gennem ordet.


Guds enhed


De andre, der ikke har en sådan åbenbaring og derfor dømmer efter egen klogskab, som jøderne, muhamedanerne og hedningerne, de må anse en sådan prædiken for den største vranglære og det værste kætteri. De siger, at vi kristne er tåbelige og gale, som laver tre guder, selvom al fornuft - og også Guds ord - lærer, at der ikke kan være mere end en. Det kan ikke passe, at der er mere end én husfar i huset og mere end én konge i et kongerige, endnu mindre at der er mere end én Gud, der regerer over himmel og jord. Med en sådan visdom mener de, at have gendrevet os og gjort vor tro til spot og foragt. Som om vi var så store fjolser og grødhoveder, at ikke også vi kan se dette. Vi er, Gud ske tak, lige så kloge som de, og strider og beviser lige så godt som de, om ikke bedre og med bedre grunde end deres Koran og de jødiske kommentarer, at der ikke er mere end én eneste Gud.


Men vi siger og ved desuden ud fra Skriften, at når vi skal tale om disse guddommelige ting, så er det langt fra nok at bruge sin forstand og pukke på sin store visdom, men dertil hører en højere erkendelse end noget menneske kan præstere, for at behandle denne og alle andre artikler i vor tro. Det er kun et ringe kendskab, man har til Gud, når man ikke ved mere end hvad også hedningerne kan erfare og slutte ud fra almindelig logik. Også hedningen Aristoteles konkluderer i sin bedste bog ud fra ordene hos den viseste digter, Homer, at der ikke kan være noget godt styre dér, hvor der er mere end én herre, som hvor der i et hus er mere end én husfar eller husmor til at bestemme over tjenestefolkene. Derfor må ethvert styre alene have én herre og konge.


Dette er ganske vist rigtigt og sandt. For Gud har også indplantet et sådant lys og forstand i den menneskelige natur, så han har givet en antydning og billede af sit guddommelige styre, at han er al skabningens eneste herre og skaber. Men dermed er det høje, evige, guddommelige væsen endnu ikke tilstrækkeligt udforsket og erkendt. For selvom jeg har lært, at der er ét eneste guddommeligt væsen, der regerer alle ting, så ved jeg dog stadig ikke, hvad og hvordan det i det indre går for sig i selve det guddommelige væsen. Det kan ingen sige mig, uden hvor Gud selv åbenbarer det gennem sit ord.


Nu har vi kristne Skriften, hvorom vi med sikkerhed ved, at den er Guds ord. Den har jøderne også, og er fra deres fædre kommet til os. Derfra, og ingen andre steder, stammer alt, hvad man ved om Gud og de guddommelige gerninger, også hos muhamedanerne og hedningerne - altså det, der hos dem ikke er åbenbare fabler og eventyr. Skriftens ord er med store undergerninger blevet bevidnet og stadfæstet lige til i dag. Den lærer os altså om denne artikel, at der ikke er andre guder eller guddommelige væsener uden denne ene Gud. Skriften beskriver ikke alene Gud udefra, men fører os ind i hans inderste væsen og viser os, at der i denne ene er tre personer. Dog ikke tre guder eller tre guddomme, men et eneste, udelt, guddommeligt væsen.


Guds trehed


En sådan åbenbaring følger og udspringer netop af Guds højeste gerning, der er en tilkendegivelse af hans guddommelige rådslutning og vilje, som han fra evighed af har besluttet. Ifølge den har han gennem forkyndelsen givet løfter om, at hans Søn skulle blive menneske og dø, for dermed at forsone menneskeslægten med Gud. Vi kunne ikke hjælpes fra vort forfærdelige fald i synd og evig død, uden ved en evig person, der har magt over synd og død, så han kan udslette dem og i stedet give retfærdighed og evigt liv. Derfor kunne det ikke være en engel eller nogen anden skabning, men måtte være Gud selv. Nu kunne Faderens person ikke gøre det, da det var ham der skulle forsones, men det måtte være en anden person, som havde været med til at beslutte dette, og gennem hvem og på grund af hvem forsoningen skulle ske.


Altså er der to forskellige personer. En, der bliver forsonet, og en anden, der bliver sendt til forsoning og bliver menneske. Den ene kaldes Faderen, som den første, der ikke har sit udspring fra nogen andre. Den anden kaldes Sønnen, der er født af Faderen fra evighed af. Dette viser og bevidner Skriften, idet den om Guds Søn i Sl 2, 7 siger: ”Du er min Søn, jeg har født dig i dag.” Ligeledes i Gal 4, 4: ”Da tidens fylde kom, udsendt Gud sin Søn osv.” Heraf følger, at fordi Sønnen kaldes en person, må han nødvendigvis være forskellig fra Faderens person.


På samme måde bliver også Helligånden omtalt som en speciel og særlig person, der bliver sendt eller udgår fra Gud Fader og Søn. Således i Joel 3, 1: ”Jeg vil udgyde min Ånd over alt kød”. Her bliver der udgydt en Ånd, som kaldes Guds eller en guddommelig Ånd, og må være af samme guddommelige væsen. Ellers kunne det ikke hedde ”min Ånd”. Samtidig må det være en selvstændig person, som ikke er lig med den, der sender eller udgyder. Da Ånden desuden viser sig i skikkelse af en due og en flamme, så må det være en anden person end både Faderen og Sønnen.


Inkarnationens og korsets dårskab


Ligeledes gælder det, at når vi lærer, at Guds Søn er blevet menneske med samme natur som os, for at forløse os fra synd og død, og skænke os evigt liv, uden al vor fortjeneste og medvirken, så giver vi ikke hverken jøder eller muhamedanere mindre grund til latter og spot, end når vi taler om de tre personer. Dette er endnu mere urimeligt for den menneskelige visdom, der i sin jødiske og muhamedanske, ja, hedenske prædiken slutter, at Gud er en eneste, almægtig herre over alle, som har skabt alle mennesker og givet dem loven, for at de skal leve derefter. Deraf følger, at han er nådig mod de fromme og lydige, men straffer og fordømmer de ulydige. Den, der derfor gør gode gerninger og vogter sig for synder, ham vil han belønne osv.


Dette er udelukkende hedenske tanker, udsprunget fra samfundets borgerlige indretning og styreform. Som om det i Guds rige skulle foregå på samme måde, som når en husfar styre børn og tjenestefolk. Sådanne kalder man gode ledere og herrer, som gør denne forskel mellem sine. En sådan hedensk visdom, hellighed og gudstjeneste lærer og driver også paven. Sådan troede vi alle i pavedømmet og vidste ikke andet - jeg lige så vel som de andre. Ellers ville vi have lært og handlet anderledes. Kort sagt, den, der ikke har denne åbenbaring og Guds ord, han kan ikke tro og lære anderledes.


Med denne tro var vi ikke bedre stillet end hedningerne og muhamedanerne. Ja, vi kunne ikke værger os mod nogen forførelse og løgn, der udgav sig for en god gerning og en gudstjeneste. Dengang måtte vi følge enhver slyngel, der kom med sin munkekappe, i stedet for Kristus. Vi mente, at de, der overholdt sådanne ting, blev salige. Hele verden var fuld af falsk gudsdyrkelse, hvilket Skriften kalder afgudsdyrkelse, udsprunget af menneskelig klogskab. Da bliver man taget til fange, når man tror, at alt sådant er gode gerninger, gjort i lydighed mod Gud. De ved ikke bedre. Og hvordan skulle de vide det, når det ikke bliver dem åbenbaret? Og hvor det bliver forkyndt, vil man ikke hører det, men følger sine egne tanker. Det forbliver altså skjult og ubegribeligt for dem, som Paulus siger her ”hvem har lært Herrens sind at kende?”


Den guddommelige åbenbaring


Os er Guds råd og sind derimod åbenbaret og forkyndt, hvordan og hvorfor Gud sendte og gav sin Søn i vort kød. For vi ved fra Guds ord, at intet menneske kan retfærdiggøre sig selv for Gud, men at alt, hvad vi lever og gør, er under Guds vrede og fordømmelse. Vi er nemlig fuldstændig født i synd og er af natur ulydige mod Gud. Skal vi blive fri fra synden og blive frelst, må vi tro på denne mellemmand, Guds Søn. Han tog vor synd og død på sig, og betalte derfor med sit blod og sin død. Og ved sin opstandelse forløste han os derfra.


Ved det forbliver vi, selvom vi på grund af denne tro bliver hånet af den hedenske klogskab, der lærer, at Gud belønner de fromme. Det ved vi meget godt, også uden deres belæring. Her må vi imidlertid have en højere visdom, der ikke er udtænkt af os eller opstået i vort hjerte, men gennem guddommelig åbenbaring skænket os af ren nåde.


Vi vil ikke med vor egen forstand og tanker udforske Guds planer, tanker og veje, for derved at blive Guds rådgiver. Sådan som de, der imod Paulus' ord her, understår sig i, at gribe Gud i hans guddom og ikke ønsker at modtage eller lære noget fra ham, men at give ham noget, så de kan blive belønnet. De gør sig så mange guder, som deres tanker er, i hvilke de udtænker og drømmer sig til en gud. Enhver munkeorden eller anden selvvalgt gerning må gælde lige så meget som det, Gud Fader, Søn og Helligånd i den evige rådslutning har besluttet og udført. De er altså ikke andet end munkekuttebærere og gerningslærere, hvad også åbenbare, grove lovovertrædere vel kunne præstere. Og når de længe har gjort dette, ved de dog stadig ikke, hvordan de har det med Gud. Det bliver som Paulus siger: ”Hvem har lært Herrens sind at kende, så han skulle kunne undervise ham?”


Det kan ikke kaldes at kende Herrens sind, at du selv strikker noget sammen, hvad du selv kan udtænke, opfinde og fatte, udenom enhver guddommelig åbenbaring. Hvad hjælper det dig, hvis du ikke kan sige andet end, at Gud er den fromme nådig og straffer de onde? Hvem forsikrer dig, at du er from og behager Gud med dit papistiske og muhamedanske munkevæsen og hellighed? Er det nok at sige, at den, der overholder disse ting, ham vil Gud give himlen? Nej, kære ven, her gælder det ikke at komme med, hvad du selv mener og siger. Det kan jeg lige så godt som du. Så udtænker enhver noget specielt. Den ene en grå munkekappe, den anden en sort, osv. At høre og erfare, hvad Guds råd, vilje og hensigt er, det kan intet menneske sige dig ud fra sit eget hoved. Ingen bog på jorden kan lære dig det, uden alene det ord og det skrift, som Gud selv har givet os. Heri forkyndes os, at Gud har sendt sin Søn til verden, for at forløse den fra synden og Guds vrede. Den, som tror på ham, skal eje det evige liv.


Se, det er hvad Paulus i denne epistel vil vise de kristne, at disse høje guddommelige sager, dvs. både hans virkelige guddommelige væsen og hans vilje, styrelse og gerninger, fuldstændigt overgår alle menneskers tanker, forstand og visdom. Kort sagt, det er og bliver helt ubegribeligt, uudgrundeligt og totalt skjult for den menneskelige forstand. Alt er forgæves, ja, mørke og løgn, hvad den tager sig for at udforske, vide, lære og forstå. Hvis noget skal læres, erkendes og begribes, må det ske alene gennem åbenbaringen, dvs. ved Guds ord, der er givet fra Himlen.


Om forudbestemmelsen


Disse ord hos Paulus henfører vi ikke til spørgsmålet om Guds forudbestemmelse af hvert enkelt menneske, om det skal blive frelst eller ej. Dette spørgsmål vil Gud overhovedet ikke, at vi spørger om eller udforsker. Derfor har han heller ikke givet nogen særskilt åbenbaring om dette, men henviser ethvert menneske til evangeliets ord. Dette skal de regne med og lytte til, og vide at de, der tror det, skal blive frelst. På denne måde har alle hellige grebet det evige liv og haft fuld tillid til deres udvælgelse, ikke på grund af en speciel åbenbaring om deres forudbestemmelse, men ved troen på Kristus. Derfor vil heller ikke Paulus - efter at han i de tre foregående kapitler har behandlet forudbestemmelsen - at nogen skal spørge eller undersøge, om han er forudbestemt eller ej. Tværtimod fremholder han evangeliet og troen for enhver. Ligesom han tidligere har lært, at vi bliver frelst ved troen på Kristus, således siger han også her i kap. 10, 8: ”Ordet er dig nær, i din mund og dit hjerte”. Han forklarer videre, at dette ord bliver forkyndt for alle mennesker med den hensigt, at alle skal tro det. Som han fortsætter: ”De har jo alle den samme Herre, rig nok for alle dem, der påkalder ham. For enhver, der påkalder Herrens navn, skal frelses.” (Rom 10, 12-13).


Det, han behandler i disse kapitler, er Guds forunderlige styre i sin kirke. De, der har navn og ros af at være Guds folk og kirke (som f.eks. Israels folk), de bliver forkastet for deres vantros skyld. De andre, der ikke tidligere har været Guds folk, men har levet i vantro, de bliver nu Guds sande kirke og frelst, fordi de modtager evangeliet og tror på Kristus. Det er altså alene deres egen vantros skyld, at de bliver forkastet. For Guds nåde og barmhjertighed i Kristus bliver tilbudt til evigt liv, uden nogen fortjeneste, til dem, der før levede i vantro og synd, blot de vil modtage og tro det. Som Paulus siger: ”Gud har indesluttet alle under ulydighed, for at han kunne forbarme sig over alle” (Rom 11, 32).


Herefter følger nu denne tekst, hvor han på grund af stor forundring over Guds styre i sin kirke, udbryder: ”O, dyb af rigdom og visdom og indsigt hos Gud! hvor uransagelig er ikke hans domme, og hvor usporlige hans veje!”


Det er Guds høje tanker og planer, der langt overgår alle menneskers, ja, alle skabningers, forstand og tanker, at han så rigeligt udøser sine gaver af ren nåde og barmhjertighed. Han udvælger de arme, elendige, uværdige, som er indesluttet under synden, dvs. de, der føler og erkender sig i sandhed for Gud at være under den evige vrede og fordømmelse. De skal vide både hvad han i sit indre guddommelige væsen er, og hvad han har på hjerte, nemlig at han ved sin Søn vil give dem, der tror, evigt liv og salighed. De andre, der stolt og sikker bryster sig af sine store gaver, at de er kaldet til at være Guds folk frem for andre, har særskilte løfter, profeter og fædre, osv., og mener, at Gud ikke kan og vil anse andre folk på jorden for sit folk og sin kirke, dem forkaster og fordømmer han på grund af deres vantro, i hvilken deres stolthed og indbildning om egen visdom og hellighed holder dem fanget.


Det er sandelig en rig, uudsigelig, guddommelig visdom og erkendelse, som kun de har, der tror på Kristus, at de kan skue ind i Guds dybder og se, det guddommelige hjertes tanker og sind. Dog kan de i deres svaghed ikke fuldkomment begribe det, eller forstå det længere end, de i troen fatter det åbenbarede ord - som i et spejl, i en gåde (som Paulus siger det i 1 Kor 13, 12). For den blinde, vantro forstand er det derimod skjult, så der overhovedet intet er deraf i deres sind og tanker. Ja, de vil slet ikke hører eller vide noget derom, selvom det blev dem åbenbaret.


Paulus har set og erfaret, hvordan især det hovmodige jødiske folk gjorde kraftig og hårdnakket modstand mod evangeliets prædiken. Han må forundre sig over det og udbryder: hvad skal jeg sige mere? Jeg ser jo, at det ikke er andet end Guds dybe, uudgrundelige visdom og hans ubegribelige dom og uudforskelige veje, osv. Således siger han også i 1 Kor 2, 7: ”Vi prædiker Guds visdom, den hemmelige, skjulte, som Gud før verdensløbets begyndelse har forudbestemt for at føre os til herlighed. Den har ingen af denne verdens fornemme kendt”.


Dybderne og rigdommen i denne visdom og erkendelse skal vi kristne erkende ved troen - for eller er den ikke til at fatte eller begribe, som han selv siger. Da verden ikke gør det, må vi holde det for sandt og give Gud den ære, at han i sandhed er en vis, retfærdig, gavmild Gud og Herre, hvis rigdom og fylde ikke kan udsiges. Al skabningen burde love og prise ham for, at han på så vidunderlig en måde styrer sin kirke ved sit ord og åbenbaring. De, som hører og modtager det, får derved et sådant lys, at de omvender sig til ham og erfarer frelsen. Det kan de andre ikke. Denne uudsigelige godhed viser han mod alle, der befinder sig under synden og Guds vrede. De uværdige og fordømte flytter han fra dødens og helvedes magt over i nådens og det evige livs rige. Blot de søger nåde og tror på hans Søn, Kristus.


Modsat forkaster og fordømmer han som en retfærdig dommer dem, der ikke vil tro og give agt på den åbenbaring og det vidnesbyrd om sin vilje, som han har vist i sin Søn, men tværtimod trodser og pukker på deres egne blinde visdom og retfærdighed. Berøvet nådens trøst og lys må de for altid være afsondret og forkastet fra Guds rige, uanset hvor stort navn og kald de har, så de anses for Guds folk og kirke.


Dette er Guds ubegribelige domme og hans uudforskelige veje, dvs. hans styre og gerninger. Guds domme kaldes det, som han anser for ret og uret, hvad der behager ham eller ikke, hvad han belønner eller straffer. Kort sagt, hvad man skal gøre eller undlade. Hans veje er, hvad han vise og vil gøre mod mennesker. Det formår mennesket ikke selv at se eller at udtænke med sin forstand. Her må vi lade Gud være mester med sine domme og tanker om, hvad der er ret og uret, guddommelige gerninger og styre. I stedet for skal vi ydmyge os og bekende, at vi intet forstår, langt mindre kan råde ham, men give ham den ære, at han er vor Gud og skaber, der bedre ved og forstår, hvem han selv er og hvordan han skal styre os arme, elendige kryb.


Tre slags tilhørere


”For hvem kender Herrens tanker, eller hvem blev hans rådgiver, eller hvem gav ham noget først, så der skulle gives ham gengæld derfor?” (Rom. 11, 34-35).


Tre ting nævner Paulus, for at fratage verden al ros i guddommelige sager. At kende Herrens sind og tanker, hvad han har for eller hvad han har besluttet fra evighed af. At være hans rådgiver eller vise, hvad og hvordan han skal løse og udføre tingene. At give ham noget, dvs. at hjælpe ham med vore evner, kræfter og gerninger. Alt dette er umuligt for den menneskelige natur. Da den ikke kan kende Herrens tanker, kan den langt mindre give ham råd eller hjælpe ham.


Det er således et skrækkeligt hovmod, at verden understår sig i at mene, ikke alene at den af sig selv kan begribe og forstå Guds væsen, vilje og værk, men også give ham råd om, hvordan han skal udføre det, og hvad han skal synes om. Ja, man vil med sine gerninger selv udrette og gøre så meget, at Gud må give os løn derfor. Man ønsker den ære at have udrettet så store, fortræffelige ting i kirken, at den blev styrket og opretholdt derved, for således at fylde Himlen med sin store hellighed.


Gud må derfor omstøde sådanne forvendte tanker, og i sit styre og værk gøre det modsatte af, hvad de tænker og mener, for at deres visdom må blive til dårskab, så de forarger sig og snubler. I gerning og gennem erfaringen viser han os, at det ikke kommer til at gå, som vi tænker og foreslår, så vi må bekende at vi ikke har forstået hans tanker, planer og vilje, og heller ikke kan blive hans rådgiver. Hverken mennesker eller engle har på forhånd kunnet udtænke eller sige noget, langt mindre behøver han nu at tage os med på råd eller lønne os for noget, vi har givet ham.


Dette viser sig hos tre slags mennesker på jorden, blandt hvilke de kristne må leve.


Den første slags er de helt grove svin, der slet ikke spørger efter, hvem Gud er og hvordan han regerer. De regner ikke med noget som helst i Guds ord og tror ikke på noget. Det eneste, de regner med, er deres penge og vom. Tænker kun på, hvordan de selv kan fylde sig, ligesom svinene i svinestien. For dem skal man intet prædike af denne tekst: ”O, dyb af rigdom og visdom og indsigt hos Gud!” Selvom man i al evighed prædikede derom, kunne de dog intet forstå. De vil hellere hører om fylderi og svineføde, hvormed de kan fylde deres vom. Vi lader dem derfor være og blive de svin, de er. De er allerede udskilt fra andre mennesker. Dog er det skrækkeligt, at man - også blandt kristne - skal se og høre noget sådant.


Den anden slags er de, der har fornuften i behold, og som bekymrer sig om, hvordan Guds tanker og meninger, domme og veje er - og hvordan man bliver salig. Det er også det, hedningerne og vi selv under pavedømmet har besværet vore tanker med. Herfra udspringer al afgudsdyrkelse på jorden. Her kommer enhver og gør sig sine egne tanker om Gud. Muhamed lærer, at den, der antager Koranen og dens tro, bliver salig. Munkene lærer, at den, der holder deres regler og orden, bliver salig. Paven lærer, at den, der holder hans love og gudstjeneste, valfarter til Rom og køber afladsbreve, han modtager syndernes forladelse, mens den, der foragter dette, er under Guds vrede. Dette kalder man også domme og veje, ved hvilke man regerer samvittighederne og lover evigt liv, idet man mener, at det er Guds domme og veje.


Men Guds ord siger, at Gud ikke vil tolerere dette. Det er vranglære, mørke og forgæves gudsdyrkelse, dvs. gudsdyrkelse, der fremkalder Guds vrede og fjendskab. Hele verden må bekende, at selvom de længe lever efter sådanne selvvalgte påfund, at de dog ikke med vished kan sige, om Gud virkelig er dem nådig på grund af deres liv og gøren. De går altid i blinde og mørke, indtil Gud ved lovens åbenbaring træffer hjertet, så de med skræk må erkende, at de har levet uden kendskab til Gud og hans vilje. Der er ikke flere gode råd eller nogen hjælp, med mindre de griber evangeliets ord om Kristus.


Sådan var vi alle tidligere. Også jeg, som en gejstlig, lærd doktor vidste og forstod ikke andet. Jeg drømte, at min munkekappe behagede Gud og var en vej til himlen. Jeg mente, at jeg kendte Herrens tanker ganske godt og ønskede at give ham gode råd og tjene ham, så han måtte belønne mig. Nu derimod ser jeg, at dette var falsk og blindhed. Af hans ord må vi lære, at intet andet gælder over for ham end hans søn, den korsfæstede Kristus. I denne tro skal enhver leve og gøre, hvad hans kald og stand fordrer. Sådan bliver man vis på, hvad der er ret og uret for Gud, da vi ikke selv har opdigtet det, men har det gennem åbenbaringen, hvori Gud viser os, hvad han har på sinde. Som Paulus siger i 1 Kor 2, 16: ”Vi har Kristi sind”. Og i vers 10: ”Os har Gud åbenbaret det ved sin Ånd”.


De, der farer forbi Guds ord


Den tredje slags er de, der farer forbi dette. De hører ganske vist ordet eller åbenbaringen. Jeg taler nemlig her ikke om dem, der bevidst forfølger Guds ord, for de hører hjemme under den første kategori, som slet ikke spørger efter Gud. Nej, jeg taler om dem, der lader åbenbaringen stå, men som, forført af Djævelen, farer over og forbi åbenbaringen og vil forstå de domme og veje, som Gud ikke har åbenbaret. Hvis de virkelig ville være kristne, burde de slå sig til tåls med og takke Gud for, at han har givet os sit ord. Heri viser han os, hvad der behager ham og hvordan vi bliver salige. Nu lader de sig derimod fører af Djævelen og søger andre åbenbaringer. De grubler over, hvordan Gud er i hans usynlige majestæt, og hvordan han hemmeligt styrer verden. Hvad han har fastsat om enhvers fremtid. Vor natur og fornuft kan ikke lade være. I sin visdom vil den forstå Guds dom og være til stede i Guds hemmelige råd, for at belære og mestre ham. Det er den lede Djævels sædvane, og grunden til at han blev styrtet i afgrunden, at han ville begribe den guddommelige majestæt. Stadig ønsker han at bringe mennesker til fald som han gjorde i Paradis, derfor frister han de hellige. Ja, selv Kristus førte han op på templets tinde.


Mod dette anfører Paulus disse ord, som svar på den selvkloge fornufts spørgsmål om, hvorfor Gud har straffet og forkastet jøderne og i stedet har ladet hedningerne komme til evangeliet. Og hvorfor han styrer verden sådan, at han ophøjer onde, gudløse mennesker, men lader de fromme lide og undertrykkes. Hvorfor han udvalgte Judas til apostel og siden forkastede ham. Og antog en morder og røver. Paulus vil med sine ord forbyde, at vi stiger op til den skjulte majestæt, men at vi i stedet holder os til åbenbaringen, som er givet os. En sådan forsken og klatren er ikke alene forgæves, men også skadelig. Selvom du forskede i al evighed, ville du intet opnå, og desuden brække halsen.


Vil du handle ret, så kan du intet bedre gøre end at du stiller dig tilfreds med Guds ord og gerninger, hvori han har åbenbaret sig og hvori han lader sig høre og gribe. Når Gud stiller sin Søn frem for dig på korset, da ser du det værk, som har forløst dig. Her kan du med vished gribe Gud og vide at han ikke vil fordømme dig på grund af dine synder, når du tror, men skænke dig evigt liv. Som Kristus siger: ”Således elskede Gud verden, at han gav sin eneste Søn, for at enhver, som tror på ham, ikke skal fortabes, men have evigt liv”.


I denne Kristus er, som Paulus siger, alle visdommens og kundskabens skatte skjult til stede. Her kan du forske og studere, og vide at du har nok. Her kan du forundre dig over Guds høje åbenbaring og således få lyst og kærlighed til Gud. For det er et sådan værk, at du aldrig kan udforske det til bunds i dette liv. Selv ikke englene kan se sig mætte her, som Peter siger, men har deres glæde og lyst i dette syn.


Dette siger jeg af den grund, at man kan vide at undervise og vejlede de, som plages og anfægtes af Djævelen med sådanne tanker, så de frister Gud. Djævelen lokker dem til ad afveje at udforske uden for åbenbaringen, hvad Gud tænker om dem. Derover falder de i tvivl og mismod, så de ikke ved, hvordan de skal bestå. For dem skal man fremholde disse ord, og som Paulus gjorde det over for jøderne og de selvkloge, straffe dem for, at de med deres klogskab vil gribe Gud og undervise ham, som hans rådgivere og mestre. De vil handle med Gud uden midler og give ham noget, så han er skyldig at gengælde dem. Men det bliver der ikke noget af. Han har bygget så højt, at du ikke kan klatre op til ham. Han har så megen visdom, råd og rigdom, at du aldrig vil kunne udgrunde eller forstå det. Du skal bare være glad for, at han har ladet dig erkende lidt af det og har ladet dig erfare noget gennem åbenbaringen.


Gud er både skaber og opretholder


”Af ham, ved ham og i ham er alle ting. Hans er æren i evighed”.


Hvad har vi at rose os af, vil han sige. Alt, hvad der er til, altså også vor visdom og formåen, har ikke sit udspring fra sig selv, men fra ham. Alt har sin begyndelse fra ham, og består og opretholdes af ham. Som ApG 17, 28 siger: ”I ham lever, røres og er vi”. Hvad vi er og formår, at vi lever, har fred og beskyttelse, og kort sagt, hvad godt og ondt, der sker os, det sker ikke tilfældigt eller uden grund, men ud fra og ved hans guddommelige råd og vilje. Han sørger for os som sit folk og hjord. Han leder, gør vel imod os, hjælper i nøden og opretholder os. Derfor tilhører også ham al lov og ære fra hele skabningen.


At Paulus siger: ”Af ham, ved ham og i ham”, betyder ganske enkelt, at både begyndelsen, midten og endemålet er helt og aldeles fra Gud. Alle skabninger har deres herkomst fra ham, og deres vækst, hvor stor, lang og bred, de skal være. For at sige det helt enkelt, så begynder ethvert korn med, at det døde frø sætter rod i jorden; derefter skyder der et strå frem, som sætter blade, aks og korn. På samme måde har alt det skabte sin begyndelse, midte og endemål, hvordan det skal være og hvor længe det skal bestå. Og hvis Gud trak sig tilbage, så kunne intet længere eksistere. Om det end var begyndt og voksede, ville det dog ikke nå sit mål.


Kort sagt, alt beror på Gud. Hvis han ikke satte det i gang, ville intet blive til eller eksistere, og hvis han ophørte, kunne intet bestå. For Gud har ikke skabt verden som en tømrer, der bygger et hus og så drager bort og lader huset stå som det kan. Nej, han bliver der og opholder alt, sådan som han har skabt det. Ellers kunne det hverken bestå eller forblive.


Paulus siger ikke blot, som han gør andre steder: ”Af ham er alle ting”, men tilføjer yderligere to ting, så han skaber et treleddet udsagn. Samtidig bringer han atter de tre led sammen og forener dem til ét, idet han siger: ”Ham være æren”. Dermed har han sikkert villet antyde de tre personer i det guddommelige væsen, skønt han ikke nævner dem ved navn. Sådan har også de gamle lærere forstået dette udsagn som et vidnesbyrd om den hellige treenighed. Alle ting er skabt af Gud Fader gennem Sønnen og består ved Helligånden. Som Paulus også siger det andre steder, som f.eks. i 1 Kor 8, 6: ”For os er der kun én Gud, Faderen, fra hvem alt er, og én Herre, Jesus Kristus, gennem hvem alt er”.


Således lærer Skriften os, at skabelsen af alle ting vel er et værk af den ene Gud eller hele guddommen. Dog er der i dette ene væsen tre forskellige personer, så man med rette siger, at al oprindelse, beståen og forbliven er fra Faderen som den første person gennem Sønnen, som er af Faderen, og ved Helligånden, som udgår fra både Faderen og Sønnen. Alle tre personer forbliver dog én eneste, udelt guddom.


Hvordan og hvorledes denne forskel på personerne finder sted fra evighed af, skal og må vi lade uudforsket. Vi kan jo ikke engang forstå det, Gud har skabt. Ingen skabning er så klog, at den selv kan forstå de tre stykker: begyndelse, midte og endemål. Selvom der er forskel på disse tre dele, så hænger de så nøje sammen, at man i det ydre ikke kan adskille dem. Hvem har nogensinde forstået og kunnet forklaret, hvordan det går til, at et blad vokser ud af et træ, eller at et frø slår rod, og at et kirsebær vokser ud af en blomst gennem træ og kerne? Ligeledes: hvordan et menneskes liv og lemmer vokser og tager til? Eller hvad med synsevnen; eller hvordan tungen kan lave så mange forskellige lyde og ord, som kan opfattes af så mange forskellige ører og hjerter? Langt mindre forstår vi, hvordan det forholder sig med vort inderste væsen, med vor tanker, følelser og hukommelse. Hvordan kan vi da indbilde os, at vi skulle kunne begribe og forstå Guds evige, usynlige væsen med vor forstand?





Trinitatis søndag Joh 3, 1-15


Der var et menneske, en af farisæerne, ved navn Nikodemus, medlem af jødernes råd. Han kom til Jesus om natten og sagde til ham: »Rabbi, vi ved, du er en lærer, der er kommet fra Gud; for ingen kan gøre de tegn, du gør, uden at Gud er med ham.« Jesus svarede ham: »Sandelig, sandelig siger jeg dig: Den, der ikke bliver født på ny, kan ikke se Guds rige.« Nikodemus sagde til ham: »Hvordan kan et menneske fødes, når det er gammelt? Det kan da ikke for anden gang komme ind i sin mors liv og fødes?« Jesus svarede: »Sandelig, sandelig siger jeg dig: Den, der ikke bliver født af vand og ånd, kan ikke komme ind i Guds rige. Det, der er født af kødet, er kød, og det, der er født af Ånden, er ånd. Du skal ikke undre dig over, at jeg sagde til dig: I må fødes på ny. Vinden blæser, hvorhen den vil, og du hører den suse, men du ved ikke, hvor den kommer fra, og hvor den farer hen. Sådan er det med enhver, som er født af Ånden.«


Nikodemus spurgte ham: »Hvordan kan det gå til?« Jesus svarede: »Du er lærer i Israel og forstår ikke det? Sandelig, sandelig siger jeg dig: Vi taler om det, vi ved, og vi vidner om det, vi har set, men I tager ikke imod vort vidnesbyrd. Tror I ikke, når jeg har talt til jer om det jordiske, hvordan skal I så tro, når jeg taler til jer om det himmelske? Ingen er steget op til Himlen undtagen den, der steg ned fra Himlen, Menneskesønnen.


Og ligesom Moses ophøjede slangen i ørkenen, sådan skal Menneskesønnen ophøjes, for at enhver, som tror, skal have evigt liv i ham.



Hovedartiklen i den kristne lære


Dette er også en herlig evangelietekst og handler om det fornemste stykke og hovedartiklen i den kristne lære, nemlig hvordan man bliver from og retfærdig for Gud. Her vises os på en skøn og åndelig måde, hvordan den allerbedste fornuft og største fromhed på jorden støder an mod den rette sandhed og det åndelige væsen i disse sager.


For denne Nikodemus bliver såre berømmet af evangelisten Johannes som en stor mand, både med hensyn til ydre anseelse i verden og ved sit retskafne liv efter loven. For han har været en øverste blandt jøderne, det vil sige, en rådsherre i ledelsen, desuden en farisæer, det vil sige, en af de lærdeste; for dem holdt man for de klogeste. Desuden har han også været en af de frommeste; for denne sekt holdt man også for den helligste. Sådan kan man ikke finde nogen fejl eller mangel hos ham og kan heller ikke gøre ham anseligere; efter ledelsen er han den øverste, efter kunsten den viseste og efter livsførelse den helligste.


Foruden dette har han endnu en nåde, den nemlig, at han har interesse for den herre Kristus, hvilken egenskab var langt mere fortrinlig end de tre øvrige. De andre ledere og farisæere, de klogeste og helligste, forfulgte Kristus og beskyldte ham for at være i ledtog med Djævelen, så ingen vovede at mukke derimod, hvis han ikke ville udstødes af rådet og blive sat i band. Dog er denne mand så from. Han elsker Kristus og kommer hemmelig til ham for at tale med ham og bevidne sin kærlighed til ham.


Han må, altså have været et mønster blandt farisæerne og en så from mand, som han af naturen og efter loven kunne være, som med alvor søgte sandheden og spurgte efter, hvordan og hvad han lærte og prædikede. Han har også som en vis mand set, at denne Jesus måtte være en ualmindelig mand, og er ved hans undergerninger blevet bevæget til at begære at høre ham selv og tale med ham om hans lære.


For han havde uden tvivl hørt og erfaret, hvordan Johannes Døber først var fremstået med en ny prædiken og dåb, samt havde forkyndt, at Messias nu var kommet, men havde tillige skarpt og hårdt angrebet og revset farisæerne, sådan som nu også Kristus gjorde. Derfor bliver han bevæget til at gå til ham og høre, hvad det dog er, han lærer og hvad han revser. For som en fornuftig mand kan han ikke forstå, at der ved et sådant liv og hellighed efter loven og ved sådanne gode gerninger skulle være noget at straffe eller dadle.


Derfor går han til Kristus med sådanne tanker: Han vil blive glad over, at jeg kommer til ham, og han vil synes godt om, at en så stor og fortræffelig mand, en af de øverste og bedste ydmyger sig sådan og gør ham, den ringere person, den ære, at han opsøger ham og begærer hans venskab, hvilket Kristus aldrig kunne vente sig af nogen af hans parti. Han går altså tillidsfuldt derhen og formoder, at han vil være meget velkommen og blive meget venligt og godt modtaget. Han nærer slet ingen frygt for at blive straffet eller irettesat af ham, men fordi han viser sig mod ham som en god ven, så vil han sikkert også blive mødt med ærlighed og venlighed. Ligesom det endnu godt kunne hænde, at en ellers alvorlig prædikant blev så bevæget og narret af en sådan, at han lod sig sådan indtage af den andens gode mening om ham, at han kunne begynde at smigre ham og snakke ham efter munden.


Derfor begynder han med disse ord:


v2 »Rabbi, vi ved, du er en lærer, der er kommet fra Gud.«


Det er en stor ros og et godt vidnesbyrd, som hermed gives denne prædikant og hans lære at den nemlig er af Gud, det vil sige, den rette sandhed og Guds Ord. Noget, som de andre farisæere og ledere ikke holdt ham for, tværtimod for en partiånd og forfører, som uden og mod den ordentlige magts befaling var optrådt for at drage folket til sig Men forbi han dog fører en anden lære end den, de hidtil havde lært af loven, og angriber farisæerne så hårdt, så studser han derover og begærer at vide, hvad andet og bedre han har at lære.


Som ville han sige: At din lære ikke kan dadles, men må være ret og guddommelig, det ser og véd vi godt, og det må enhver bekende, som vil give sandheden ret; for det bevise de tegn og undere, som du gør, hvilke aldrig nogen har gjort, heller ikke kan gøre. Men hvad er dette, at du fører en anden lære og straffer os? Skal da vor lære og gerning være aldeles uduelig? Eller hvad har du da at udsætte derpå?


For vi har jo moseloven, som er givet af Gud. Derom er der ingen tvivl. Hvorfor straffer du da os, vi, som med al flid øve os i at holde og gøre dette, som om Gud ikke havde noget behag deri, og som om vi derved ikke kunne komme i Himlen, mens du derimod antager toldere og andre åbenbare syndere? Hvad andet og bedre skal eller kan man dog lære eller gøre, hvorved man kan behage Gud?


Du ser altså, at den oplysning, Nikodemus søger hos Kristus, ikke er nogen anden end den, hvordan man skal leve ret for Gud eller, som apostlene kalde det, blive retfærdig og modtage det evige liv. Herpå giver Kristus ham et kort og tørt svar og viser sig ganske anderledes, end Nikodemus havde formodet. Ja, han støder ham i begyndelsen endnu hårdere for hovedet og slår ham som med et tordenslag tilbage med disse ord:


v3 »Sandelig, sandelig siger jeg dig: Den, der ikke bliver født på ny, kan ikke se Guds rige.«


Dette er jo en hård tekst og et uvenligt svar på en så venlig hilsen. Hermed nedslår han alt, hvad Nikodemus fremfører, ja gør til intet og fordømmer hele hans livsførelse og alle hans gerninger. Du anser mig, vil han sige, for en sådan, som ikke skulle kunne straffe jeres farisæiske livsførelse og gudsdyrkelse, heller ikke véd noget bedre at lære, det vil sige, at jeg kun er en lærer og mester, som driver på menneskelige gerninger; ligesom I da heller ikke tragter efter og vente andet af jeres Messias, end at han skal prise, berømme, beskytte og opholde jeres lov og styre, samt for dets skyld ophøje jer til stor ære og magt.


Men fordi du jo holder mig for en mester, som er kommet fra Gud, så vil jeg sige dig noget andet, som du ikke har hørt eller vidst tidligere: Min kære Nikodemus, indbild dig ikke, at du med din livsførelse og dine gerninger kan tækkes Gud, hvor skønne og kostelige de end er, også efter loven.


For skønt det er sandt, at Gud har givet loven og fordrer dens opfyldelse af jer, så er I dermed endnu ikke retfærdige for Gud. For det er to forskellige ting: At have loven og at opfylde loven. Den er på langt nær ikke opfyldt dermed, at I gør ydre gerninger. Den må blive opfyldt helt og aldeles, med legeme og sjæl, af hjertets grund, uden nogen som helst ulydighed og synd. Det gør I farisæere og gerningshellige ikke. I, som mener at kunne betale Gud med ydre hellighed, og, stolende på den, vandrer hen i en falsk sikkerhed, uden gudsfrygt, ja med foragt for Guds vrede over synden. Dertil foragter og fordømmer I andre folk, som ikke sætter jeres hellighed højt nok og følger jeres eksempel.


Derfor bliver summen af alt dette: Det er og gælder slet intet for Gud, din og alle farisæeres, ja alle menneskers livsførelse og gerninger, som I holder for hellighed. Der må noget helt andet til. Mennesket må fødes på ny, det vil sige, blive et ganske andet menneske, ellers kan det ikke komme ind i Guds rige. Her hører du, hvad min lære er, som du spørger om. Den lærer ikke imod Guds lov, så den ophæver denne, men beskylder jer alene for, at I ikke holde loven, ja ikke engang forstå den. I, som dog udgiver jer for læremestre i den og indbilder jer allerede at have opfyldt den.


Derfor mener I, at jeg også burde prædike om loven på samme måde som I. Hvis moseloven ikke var tilstrækkelig, som I indbilder jer at have holdt, så skulle jeg komme frem med en ny og bedre lovlære, på samme måde som I til Guds lov føjer mange andre egne gerninger, ret som om I allerede havde opfyldt den. Men jeg taler ikke om nye artikler, love eller gerninger, for det er allerede langt mere, som loven fordrer, end I kan gøre og holde.


Ikke gerningerne, men hele menneskets natur skal ændres


Men det, jeg lærer, er dette: I må blive ganske andre mennesker. Min lære drejer sig ikke om at gøre og undlade, men om at blive. Det gælder ikke om at gøre nye gerninger, men om først at blive ny. Det gælder ikke om at leve anderledes, men om at fødes anderledes. Det går ikke an at sætte det at gøre foran eller ved siden af det at blive, det vil sige, frugterne før eller ved siden af roden. Træet må først være nyt og roden god og frisk, hvis frugterne og gerningerne skal blive gode. Det er ikke hånden, foden eller deres gerninger, som må forandres, men personen, det vil sige, hele mennesket. Sker det ikke, da gælder eller hjælper ingen gerning, og mennesket kan ikke se Guds rige, det vil sige, det må være og blive fordømt under synden og den evige død.


Dette er en aldeles uhørt og fremmed prædiken for denne fromme Nikodemus og et hårdt og afvisende svar på hans gode hensigt. Da han kom til herren, mente han, at han var på den rette vej og forventer sidst af alt at Kristus skulle kunne eller turde fordømme hans gode livsførelse og bestræbelse for at holde loven. Han håber, at han vil rose det, andre til et eksempel, eller formane ham til at blive ved dermed, eller foreslå ham en eller anden gerning, som han videre burde udføre. Dette var han beredt til at høre og gøre. Men så hører han, at Kristus aldeles forkaster ham og fordømmer al hans hellighed og gode livsførelse og farer så aldeles bagvendt frem. Han roser Kristus som en brav mand, men så kommer Kristus og siger: Du er derimod en skændig mand. Han gør Kristus den ære at kalde ham en mester, kommet fra Gud. Så siger Kristus, at både hans lære og liv er falskt, og at han endnu er udelukket fra Guds rige.


For hvad andet ligger der i disse ord end dette: Du gør mange skønne gerninger og mener, du er from og ustraffelig, så det må behage Gud, men jeg siger dig, at for Gud er det fortabt og fordømt alt, hvad du har levet og gjort eller endnu kan leve og gøre. Ikke alene dine gerninger, men også dit hjerte og hele din natur; det vil sige, alt, hvad du er og formår, må bort, træet med roden og frugterne må bortkastes og aldeles opbrændes, og et nyt træ blive skabt.


Først bodsprædiken


Sådan er det første stykke af denne Kristi samtale med Nikodemus intet andet end en ret skarp bodsprædiken, idet Kristus som en trofast prædikant ynkes over ham, at han var så uforstandig og endnu så langt borte fra Guds rige. Han tillukker og frakender ham altså ligefrem Himlen, ja fordømmer ham aldeles og overgiver ham til Djævelen. Sådan som han nu levede og kunne leve, kunne han aldrig komme ind i Guds rige, men måtte gå fortabt og forblive under Djævelens, dødens og Helvedes magt. Dette gør han, for at han derved må blive bragt til selverkendelse og komme til en ret forstand og et sådant liv, som gælder for Gud. For sådan bodsprædiken er især nødvendig for sådanne folk, som denne Nikodemus var, som vandrer i deres gerningshellighed og dermed at de er ustraffelige for verden, også vil være hellige og retfærdige for Gud.


Kristus begynder altid sin evangeliske prædiken med dette stykke og åbenbarer og lærer allerførst dette, som fornuften ikke kender eller forstår, at nemlig alle mennesker, sådan som de er og leve af naturen, er fordømte og under synden. Det er også det, som Paulus i Romerbrevet straks i begyndelsen beviser og fastsætter. Først står altså dette ord og denne sats, at mennesket i sin natur og med al dets evne ikke kan opfylde Guds lov selv om det tiltror sig at holde loven, og at det ikke hedder at holde loven, at man i det ydre, efter menneskelige kræfter, gør lovens gerninger. Derfor kan loven heller ikke hjælpe mennesket til den fromhed, som gælder for Gud, heller ikke frelse det fra synden og den evige vrede. For hvis dette stod i menneskets magt og i denne dets natur kunne tilvejebringes gennem loven, så behøvede han ikke at sige, hvad han her siger i almindelighed om alle mennesker: ”Den, der ikke bliver født på ny, kan ikke se Guds rige”. Det er jo det samme som at sige, at i denne gamle natur, som mennesket har, hvor højt det også kan komme og hvor fortræffeligt det end kan være udrustet med fornuft, visdom og dyder, formår det dog ikke at komme ud af syndens og dødens magt eller at behage Gud. Ja, det kan ikke engang se eller vide, hvordan det kan komme ind i Guds rige. Derfor må her, med ét ord, blive et ganske andet menneske, det vil sige, hele personen må blive anderledes, så den får aldeles ny forstand, nye tanker, nyt sind og hjerte.


Du ser altså, at herved kuldkastes vældigt og ligesom med et tordenslag alle menneskers lære og berømmelse, som lærer eller påtager sig at blive retfærdig gennem den menneskelige naturs kræfter og gerninger, eller som dog vil sætte dem ved siden af troen og sige, at de også må bidrage noget dertil. For her hører du jo klart, at mennesket må fødes efter blive anderledes, før det kan se Guds rige eller gøre noget, som behager Gud. Nu kan ingen gerninger bidrage noget til, at mennesket bliver født. Ja, skal det gøre noget, må det allerede inden være født. Når der nu her fordres en ny fødsel, så kan de gerninger, som flyder af den gamle fødsel jo intet gælde eller hjælpe. Ja, det er allerede alt sammen forkastet og fordømt.


Det går heller ikke an at sige, at de gerninger, som følge på den nye fødsel, bidrager noget til, at den kommer i stand, for den nye fødsel må allerede være til stede, før man i dens kraft kan gøre nogen gerning. Det vil sige at personen, som tilhører Guds rige og Himlen, først må være til, inden den begynder at gøre gerninger, som behage Gud. Men dette forklares videre i følgende, hvor han også siger, hvordan det går til, at et menneske bliver født på ny. For dette er kun samtalens begyndelse, hvor han nedslår farisæernes indbildning og fremfører modsætningen.


Da nu Nikodemus hører dette, bliver han derover bestyrtet og véd ikke, hvordan han skal tage Kristi ord, så endog disse ord slipper ham af munden:


v4 »Hvordan kan et menneske fødes, når det er gammelt? Det kan da ikke for anden gang komme ind i sin mors liv og fødes?«


Hvad er det for en sælsom, urimelig tale og lære, vil han gerne sige. Hvem har hørt dette, at et menneske er blevet født på ny eller kan blive født anderledes, end han allerede er født? Hvad skal det tjene til at komme frem med og at fordre en sådan umulig ting? Vil man undervise folk, må man lære noget, som mennesket formår at gøre. Dette er den menneskelige visdoms og fornufts svar på prædikenen om omvendelsen og den nye fødsel, ved hvilken loven rettelig bliver forklaret. Og den må jo svare sådan, fordi den som denne Nikodemus ikke véd eller forstår sig på noget andet end ydre fromhed og tugt, som mennesket kan øve af egne kræfter, når det hører loven, mens den ikke vil høre eller tåle, at man skal forkaste og holde for intet alt det, som verden sætter stor pris på, især da deres tal er ringe, som fører et smukt, dydigt liv og vandel. Desuden holder alle fornuftige, vise og høje regenter i verden det for en skadelig lære, som vil forringe en sådant smuk livsførelse, og beskylder derfor evangeliet for, at det forbyder gode gerninger


Men hermed bevidner den også selv sin blindhed og uforstand i disse guddommelige ting, den, som også Nikodemus med egen mund bekender, han, som dog vil være en lærer og mester for andre. Ja, han besegler sin kløgt med en endnu større tåbelighed, idet han snakker om legemlig fødsel af far og mor og mener dermed at have taget sagen fra den rette side og vældigt gendrevet Kristi påstand. Sådan vanart ligger der i den menneskelige visdom, som ikke forstår Guds Ord og dog altid vil dømme derom og mestre det. Ret som om Kristus, hvem han dog må bekende at være en lærer, kommet fra Gud, ikke var så klog eller selv vidste så meget, at et menneske ikke kan fødes på ny af sin far og mor, og at sådan fødsel heller ikke ville hjælpe nogen, sådan som Kristus selv gendriver hans mening, når han svarer:


v5 »Sandelig, sandelig siger jeg dig: Den, der ikke bliver født af vand og ånd, kan ikke komme ind i Guds rige.


Du behøver ikke, vil han sige, at mestre eller lære mig, hvordan jeg skal tale. Jeg véd godt, hvad jeg har sagt, og siger det endnu en gang, at mennesket må fødes anderledes, ellers kan det ikke komme i Guds rige, så du må vide, at det ikke kommer derhen ved sine egne evner. Men jeg taler ikke om sådan legemlig fødsel, hvorved mennesket kommer af fader og moder, og som du drømmer om, fordi du ikke forstår dig på nogen anden fødsel. Men jeg taler om en anden, en ny fødsel, af vand og Ånd. For du hører jo, at jeg just har forkastet denne fødsel af fader og moder, i hvilken både du og alle mennesker, de være jøder eller andre, er født. Hvis denne forståelse af menneskets genfødelse skulle gælde, da blev det jo ikke anderledes eller bedre end før, selv om det også hundrede gange blev født på ny af moderlivet. Årsagen dertil angiver han selv, når han siger:


v6 Det, der er født af kødet, er kød, og det, der er født af Ånden, er ånd.


Det er to klare sprog, hvormed han nedslår farisæerens tanker og drøm om legemlig fødsel og forklarer sin påbegyndte tale, hvor han har sagt, at uden et menneske bliver født på en anden måde, kan det ikke komme i Guds rige. ”Det, der er født af kødet”, vil sige, alt hvad et menneske er og formår efter sin menneskelige natur, sådan som denne nu er fra Adam af. For kød kalder skriften hele mennesket, sådan som det, født af fader og moder, kan leve, virke, tænke, tale og handle. Det må nu blive født, når, hvor ofte, og af hvem det vil og kaldes jøde eller hedning. Eller sådan som det fødes af blod, som det hedder i Joh 1, 13, det vil sige, på naturlig måde af de hellige fædre, eller ved mands vilje kommer til det hellige folk og antager dets levevis og skikke for derved at komme blandt Guds folk og børn. Det er alt sammen intet andet end kød, det vil sige, uden Ånd. Men at være uden Ånd, betyder ikke andet, end hvad han her siger: Ikke at kunne komme ind i Guds rige. Man er i synden, under Guds vrede og fordømt til den evige død. Det er jo en kort og ligefrem, alvorlig og skrækkelig dom over alle mennesker, sådan som de af naturen er. Herved står det fast, at ingen bliver synden kvit eller retfærdig for Gud ved lovens lære eller ved de gerninger, som mennesket formår at gøre efter loven. For derved bliver ikke naturen forandres men forbliver, hvad den er. Derfor kan mennesket heller ikke derigennem komme ind i Guds rige eller få det evige liv.


Hvad der derimod er født af Ånden, siger han, det er Ånd. Ånd kaldes alt, hvad Gud virker i os over naturen og menneskelig evne, nemlig åndelig erkendelse, lys og forstand, som han åbenbarer os, og hvorved vi erkender Gud, vender os til ham, griber hans nåde og hænger ved ham. Skal dette begynde og ske i mennesket, så må hjertet fornyes og antændes ved Helligånden, så det lærer at kende Guds vilje mod sig og véd, hvordan det skal få nåde og evigt liv.


Dette kan ikke ske alene ved lovens prædiken og lære. Den fordrer nok vor gerning og lydighed, men fordi dette ikke findes i naturen, men kun det modsatte, så udretter den ikke mere end at anklage og dømme os under Guds vrede til et evigt Helvede. Dette sker, hvor den bliver ret erkendt, og til den ende må den også prædikes, ligesom den også er givet af Gud, for at mennesket først skal lære dette at kende. Men hvis mennesket ikke skal forblive under denne fordømmelse, men også kunne forvente og trøste sig med Guds nåde, må et andet ord og en anden prædiken komme til, som er Helligåndens prædiken og embede, givet og åbenbaret os ved Kristus, Guds søn. Det er den, han her taler om, når han senere videre forklarer, hvordan samme prædiken lyder.


Med disse ord er altså årsagen angivet til det første stykke af denne prædiken, hvorfor mennesket efter sin medfødte natur ikke kan komme i Guds rige, og hvorfor en anden, ny fødsel gennem Helligånden er nødvendig. Sådan straffer Kristus hermed ikke alene den menneskelige uvidenhed og vildfarelse, men begynder også at lære, hvad den nye fødsel er, og hvordan den sker, skønt han her endnu ikke endnu berører alle stykker, som hører til. Han viser først alene årsag og middel, hvorfra en sådan ny fødsel kommer og ved hvad, den sker. For senere siger han også, hvordan og ved hvem den er erhvervet, og hvordan den bliver modtaget. Derfor må vi lidt nøjere betragte disse ord og se efter, hvad det vil sige at blive født af vand og ånd.


Mærk først, hvordan han leder og viser denne Nikodemus hen til det ydre embede i sin kirke, som er Ordets prædiken og dåben, idet han siger, at mennesket må fødes på ny af vand og ånd. For han taler her om det embede, som Johannes Døber havde begyndt som Kristi forløber og tjener, som farisæerne og Nikodemus godt kendte og havde set. Hertil vil han have ham henvist og stadfæster dermed Johannes' prædiken og dåb. Dette embede skal gå og gælde for at være dertil forordnet af Gud, at man derved skal fødes på ny, så ingen kommer i Himlen, som ikke modtager, men foragter dette. Som ville han sige: Netop det embede og den dåb, som Johannes forrettede, og som I farisæere ikke har villet modtage og heller ikke modtage hans tugt, men forarget jer derover som over en ny, uhørt prædiken, der strider mod jeres hellighed efter loven - den må I alle modtage, hvis I ellers ville se Guds rige. Alle jeres vaskninger, renselser, ofre, gudstjeneste og hellig livsførelse efter moseloven og jeres egne vedtægter skal her ikke hjælpe og gavne jer noget. I kan alene ved dette embede, som prædiker om mig og døber til mig, sådan som Johannes har gjort, og ved intet andet middel, komme ind i Guds rige og blive salige.


Dette embede priser han her på den måde, at han kalder det Helligåndens embede og gerning, hvorved mennesket bliver født på ny, så det ikke er en slet og ret vanddåb, men også Helligånden er til stede deri. Den, som således døbes, er ikke alene døbt med vand, men også med Helligånden. Mens man om de andre vandbade og tvættelser, som de jødiske renselser og vaskninger med alle deres ceremonier, ikke kan sige, at Helligånden var til stede i dem. Ellers havde en ny dåb ikke været nødvendig, og Kristus ville ikke have sagt, at der ud over moseloven og gudstjenesterne må komme noget andet til, hvorved mennesket bliver født på ny af Ånden. Uden tvivl siger han det af den grund, at Ånden endnu ikke gives eller virker ved nogen af disse ceremonier.


Han viser altså, at der ikke gives noget andet middel eller værk, hvorved mennesket fødes på ny og kommer i Guds rige, end prædikeembedet og dåben. Helligånden er bundet dertil, idet han kun gennem dette embede virker i menneskets hjerte. For han taler ikke om en sådan ånd, som skulle være hemmelig og ikke kunne blive erkendt, sådan som Helligånden må blive for os, når vi betragter ham med hensyn til hans person, i hans guddommelige væsen og ser hen til, hvad han er i sig selv, uden noget middel. Han taler om ham, sådan som han åbenbarer sig i det ydre embede, hvor man hører og ser ham, nemlig evangeliets embede og sakramenterne. For Gud vil heller ikke med sin Ånd fare hemmeligt og skjult frem eller handle på en forskellig og særlig måde med hvert enkelt menneske. Hvem kunne i så tilfælde erfare eller blive sikker på, hvor eller hvordan han skulle søge og finde Helligånden? Men Gud har ordnet det sådan, at Helligånden i Ordet og sakramenterne skal være åbenlyst til stede for menneskers ører og øjne og være virksom gennem dette ydre embede, så man kan vide, at hvad der sker her, det er sandelig sket ved Helligånden.


Med disse ord: ”Den, der ikke bliver født af vand og ånd, kan ikke komme ind i Guds rige,” vil han altså have sagt så meget: Mennesket må fødes på ny ved denne evangeliets prædiken og dåbens embede, i hvilke Helligånden virker. For ved Ordet oplyser han hjertet og viser Guds vrede over synden, men tillige Guds nåde, som er lovet for hans søns, Kristi skyld. Herved bliver hjerterne optændt, begynder at tro, at vende sig til Gud, trøste sig ved hans nåde og påkalde ham. Og for at opvække og styrke deres tro giver han også dåben ved siden af Ordet, som et sikkert tegn på, at han aftvætter og udsletter vore synder og forsikrer, at han stadigt og urokkeligt vil stå ved denne sin nåde, som han har lovet os, samt skænke os Helligånden, hvorom andet steds videre er talt.


Papister og gendøbere


Giv derfor agt på denne tekst, hvordan han med klare ord tillægger dåben, som han kalder vand, en sådan værdi og kraft, at Helligånden er til stede i den, og at mennesket derved bliver født på ny. Herved kuldkastes alle falske lærdomme og vildfarelser, som strider mod denne lære om troen og dåben. For det første papisternes og lignende, som søger retfærdighed og salighed ved egne gerninger. For her hører du, at menneskets egen fortjeneste eller hellighed, som virkes af den gamle fødsel, af kød og blod eller efter eget valg og tanker, slet intet formår og udretter hertil. Her fordres en anden fødsel gennem den hellige dåb, hvorved mennesket selv intet kan udrette. Ved Guds vilje og nåde bliver Helligånden skænket gennem det ydre prædikede Ord og vandet, der er ligesom fader og moder i denne nye fødsel, hvorved mennesket for Gud bliver nyt, rent og helligt, en arving til himmeriget.


For det andet kuldkastes her også gendøbernes og lignende partiers påstand, som lærer, at man skal søge Ånden uden for eller uden ord og tegn, gennem særlige åbenbarelser og indvirkninger fra Himlen, uden noget middel. Ja, som foragter den kære dåb, som var den ikke andet end lutter tomt vand, og derpå spottende plejer at sige: Hvad kan en håndfuld vand hjælpe sjælene? Medens dog Kristus her klart siger, at Ånden er til stede i dette vand, og at man må fødes på ny af vand. Det siger han jo om rigtigt, naturligt vand, hvormed Johannes Døber døbte, og som han også havde befalet sine disciple at døbe med. Derfor kalder også Paulus dåben et vandbad, hvorved Kristi kirke bliver renset, ligeledes et bad, der genføder og fornyer ved Helligånden (Ef 5, 26; Tit 3,5).


Ja, Kristus ordner her sine ord sådan, at han sætter vandet først og derefter Ånden, for, at vise, at man ikke skal søge Ånden uden for det ydre tegn, men vide, at Ånden vil virke i, ved og med det ydre tegn og embede. Således forbliver de begge i nøje forening, og mennesket fødes på ny af vandet ved Helligånden eller af Ånden med og hos vandet. Ellers er det ganske rigtigt sandt, at hvis vandet var alene og uden Ånd, da var og udrettede det ikke mere end andet vand eller bad og kunne visselig ikke bevirke nogen ny fødsel. Derfor hedder det ikke at fødes af vand alene, men også, ved siden af og tillige med vandet, af Ånden, så Ånden ved denne fødsel er ligesom mand, og vandet kvinde og moder.


Heraf ser du videre, at dåben ikke er en sådan unødvendig ting, som gendøbernes parti foregiver, når de siger, at man godt kan undvære den og lade den stå hen eller udsætte den, indtil man bliver gammel. Eller at dåben intet gavner de små børn, fordi de, som de hævder, ikke kan forstå disse ting. For her står et klart ord, som omfatter alle i almindelighed, og det er Guds anordning, at alle, som vil komme ind i Guds rige, må fødes på ny af vand og ånd. Derfor duer det ikke at ville foragte dette eller at opsætte det til engang i fremtiden, for det er letfærdigt at foragte og forsømme Guds anordning, og i det kan Helligånden aldeles ikke være til stede.


Så vil Kristus sandelig heller ikke have de små børn udelukket fra, at man meddeler og rækker dem dåben. Han vil også have dem medindbefattede i dette ord, så de kan komme ind i Guds rige. Han vil jo også have dem fødte på ny og virke i dem, ligesom han andre steder befaler, at børnene skal føres til ham, og siger, at himmeriget hører sådanne til, som bliver bragte til ham. Hvis de nu skal komme til Kristus, må man ikke berøve dem de midler og tegn, ved hvilke Kristus virker også i dem.


Men dette siger jeg nu om den almindelige orden og regel, som man skal holde sig til, hvor og når man kan have dåben. For hvor der opstår det tilfælde, at man ikke kan komme til dåben, er det nok at man begærer dåben og ved Ordet bringer og ofrer mennesket til Kristus. Det skal vi ikke gå i detaljer med her. Dette er nu sagt om genfødelsen ved vanddåben og Ånden.


Videre siger Kristus:


v7 Du skal ikke undre dig over, at jeg sagde til dig: I må fødes på ny. v8 Vinden blæser, hvorhen den vil, og du hører den suse, men du ved ikke, hvor den kommer fra, og hvor den farer hen. Sådan er det med enhver, som er født af Ånden.«


For denne Nikodemus som en vis, fornuftig og from farisæer må det være en underlig og besynderlig tale. Han hører, at hans og alle menneskers gerninger og hellighed forkastes så aldeles, så det alt sammen ikke skal gælde det ringeste for Gud, og at han skal lade det alt sammen fare som noget unyttigt, hvor skønt et liv, han end har ført, og hvor mange og store gerninger, han end har gjort. Fremdeles må han høre, at han må blive et andet menneske, mens han dog ikke véd eller forstår at gøre noget andet og bedre. Nu skal han alene ganske og aldeles holde sig til noget, hvori der ikke sker eller ses andet end et ydre tegn, hvor mennesket neddyppes i vandet og hører Ordet. Ja, han skal tro, at der herved sker en sådan forandring hos mennesket, at det bliver født på ny, rent, helligt og retfærdigt for Gud, som ellers ikke kan opnås ved nogen menneskelig gerning og evne. Ak, hvordan kan dog dette være muligt, tænker han. Hvordan skal en sådan ringe ting, som den, at man døber eller bader et menneske med vand, kunne udrette dette? Skulle det ikke være og gælde for noget langt højere og bedre, at man ser et menneske øve sig med stort alvor og flid i gode gerninger og hellig gudsdyrkelse efter loven og således lyse og skinne i et skønt og ærbart liv og store dyder? Hvad højere og bedre kan man nævne i hele verden?


På disse farisæerens tanker og forundring svarer nu Kristus og giver ham en lignelse for dermed at forklare, hvad han har sagt om den nye fødsel af vand og Ånd. Han forklarer, at man ikke skal bedømme dette efter fornuften, som kun ser på det store skin, som fortræffelige gerninger og et skønt livsførelse fører med sig, samt forundrer sig derover, fordi man mener, at det også for Gud må have stor gyldighed og værd.


Kære Nikodemus, siger han, jeg vil sige dig, hvordan det går til. Det forholder sig ikke sådan med denne sag, som du tænker og mener. Den træder ikke sådan frem for øjne, sind og fornuft, at man dermed kan fatte og begribe den, men det er en sådan ting og gerning, som overgår menneskers fornuft og tanker og udrettes i mennesket ved Helligånden.


Hermed går det til i det indre i menneskets hjerte, som det i det ydre går til med vinden. Den blæser, hvor og når den vil, og går igennem alt, som vokser, lever og rører sig. Den er ikke mere end en lidt luft, som en stund ligger stille, men pludselig rejser sig og begynder at blæse og suse, så du ikke véd, hvorfra den kommer. Den blæser snart her, snart dér og bevirker i en hast mange slags forandring i vejret. Og dog kan man ikke se eller fatte, hvad den er, men du hører kun, at den suser af sted, og mærker, at den er der og bevæger sig, ligesom man på vandet eller på kornet på marken ser, at den farer frem. Men du kan ikke sige, når, hvor eller hvor langt foran dig, den er begyndt eller strækker sig bag dig. Du kan heller ikke sætte den tid, rum og grænse, når og hvordan den skal komme eller fare bort.


Kort sagt, det står aldeles ikke menneskets hånd og magt at gribe fat i vinden eller regere den, hvordan den skal rejse eller lægge sig. Den går sin gang frit og udretter sin gerning, hvordan, når og hvor den vil, uden at lade sig hindre og opholde, så et menneske ikke kan bidrage noget dertil. Ja, vi kan ikke engang udgrunde, hvordan det går til dermed, og hvordan den opstår, men, som det hedder i Sl 135, 7, Gud han slipper stormen løs fra forrådskamrene og hemmelige steder, så man ikke kan vide om den eller forud beregne den.


Sådan, siger han, er det med enhver, som er født af Ånden. Her må du ikke se og gabe efter den skinnende helligheds store gerninger, som fylder øjnene. Du kan ikke med din forstand fatte og bedømme disse åndelige ting efter loven og det ydre væsen, idet du ser efter, hvor store gerninger, det menneske gør, som siges at være født på ny og en arving til himmerige, hvordan han lever og skikker sig. Disse ting lader sig ikke sådan fatte og begribe, afmale eller beskrive, at man skulle kunne sige: Se, her har du en mand, som er en from jøde og desuden en farisæer, som holder loven med stort alvor og iver, derfor er han også en levende hellig og et Guds barn.


Den nye fødsel


Nej, denne nye fødsel, som gør mennesker til Guds børn eller virker den retfærdighed, som gælder for Gud, er en ganske anden ting. Den sker i menneskets hjerte, ikke gennem menneskets egen virksomhed og handling, for det er alt sammen kød og kan ikke se Guds rige, men den sker ved evangeliets ord, som viser og åbenbarer hjertet både Guds vrede over mennesket til bod og hans nåde ved midleren Kristus til samvittighedens trøst og fred for Gud.


I dette høje og store værk kommer der vel i det ydre intet særligt eller herligt til syne. Hertil bruges ikke andet end Ordet og vandet, som man hører og føler. Dog er her Helligåndens kraft og gerning, som antænder og opvækker hjertet til en ret gudsfrygt, til ret fortrøstning og tillid til nåden samt til en ret påkaldelse. Ja, hjertet bliver sådan fornyet, at det menneske, som har grebet Ordet med sit hjerte, overvinder Guds vrede, synden, døden, kødet og verden, vender sig hjertelig til Gud og fatter lyst og kærlighed til alt godt.


Dette er Helligåndens rette, levende gerninger, som er langt større og herligere end de andres gerningshellighed. De har ganske vist et stort skin og opblæser sig for menneskers øjne, men er dog ikke andet end en død ting, hvorved hjertet aldeles ikke forandres. Der følger ikke nogen ret og sikker trøst eller bedring, men hjertet forbliver i det gamle kødelige sind og væsen, uden bod, i vantro og tvivl, i hemmelig foragt, ulydighed, had og fjendskab mod Gud. Det viser sig siden, når samvittigheden kommer i ret kamp og forskrækkelse, for da er der ikke andet end idel flugt og fortvivlelse og til sidst følger utålmodighed og bespottelse mod Gud.


Dette er den rette frugt af den store og skønne farisæiske hellighed, som ikke kender Kristus eller troen og dog vil være from og hellig efter loven. Til sidst kommer de store knuder og hindringer til syne, som Paulus i Romerbrevet 7 kalder den ved loven vakte synd. Derved bliver synden overmåde syndig, det vil sige, stor og tung, så at mennesket derunder må gå til grunde og synke i den evige død. Og det skønt den samme synd og hemmelige hjertets ondskab tidligere en tid lang har skjult sig under et ydre skin af store og hellige gerninger og lydighed mod loven. Mennesket har da levet i sikkerhed og kødelig indbildning og, som Paulus siger, levet uden lov, det vil sige, uden ret erkendelse og følelse af synden og derfor også ganske uden Helligånden.


Hvor derimod Helligånden er, virker han også et andet hjerte og sind i mennesket, så det nu ikke længere flygter for Gud, men skønt det véd og bekender, at det har synd og fortjener Guds vrede, trøster det sig dog med nåden i Kristus, som ved Guds Ord loves og forkyndes dem, som gør bod og tror. Sådan får det et barnligt hjerte til Gud som sin kære fader og kan nu gladelig træde frem for ham og påkalde ham i troen på midleren Kristus.


Dette nye hjerte og liv, siger jeg, virker Helligånden i mennesket gennem intet andet ydre eller synligt middel end Ordet og dåben. Det viser sig dog ikke i det ydre, men sker indvendigt, før man i det ydre kan se nogen forandring hos det menneske, som dog i sandhed er og kaldes født af Ånden, som Kristus siger. Men det kan fornuft og menneskelig visdom ikke forstå eller fatte, at noget så stort skal kunne ske ved et efter dens dom så ringe middel. Selv om den hører det, vil den dog ikke tro, ligesom også Nikodemus støder og forundrer sig endnu mere over disse ord, hvorfor også Kristus straffer ham, fordi han vil begribe det med fornuften og ikke tro.


Altså har vi i denne lignelse et skønt og lifligt billede, som klart og tydeligt afmaler os, hvordan det går til med denne nye fødsel. Det første er Ordets ydre embede og den kraft, som Helligånden derigennem virker. I vinden er der to stykker, nemlig blæsten, som er selve vinden, og vindens susen, som man i det ydre hører, selv om blæsten selv ikke ses eller føles af andre end dem, den blæser på. Sådan er også her disse to stykker forenet, Ordet, som er en legemlig røst, som man hører, og Ånden, som virker med og hos Ordet, og hvis kraft ingen ser eller fornemmer uden den, som Ånden træffer. Dog er Ånden virkelig til stede, hvor det ydre Ord og dåben findes. Sådan lader Ånden sig ligesom legemlig se og gribe i dette ydre embede og giver os et sikkert tegn, hvor man skal søge ham, og hvor han virker, skønt den indre kraft er skjult for det legemlige øje.


Derfor må du, som sagt, i disse ord: ”Født af Ånden”, ikke forstå Helligånden, sådan som han er i sin majestæt og sit guddommelige væsen, for deri er han usynlig og ubegribelig. Det er sådan som han her på jorden i kirken vil erkendes og gribes i ord og tegn, så, hvor man hører og ser dette, kan man sige: Her hører og ser du Helligånden. Ligesom man om vindens susen siger: Her hører og ser du vinden. Kort sagt: Hvad der sker gennem Ordets embede og dåben, skal siges at være sket ved Helligånden, ligesom Kristus her kalder det menneske ”født af Ånden”, som har Ordet og dåben, eller, som han andet steds siger: ”Den, der tror og bliver døbt, skal frelses.”


For det andet viser denne tekst os også klart, hvordan det kristne væsen ikke er bundet til ydre ting, som sted, person, klæder og andre ting, sådan som jødernes ydre hellighed var. Samt hvordan en kristen er oversat i Åndens frihed fra loven og alle dens bånd, så han ikke skal eller kan bindes og fanges med alle mulige love, regler og gerninger, som man måtte foreslå ham, for at han derved skulle blive retfærdig for Gud. For nu taler vi ikke om hans ydre liv, hvor han kan holde alle love - dog uden at skade denne Åndens og samvittighedens åndelige frihed. Derfor er og bliver han i kraft af troen på Ordet og sin dåb et frit menneske, ophøjet over al lov, fordi han ved Kristus har syndernes forladelse, Guds nåde og Helligånden og styrer hele sit liv derefter. For han er nu ved Helligånden, som virker i hans hjerte, retfærdig og levendegjort, så han ikke behøver at søge anden lære, gerning eller hellighed, end det, som Ånden ved Ordet fører og leder ham til.


Derfor har det sig med kristendommen ligesom med vinden, sådan som Kristus her siger: Den blæser, hvor den vil, og dog ser eller véd ingen, hvorfra den kommer, eller hvor den standser, og hvor vidt og langt, den går. Sådan kan man heller ikke hos en kristen binde Ånden med regler og lærdomme, heller ikke dømme om ham med fornuften, men han vil være umestret og udømt af enhver. Det er også det, Paulus siger i 1 Kor 2, 15. Undtagen for så vidt han i det ydre lader sig fornemme og høre i Ordet og bekendelsen. Her skal enhver følge ham og lade sig regere af ham og ikke se på menneskers personer, hvor store og hellige, de er, når de kun fører Åndens ord og embede ret.


Men dette er og forbliver ganske vist en underlig ting, hvorpå menneskelig visdom må støde sig og forarges. Ja, selv de kristne må forundre sig over, at en så stor og herlig guddommelig gerning skal gå til på en så ringe og uanselig måde, gennem en elendig og svag menneskerøst. Her lyder blot dette ord: Jeg døber dig i Faderens og Sønnens og Helligåndens navn. Ligeledes: Jeg tilsiger dig syndernes forladelse i kraft af vor Herre Kristi befaling. Her er jo ikke andet end Ordets ånde eller pust, som træffer dit øre. Dog skal derved kunne udrettes så store ting, at du bliver ren fra synden, forløst fra den evige død, et genfødt og levende Guds barn.


Det koster megen møje og arbejde, før et menneske legemlig fødes og kommer til verden. Det må jo i ni måneder ligge under moderens hjerte, og derefter må både mor og barn, netop for fødslens skyld, befinde sig i angst, nød og fare for legeme og liv. Og dog fødes mennesket alene til dette elendige, dødelige liv. Men her er det så let og hurtigt gjort, at intet arbejde kan gå lettere for sig, end at mennesket bliver tilsagt Ordet og døbt med vand. Dog udretter det så store ting, hvis blot hjertet griber dette i troen, at det på et øjeblik bliver født til evigt liv og rives ud af Helvede og den evige død.


Men her viser sig også fornuftens elendige hovmod, at den i disse høje sager vil dømme efter eget hoved og forstand og efter det, som for dens øjne og i dens tanker er stort og herligt. Den vil ikke give agt på Guds vilje og anordning, eller betænke, at dette er hans ord og befaling, og at Gud altså selv prædiker, døber og virker gennem de ydre midler. Derfor må guddommelig kraft og frugt også følge deraf, selv om han virkede gennem endnu langt ringere ydre gerninger og midler. Derfor angriber og straffer Kristus også denne Nikodemus hårdt, fordi han vil dømme herom efter sin egen visdom.


v9 Nikodemus spurgte ham: »Hvordan kan det gå til?« v10 Jesus svarede: »Du er lærer i Israel og forstår ikke det? v11 Sandelig, sandelig siger jeg dig: Vi taler om det, vi ved, og vi vidner om det, vi har set, men I tager ikke imod vort vidnesbyrd.


Der ser du, hvordan Nikodemus slet ikke kommer til rette med det, som Kristus har sagt ham om den nye fødsel ved dåben, eller med det, som han i en sammenligning viste ham, at han ikke med øjnene kan se og bedømme det i sandhed åndelige væsen, fordi han vil måle og begribe det efter sin visdom og den forstand, han havde af lovens lære. Derfor bliver han også så bestyrtet, at han straks træder tilbage og må forarges på denne Jesus, som efter hans mening fremfører så urimelige ting. Som ville han sige: Skal det da alene komme an på, at man døber mennesket én gang med vand? Skal da loven slet intet gælde og være givet ganske forgæves, som Gud dog så alvorlig har befalet os at holde og bekræftet med store mirakler? Eller hvordan er det dog muligt, at jeres dåb skal være og skabe så stor en ting, og dog skal man ikke se noget eller vide det?


Men herpå giver Kristus ham også et skarpt og alvorligt svar, før han fuldfører sin påbegyndte prædiken, for derved at vise ham hans uforstand og nedslå hans kødelige indbildning. Ej, siger han, er du en lærer i Israel, det vil sige, en sådan, som skal lære og lede Guds folk, og dog véd du slet intet om denne sag? Er det ikke en skam, at I, som er indsat til og vil have den ros at være andres lærere, ikke har den ringeste forstand på disse guddommelige ting? Hvori er I bedre end hedningerne, som ikke er Guds folk eller har Guds Ord, når I ikke forstår jer på andet end menneskelig hellighed og gerninger? Det lærer også vise og forstandige folk blandt hedningerne. Men I véd derimod slet intet om den lære, som overalt burde være bekendt i kirken, nemlig om Kristus, om Guds rige og de rette åndelige ting. I har jo dog Guds Ord så rigelig i Moses og Skriften og burde af loven lære folket at erkende Guds vrede over deres synder og desuden at søge nåde ved troen på forjættelserne om Kristus. Men I har forvendt og forvrænget det alt sammen. I forstår og har intet af en ret omvendelse og går derfor hen i sikkerhed og falsk indbildning om jeres egen hellighed, bestyrker jer selv og andre i foragt for Gud og vantro og drømmer jer alligevel en Messias, som skal krone jer for jeres jødiske helligheds skyld og give jer verdslig magt og vælde. Dette gør I, som vil være de fornemste, og kommer derved længere og længere bort fra Guds rige, samt fortjener en større Guds straf end andre, også de åbenlyse syndere, som dog er lettere at belære og omvende end jer store helgener.


Det er at læse en til gavns skarp tekst, og dog sker det i en venlig mening, da den er rettet til en mand, der ikke, som de andre, stædigt foragte Kristus. For sådan formaning var fornøden for at overbevise ham om hans uforstand og for at bringe ham til at lægge mærke til og lade sig belære om disse ting, hvordan han skal komme ind i Guds rige og i Himlen. Derfor siger Kristus videre:


v11 Sandelig, sandelig siger jeg dig: Vi taler om det, vi ved, og vi vidner om det, vi har set.


I, som dog vil være lærere, véd og forstå endnu intet af det, som hver og en burde vide iblandt den flok, som kaldes Guds folk. Alligevel vil I ikke tro den lære, som vi kender fra Guds Ord og vidnesbyrd, men retter jer ganske og aldeles efter eget forgodtbefindende. Nej, det går ikke an, at I med jeres blinde og usikre indbildning vil mestre vor sikre lære og vidnesbyrd, samt diskutere om den er sand eller ikke. Hvad skulle vel disciplen lære, hvis han forud ville give sig til at diskutere med sin mester, om denne også lærte ret, og sådan selv være mester, før han begyndte at lære? Når du ikke véd eller forstår en ting, skal du heller ikke give dig af med at dømme om den. Hvis du ikke har set det, så har vi dog, Johannes og alle mine profeter, og vi farer ikke med noget usikkert påfund, opspundet af fornuften, men vi fører den lære, som er åbenbaret af Gud og stadfæstet af Helligånden. Derfor går det ikke an, at du vil måle denne sag efter din forstand eller gribe, se og føle på den, sådan som du ser med dine øjne, når et menneske ellers bliver født, og sådan som man kan se og tage på jeres gerninger og ydre gudstjeneste. Her må man lukke for fornuften og kun åbne ører og hjerte og tro, hvad Guds Ord siger, som vi med sikkerhed har modtaget af Gud og har befaling til at lære og vidne.


Sådan må det gå til, hvis også I vil komme dertil, at I tror og modtager det. Imens må I lade egne tanker hvile, som understår sig at forstå sådanne ting, som fornuften dog ikke kan forstå eller udgrunde. Hvortil behøvede man ellers Guds Ord, som jeg af min fader har hørt og modtaget for at prædike det, ligesom også Johannes og profeterne har modtaget og forkyndt det ved Helligåndens guddommelige åbenbarelse? Som også Peter siger i 2 Pet 1, 21: ”Ingen profeti har nogen sinde lydt i kraft af et menneskes vilje, men drevet af Helligånden har mennesker sagt det, der kom fra Gud.” Derfor fordrer han også, at man i kirken ikke skal lære andet end det, man er sikker på, at det er Guds Ord, og ikke hvad der synes menneskelig fornuft og visdom godt og ret.


Derfor straffer Kristus her passende sine jødiske lærere, som uden sikkert vidnesbyrd fra Guds Ord vil styre og lære samvittighederne om Gud og udgrunde denne sag med menneskelig forstand. Deraf kan ikke følge andet, end at man må blive hængende i uvisse hedenske menneskepåfund og aldrig komme til en ret erkendelse og erfaring af sandheden.


v12 Tror I ikke, når jeg har talt til jer om det jordiske, hvordan skal I så tro, når jeg taler til jer om det himmelske?


Hidtil har jeg talt til jer om sådanne ting, som sker på jorden, nemlig hvordan mennesket må fødes af vand og ånd, det vil sige, hvordan Ånden virker gennem Ordets og dåbens ydre embede, som I kan se og føle på. I har fattet min lære, som jeg har klædt i billeder og eksempler af ting, som I forstår, og I må bekende, at jeg har talt, hvad ret er. Hvis I nu ikke vil tro dette, som dog siges jer under billedet af jordiske og ydre ting, hvor meget mindre vil I da tro, hvis jeg går videre og taler om det, som ikke er jordisk, men går for sig deroppe i det himmelske og guddommelige væsen og råd. Det, som ingen véd uden Gud alene og den, som farer ned fra Himlen, nemlig Guds søn. Og den, som vil vide og begribe noget af det, må alene høre og tro på den, som kommer fra Himlen, og har set det og vidner om det.


Sådan som nu videre følger:


v13 Ingen er steget op til Himlen undtagen den, der steg ned fra Himlen, Menneskesønnen, som er i Himlen.


Her begynder han nu at tale om de høje, himmelske ting, hvad det nemlig er for et hemmeligt, evigt, uudsigeligt råd og beslutning, som fra evighed er fattet hos Gud. Han afslutter altså det andet stykke, som hører til denne prædiken om den nye fødsel, det vil sige, han beskriver, hvordan mennesket bliver fri fra synden og retfærdig, et Guds barn og arving til det himmelske, evige rige. Han fortæller altså hvorfra og hvorfor dåben har sådan kraft, og af hvem den er erhvervet og fortjent, samt hvordan dette må modtages. Han begynder nu at tale om sig selv som den lovede og af Gud sendte Messias, Guds søn, og om sit embede og gerning. Det var det, farisæerne slet intet forstod af, og som i deres ører lød langt underligere end det, han hidtil havde sagt. For de kunne umulig tænke, at deres Messias måtte blive sendt fra Himlen, så at han skulle forløse og forsone hele verden og tillige sit eget jødiske folk, som nogen, der var under Guds vrede, fortabt og fordømt, på trods af at de havde moseloven og gudstjenesterne. Endnu langt mindre kunne de tænke sig, at han måtte korsfæstes, dø på korset og blive et offer for deres og al verdens synder. Og at han ikke skulle eje noget jordisk eller verdsligt rige og herredømme. Dette er dem alt for forargeligt og ulideligt at høre.


Det skyldtes, at de ikke erkendte den menneskelige naturs totale fordærvelse og fordømmelse for Gud og anså sig i deres hellighed for at være uden synd, eller dog tiltroede sig at kunne aflægge den og betale for den med gerninger. Til dette behøvede de ikke nogen Messias, uden alene en sådan, som kunne forløse dem fra legemligt fængsel og fremmed herredømme og tage hævn over deres fjender.


Derfor vil Kristus hermed sige så meget: Kære Nikodemus, vend kun dine tanker ganske og aldeles bort fra din og alle menneskers retfærdighed og hellighed efter loven og tag dig ikke mere for, dermed at ville komme ind i Guds rige. Man kommer her ingen vej med alle menneskers evner hvor vise, lærte og hellige, de end er. Det er allerede fra begyndelsen besluttet hos Gud, at intet menneske, som er født af Adam, kan komme i Himlen.


Ja, der har heller aldrig været nogen helgen, som ved sig selv har kunnet komme i Himlen. End ikke Adam, Noah, Abraham, Moses, Elias eller Johannes. Ingen af dem har eller kan have den ros, at de har kunnet fare op til Himlen, det vil sige, forsone Gud, borttage synd og død og erhverve evigt liv for sig selv eller for andre. Skal nogen komme til Himlen, det vil sige, ind i Guds rige og det evige liv, så må der først være en sådan person, som er kommet ned fra Himlen og i sig selv har evig retfærdighed og liv, hvormed han kan forsone Guds vrede og udslette synd og død. Denne person må være den midler, ved hvem også vi kan komme i Himlen. Ja, derfor har han måttet komme ned fra Himlen og for vores skyld påtage sig vort kød og blod, det vil sige, påtage og bære vores elendighed og synd.


Sådan overfører han nu på sig selv alt, hvad han tidligere har talt om den nye fødsel og Guds rige, så man må vide, at ingen kan komme dertil uden alene ved ham og for hans skyld. Det hjælper således heller ikke, om også nogen gerne ville fornyes og renses fra deres gamle fødsel ved Ånden, for ingen kan opnå det, hvis ikke Kristus havde erhvervet og tilvejebragt det. Der ville heller ikke være nogen kraft eller Ånd til stede i dåben, hvis den ikke blev givet ved ham og for hans skyld. Derfor er nu dette hovedsagen, som alt drejer sig om, at denne person bliver erkendt og modtaget, så vi ved ham må komme i Himlen, sådan som han til sidst siger.


Men han afmaler sin person sådan, at han er den forjættede frelser, som er kommet fra Himlen, det vil sige, Guds sande søn fra evighed. For kommer han fra Himlen, må han fra evighed af have været hos Gud. Men han er faret eller kommet ned af Himlen, ikke sådan som en engel farer ned og viser sig og derefter igen forsvinder og farer bort, men sådan at han har taget den menneskelige natur på sig og, som det hedder i Joh 1, 14, tog bolig iblandt os. Derfor kalder han sig også her selv Menneskesønnen, det vil sige, et sandt menneske, som har kød og blod ligesom vi.


Det at Guds Søn stiger ned fra Himlen, betegner egentlig, at han har givet sig ind i vor elendighed og nød. Han har altså taget Guds evige vrede på sig, som vi havde fortjent med vore synder, og er blevet et offer for den. Det er det, han selv siger med ordene om, at han skal ophøjes som slangen i ørkenen. Men fordi han kommer ned fra Himlen, må han for sin egen person være uden al synd, uskyldig og i guddommelig renhed, så han ikke hedder født af kød, sådan som vi, men født af Helligånden. Hans kød er ikke et syndigt, men et rent og helligt kød og blod, og det af den grund, at han ved sin renhed og sit hellige ubesmittede offer også kunne rense og hellige vort syndige kød og blod.


Men hvad betyder det, som han her siger: ”Menneskesønnen, som er i Himlen”? Hvordan er han steget ned fra Himlen og er dog i Himlen? Er han ikke først fyrre dage efter sin opstandelse opfaret i skyen? Han er ganske rigtigt steget ned og har påtaget sig vort kød og blod og ydmyget sig under alle mennesker indtil døden på korset som den af Gud forladte og forbandede. Men under dette har han dog aldrig været skilt fra Gud, men er altid forblevet hos Gud. Han har altså stedse været i Himlen og er der evindelig, så han altid nærværende skuer Faderen og regerer og virker med ham i lige vælde og magt. Men dette var dybt skjult og usynligt under hans nedfart, det vil sige, i den tid han afførte sig eller gav afkald på den guddommelige skikkelse, sådan som Paulus siger i Fil 2, 6-11. I den tid vandrede han i en tjeners skikkelse gennem lidelse og død, indtil han blev revet ud af den, igen blev ophøjet og satte sig ved Guds højre hånd. Her er han også efter sin menneskelige natur herre over død og Helvede og alle skabninger. Det har han ladet se ved sin synlige himmelfart, da han for disciplenes øjne blev optaget i skyen, ligesom han også synlig skal komme igen og vise sig for alle mennesker.


Sådan, siges menneskenes søn at være steget ned og atter op igen og dog til samme tid at have været i Himlen i guddommelig væsen, magt og evigt samfund med Faderen. For han taler ikke om nogen legemlig ombytning af sted, men om sin åndelige fornedrelse og ophøjelse, det vil sige, sin lidelse og død og sin opstandelse og om sit himmelske samfund med Faderen, som ikke er bundet til nogen legemlig ting, sted eller rum. Det har han haft fra evighed, og han har altid været og er forblevet i dette himmelske væsen, også efter at have antaget menneskelig natur.


v14 Og ligesom Moses ophøjede slangen i ørkenen, sådan skal Menneskesønnen ophøjes, v15 for at enhver, som tror, skal have evigt liv i ham.


Her viser han nu, hvordan og hvorved også vi kan komme i Himlen, det vil sige, hvad han har gjort for os, og hvordan vi skal modtage og blive delagtige i hans velgerning. Han prædiker her om vor forløsnings store værk, som Gud har besluttet i sit evige råd, og som har måttet ske ved Guds uudsigelige og grundløse kærlighed til den menneskelige slægt, så at den ikke skulle fortabes evindelig. Det har vi hørt i evangeliet på anden pinsedag, som følger lige efter disse ord. Fordi der ellers ikke fandtes råd eller hjælp hos nogen skabning i Himlen eller på jorden til at forsone hans evige vrede over synden og forløse fra den evige død, så har Guds eneste søn måttet træde i vort sted og blive et offer for vore synder, så Guds vrede derved kunne forsones og godtgørelse ske. Dette værk er nu vor frelse og trøst og den kraft, som virker i dåben, så vi bliver født på ny og kan komme i Himlen.


Meningen heraf er altså denne: At han stiger op og stiger ned og er deroppe, hører ham selv til og hjælper os endnu intet. Han alene har magt dertil, og ingen kan gøre ham det efter. Men nu han siger sådan: Jeg har alt i mine hænder og er deroppe i Himlen, men jeg vil ikke kun fare alene, men også drage mennesker med mig derop, som ellers ikke kunne komme derop. Det skal gå sådan til, at de holder sig til mig. Jeg vil lade mig korsfæste og igen opstå. De, som da tror, at jeg er død for dem, dem vil jeg drage med mig, skønt de af egen kraft ikke kunne komme i Himlen. Sådan bærer han os og hænger os om sin hals, hvor han går. Derfor skyldes det ikke os, men en fremmed kraft, at vi bliver frelst, hvorved atter alle vore egne gerninger bliver forkastet.


Her indfører han nu et skønt og lifligt billede, som på den mest træffende måde afmaler os Kristus, og som han tager fra 4 Mos 21. Da jøderne drog gennem ørkenen, som var en lang vej, og hverken havde brød eller vand, knurrede de mod Moses og blev meget utålmodige. Da sendte Gud giftige slanger iblandt dem, som bed dem. I landene sydpå er der meget store områder med ørken, i hvilke man ikke finder noget at spise og drikke, men hvor der findes en stor mængde farlige slanger og kryb. Men dette var en særlig farlig art af slanger, hvis bid forårsagede mennesker så stor feber og en så uudslukkelig tørst, at de måtte dø af det. Derfor kaldte man dem brændende slanger, som på græsk hedder dipsades. Man læser ganske vist også om nogle dyr i disse lande, der er så varme at de, når de hvisler eller ånder, udspyr ild fra sig.


Over denne umenneskelige plage blev der nu et ynkeligt skrig og råb til Moses. Han vidste heller intet råd, indtil Gud forbarmede sig over dem og sagde til Moses: Lav dig en kobberslange, der ligner disse slanger og stil den op som et tegn. Den, som er bidt og ser på den, skal blive rask. Da lavede Moses en kobberslange, siger teksten, og satte den op som et tegn. Og når nogen blev bidt af en slange, så han hen på kobberslangen og blev i live.


Se nu hvordan Kristus er afbildet i denne historie. Hovedsagen deri er først dette, at jøderne, som var bidt af slangen, ikke kunne finde nogen hjælp eller råd derimod. Men de blev hjulpet ved, at de så på kobberslangen, som dog var en simpel ting. Denne slange så ud som en naturlig slange, men den var død og uden gift og desuden lægende. Kobberet kunne ikke hjælpe dem, men det at Guds ordning og disse ord var føjet til: ”Enhver, der er blevet bidt, og som ser på kobberslangen, skal beholde livet.” (4 Mos 21, 8). Disse ord var forenet med slangen, og i kraft af dem kunne slangen hjælpe.


Nu anvender Kristus dette på sig selv og siger: ”Ligesom Moses ophøjede slangen i ørkenen, sådan skal Menneskesønnen ophøjes, for at enhver, som tror, skal have evigt liv i ham.” Dette er den rette udlægning og tolkning af dette billede. Vi er også bidt og stukket af Djævelens morderiske gift, som er synden, sådan som Paulus siger. Synden er et brændende, giftigt bid og stik. Hvor den kommer ind i samvittigheden, er der ingen ro mere. Den jager og driver på døden, og døden jager mennesket, så der ikke er andet end et ret Helvede. Der er ingen hjælp eller råd. Du må gøre så mange gerninger du vil, så er du dog fordømt, indtil dette under og denne nåde kommer, at en anden slange ophøjes, som dog ikke er giftig eller skadelig, men kun har en slanges skikkelse.


Men hvorfor bruger han ikke et andet tegn end netop slangen, som de var bidt af? Han havde dog godt kunnet bruge noget andet. Årsagen er den, som Paulus nævner i Rom 8, 3: ”Gud sendte sin egen søn i syndigt køds lighed og for syndens skyld og fordømte dermed synden i kødet.” Han har fordømt synd med synd, forjaget død med død, overvundet lov med lov. Hvordan det? Han blev en synder på korset, fik en synders navn, led midt iblandt overtrædere som den største ærkeforbryder den dom og straf, som en synder bør lide. Han var uskyldig og havde aldrig gjort nogen synd. Heller ikke bar han med sandhed dette navn og skylden eller straffen. Han udslettede altså synden ved, at han tog den synd på sig, som ikke var hans synd, og lod sig dømme og fordømme som en overtræder.


Skønt han nu er uskyldig, så er han dog en synder lig. Men hos ham en det en lægende synd, så at han kan hjælpe os, som i sandhed er syndere, mod den dødbringende gift. Han har altså fordømt synden på korset, for den har gjort ham uret, da den fordømte ham og førte ham i døden. Derfor får han nu ret over al synd i verden og fordømmer den med rimelighed og med rette, fordi den har villet fordømme ham. Derfor kan han nu tilsige alle, som tror, sådan dom og ret over synden: Synden skal ikke skade dig, for den er min skyldner og må betale mig erstatning. Derfor skal der ikke mere være nogen synd eller i hvert fald kun en fordømt synd.


Det er denne slutning, Kristus trækker, når han siger: ”For at enhver, som tror på ham, ikke skal fortabes, men have evigt liv.” (Joh 3, 16). Det er netop det samme, som blev sagt om slangen: ”Enhver, som ser på kobberslangen, skal beholde livet.” (4 Mos 21, 8). For at se på Kristus på korset er det samme som at tro på ham. Derved er synden udslettet, så den ikke kan gøre os nogen skade, og hvis den gør ondt, skal det dog ikke skade. Sådan kommer det alene an på denne beskuelse og ikke på nogen gerning. Men hvor jødernes beskuelse af slangen foregik legemlig, sker denne beskuelse åndelig i hjertet, når vi tror, at Kristus med sin uskyldig har tilintetgjort synden.


Nu ville dog heller ikke dette hjælpe om han end tusinde gange var død på korset lige så lidt som det ville have hjulpet jøderne, hvis de af sig selv havde opstillet tusinde slanger - hvis ikke Ordet havde været der. Det ord, der netop lyder her: ”Enhver, som tror på ham, skal ikke fortabes, men have evigt liv.” Dette ord tilegner eller meddeler os dette og forvisser os om, at også vi skal komme i Himlen. Vi skal få Guds nåde, sejr over syndens, dødens og Helvedes magt, samt det evige liv for den ophøjede og korsfæstede Kristi skyld, hvis vi tror dette. Ved at hænge fast ved ham bliver vi således løftet op til Himlen.


Se, dette er det billede, som så træffende afmaler os både hele den menneskelige naturs jammer og nød og vor Herre Kristi embede og forløsergerning, samt den måde, hvorpå man bliver delagtig i det. Hvordan alle mennesker var blevet dødeligt såret ved Djævelens brændende Helvedesgift, og desuden ikke havde kunnet finde noget lægemiddel eller hjælp, hvis ikke Guds søn var hengivet og åbenbaret, for at tilintetgøre Djævelens gerninger, som det hedder i 1 Joh 3, 8. Ikke ved nogen stor synlig magt, kraft og vælde af sin guddommelige herlighed, men ved den største svaghed og afmagt, det vil sige, ved sin lidelse og død, da han hang på korset som en forbandet og ond slange. Og dog er denne døde slangeskikkelse en lægende død og et levendegørende lægemiddel for alle, som af synden er forgiftet og fordærvet til den evige død, så de derved får evig lægedom og frelse.


Det er jo helt forunderligt både at sige og at tro, at sådan forløsning og hjælp sker så aldeles uden menneskelig medvirken. Sådan ser vi, at det arme folk, der plagedes af de brændende slanger, selv om de forsøgte alle de lægemidler, de kunne finde på, dog ikke blev hjulpet i nogen måde derved. Det blev kun værre og værre, jo længer det arbejdede og kæmpede med slangerne for at værge sig mod dem. Og til sidst, da det fortvivlede om al hjælp og ikke havde nogen trøst eller håb mere, blev der ikke foreslået dem andet, end at de skulle lade en lignende slange af kobber opstille (som de dog snarere havde kunnet forfærdes og flygte for). De skulle blot løfte deres øjne og se på den, og dog måtte det så ske, at enhver, som adlød dette Guds Ord, straks blev frisk og heller ikke siden led nogen skade. Sådan også her: Den, som vil have en sikker hjælp og redning fra synden og den evige død, må også høre og følge dette Guds underfulde råd. Kun lade al anden trøst, alle andre midler og gerninger fare og fæste sit hjerte alene til denne Kristus, som har ladet sig ophøje for os og båret vor synd og død på sit legeme. For det står fast, at intet andet navn skal kunne hjælpe os til frelse uden alene den korsfæstede Kristi navn, ApG 4, 12.


Sådan har han nu fuldført hele prædikenen om den nye fødsel eller om menneskets retfærdighed for Gud og talt om alle de stykker, som er nødvendige at lære: Hvoraf og ved hvilket middel den kommer, og hvordan den bliver modtaget, det vil sige, om Ordet, dåben og om Ånden, som virker derigennem, om Kristi fortjeneste og offer, for hvis skyld Guds nåde og det evige liv bliver os skænket, og om troen, hvorved vi tilegner os dette. Så lad os da nu sammenfatte hele prædikenen, så slutningen passer med begyndelsen. Spørger man da: Hvordan sker den nye fødsel, hvor Ånden ved vandet og Ordet gør mennesker til Guds børn? Så lyder svaret, sådan, som Kristus her siger: Den sker, når du mod forskrækkelsen over dine synder griber denne trøst og fuldt og fast tror, at Kristus for din skyld er kommet ned fra Himlen og i dit sted er ophøjet på korset, for at du ikke skal fortabes, men have evige liv. Denne tro er den kasse og det skrin, som griber sådan skat, syndernes forladelse og arveret til det evige liv. Ved den bliver mennesket frelst, sådan som Kristus siger: Din tro har frelst dig.





1. søndag efter trinitatis


1 Joh 4, 16-21


Gud er kærlighed, og den, der bliver i kærligheden, bliver i Gud, og Gud bliver i ham. Deri er kærligheden fuldendt i os: at vi har frimodighed på dommens dag; for som han er, er også vi i denne verden. Frygt findes ikke i kærligheden, men den fuldendte kærlighed fordriver frygten, for frygt er forbundet med straf, og den, der nærer frygt, er ikke fuldendt i kærligheden. Vi elsker, fordi han elskede os først. Hvis nogen siger: »Jeg elsker Gud,« men hader sin broder, er han en løgner; for den, der ikke elsker sin broder, som han har set, kan ikke elske Gud, som han ikke har set. Og dette bud har vi fra ham: Den, der elsker Gud, skal også elske sin broder.



Kun henvisning


Denne tekst er udførligt udlagt og særskilt trykt sammen med udlægningerne af nogle af apostlenes breve. Her kan enhver, som vil, læse dem og for sig selv og sin familie tage en eller flere prædikener deraf. Det ville være for langt at bringe dem her i sin helhed.


(Oversat i ”Om kærligheden” i Troen og livet. Martin Luther. Skrifter i Udvalg. København 1992).


I dette skrift fra 1533 har Luther blandt en vigtig bemærkning til spørgsmålet om prædestinationen og viljes plads i omvendelsen:




”Ikke engang Gud, der uden ophør skænker hele verden alt godt og ovenikøbet skænker os Kristus, kan dog give noget til dem, der ikke vil have det. Nej, når de afviser det, må han lade sine gode gerninger mod dem gå til spilde og lade dem være.”








1. søndag efter trinitatis


Luk 16, 19-31


Der var en rig mand, som klædte sig i purpur og fint linned og hver dag levede i fest og pragt. Men en fattig mand ved navn Lazarus lå ved hans port, fuld af sår, og ønskede kun at spise sig mæt i det, der faldt fra den riges bord, og hundene kom tilmed og slikkede hans sår. Så døde den fattige, og han blev af englene båret hen i Abrahams skød. Også den rige døde og blev begravet. Da han slog øjnene op i dødsriget, hvor han pintes, ser han Abraham langt borte og Lazarus i hans skød. Fader Abraham! råbte han, forbarm dig over mig og send Lazarus, så han kan dyppe spidsen af sin finger i vand og læske min tunge, for jeg pines i disse luer. Men Abraham svarede: Barn, husk på, at du fik dit gode, mens du levede, og Lazarus på samme måde det onde; nu trøstes han her, mens du pines. Desuden er der lagt en dyb kløft mellem os og jer, for at de, som vil herfra over til jer, ikke skal kunne det, og de heller ikke skal komme over til os derovrefra. Da sagde han: Så beder jeg dig, fader, at du vil sende ham til min fars hus, for jeg har fem brødre, for at han kan advare dem, så ikke også de kommer til dette pinested. Men Abraham svarede: De har Moses og profeterne, dem kan de høre. Nej, fader Abraham! sagde han, men kommer der en til dem fra de døde, vil de omvende sig. Abraham svarede: Hvis de ikke hører Moses og profeterne, vil de heller ikke lade sig overbevise, selv om en står op fra de døde.«



To eksempler på tro og vantro


Hidtil her vi i teksterne fra evangelierne hørt mange eksempler på troen og kærligheden. Alle evangelierne lærer os jo om tro og kærlighed. Derfor håber jeg, at man nu rigtig ved, at intet menneske kan behage Gud med mindre det tror og elsker. Nu viser Herren os i denne tekst både et eksempel på tro og på vantro eller på det at være ugudelig. Det gør han, for at vi skal få afsky for det modsatte af tro og kærlighed, men desto flittigere stræbe efter troen og kærligheden. For her ser vi både en forfærdelig og en trøsterig Guds dom over de troende og de vantro – forfærdelig for de vantro, men trøsterig for de troende. For at vi desto bedre kan forstå det, må vi se på begge to, både den rige mand og den fattige Lazarus. Hos den rige ser vi vantroens væsen, hos Lazarus troens væsen.


Den rige mands ydre og indre


Den rige mand skal vi ikke bedømme efter hans ydre livsførelse, for han har fåreklæder på, og hans livsførelse glimter og skinner smukt og skjuler mesterligt ulven. Vores tekst anklager ham ikke for at have begået ægteskabsbrud, mord, røveri, vold eller noget lignende, som verden eller fornuften kan fordømme. Han var jo så ærbar i sin livsførelse som den farisæer, der fastede to gange om ugen og ikke gjorde som andre mennesker, som Lukas taler om i kapitel 18, 12. Hvis hans livsførelse havde været plettet af grove synder, ville teksten sikkert have nævnt det, fordi den så nøje beskriver hans purpurklæder og fine tøj, som dog er ydre ting, som Gud ikke dømmer efter. Han må derfor i ydre måde have ført en smuk, hellig livsførelse og efter sit eget og alle andres opfattelse have holdt hele Moseloven.


Men man må se ham i hjertet og bedømme hans ånd. For evangeliet har skarpe øjne og ser dybt ind i hjertets grund. Det dømmer selv de gerninger som fornuften ikke kan dadle, og ser ikke på fåreklæderne, men på træets rette frugt, om det er godt eller ikke, som Herren lærer i Matt 7, 17. Hvis vi altså her bedømmer den rige mand efter troens frugter, så finder vi et utro hjerte eller utro træ. For vor tekst straffer ham, fordi han hver dag spiste og klædte sig luksuriøst, som ingen fornuft anser for en speciel stor synd. Ja, de gerningsretfærdige mener til og med, at det er ret - at det er dem ret skænket og at de har fortjent dette med deres hellige livsførelse, og ser ikke, hvordan de deri synder med deres vantro.


For denne rige mand straffes ikke, fordi han spiser fint mad og går dyrt klædt, for mange hellige, konger og dronninger før har båret herlige klæder, som Salomo, Ester, David, Daniel og flere andre. Han straffes, fordi hans hjerte stræber efter det, søger det, hænger ved det som ved sit højeste gode. Han har al sin glæde, lyst, og behag i det, og har det som sin afgud. Dette antyder Kristus med ordene ”hver dag”, nemlig at han hver dag levede i fest og pragt. Deraf ser man, at han med flid har søgt og udvalgt denne livsførelse og på ingen måde har været nødsaget til det. Det være sig af tilfældighed eller for dermed at være sin næste til tjeneste. Han har alene tilfredsstillet sin lyst og levet og tjent sig selv.


Troens og vantroens frugter


Af dette kan man nu som på en ond frugt afsløre hans hjertes hemmelige synd, nemlig vantroen. For hvor troen findes, spørger man ikke efter dyrt tøj eller fin mad, ja hverken efter gods, ære, lyst, magt eller noget, som ikke er Gud selv. Troen søger, stræber efter og hænger ikke ved andet end Gud, som alene er det højeste gode, og for troen gælder almindelig eller fin mad, modetøj eller almindeligt tøj det samme. For hvis de troende også bærer dyrt tøj og har stor magt og ære, så er de dog ikke optaget af det, men bliver tvunget til det eller kommer tilfældigvis til det, eller også må de leve med det for at være andre til tjeneste.


Sådan siger dronning Ester at hun ugerne bærer sin kongelige krone, men hun må gøre det for kongens skyld. David ville også hellere været et almindeligt menneske, men for Guds og folkets skyld måtte han være konge. Ligesådan forholder det sig med alle troende. De bliver tvunget til magt, ære og herlighed og forbliver altid med hjertet frie fra det og håndterer det kun i det ydre væsen til deres næstes tjeneste, som Sl 62, 11 siger: ”Stol ikke på vold, lad jer ikke blænde af rov! Selv om rigdommen vokser, så regn ikke med den.”


Men hvor vantroen råder, er mennesker optaget af disse ting, stræber efter det og har ingen ro, før de får det. Og når de har opnået det, så glæder og soler de sig i det som et svin i truget og har ligesom deres lyksalighed deri. De spørger ikke efter, hvordan deres hjerte er over for Gud og hvad de bør have og vente sig af ham, men bugen er deres gud, og hvis de ikke kan have det så, synes de ikke, det går ret til. Se, sådanne grimme, onde vantroens frugter ser den rige mand ikke, men skjuler dem og forblinder sine egne øje med sin farisæiske livsførelses mange gode gerninger og forhærder sig selv så længe at ingen lære, formaning, trussel eller løfte mere hjælper. Se, dette er den hemmelige synd, som vores tekst straffer og fordømmer.


Troen virker næstekærlighed og diakoni


Af dette følger nu den anden synd, nemlig at han glemmer kærligheden mod sin næste; for der lader han den fattige Lazarus ligge for sin dør og viser ham ingen hjælp. Og om han ikke i egen person havde villet hjælpe ham noget, så havde han dog kunnet give sine tjenere befaling om at bære ham ind i en stald og pleje ham. Dette kommer af, at han slet ikke kender Gud og at han heller aldrig har smagt hans godhed. For den, som kender Guds godhed, har også ondt af sin næstes lidelse; men den som ikke kender Guds godhed, han har ikke ondt af næstens ulykke. Derfor, fordi Gud ikke er ham kær, så går hans næstes nød ham heller ikke til hjertet.


Troen har det væsen, at den venter sig alt godt af Gud og fortrøster sig til ham alene. Gennem denne tro kender mennesket Gud, hvor god og nådig han er, så at dets hjerte gennem denne viden bliver følsomt og barmhjertigt, og gerne vil gøre mod hvert menneske sådan som det kender at Gud har gjort mod det selv. Derfor bryder det ud i kærlighed og tjener sin næste af hele hjertet med liv og legeme, med gods og ære, med sjæl og ånd og vover alt for ham, som Gud har gjort for det selv. Derfor ser man heller ikke efter velhavende, høje, stærke, rige, ædle, hellige mennesker, som ikke behøver en, men efter syge, svage, fattige, foragtede, syndige mennesker, som man kan være til nytte for, og som man kan øve sit hjertes barmhjertighed mod og gøre mod dem, som Gud har gjort mod en selv.


Vantroen har det væsen, at den ikke forventer noget godt af Gud. Af denne vantro bliver hjerte da forblindet, så man hverken forstår eller smager, hvor god og nådig Gud er; men, som Sl 14, 3 siger, ikke giver agt på Gud eller spørger efter ham. Af denne blindhed følger da desuden at hjertet bliver så hårdt, forstokket og ubarmhjertigt, at man ikke har lyst at tjene noget menneske, men meget mere at skade enhver. For når man ikke venter sig noget godt hos Gud, så føler man heller ikke nogen lyst til at gøre sin næste godt. Deraf følger da, at man ikke ser efter syge, fattige og foragtede mennesker, som man kunne og burde gavne og gøre godt mod, men løfter sine øje og kun ser efter høje, rige, mægtige, som man selv kan have gavn, fordel, lyst og ære af.


Altså ser vi nu af den rige mands eksempel, at det er umuligt at elske, hvor troen ikke findes, og umuligt at tro, hvor kærligheden ikke findes. For begge må følges ad, så at man trofast elsker og tjener enhver. En vantro er derimod i hjertet fjendtlig mod alle mennesker og vil tjenes af enhver. Og alligevel skjuler han en sådan skrækkelig synd og ondt væsen med sine skinnende gerninger og sit ringe skin, dvs. sine fåreklæder, aldeles som den store struds, som er så dum, at hvis den blot kan gemme halsen under en gren, så mener den, at hele kroppen er skjult. Ja, her ser du, at der ikke findes noget mere blindt og ubarmhjertigt end vantroen. Her er hundene, som dog er meget glubske, barmhjertigere mod Lazarus end den rige mand og forstår den armes nød og slikker hans sår. Alligevel er den forstokkede, forblindede hykler så hård, at han ikke under ham brødsmulerne fra sit bord.


Sådan som den rige hykler er, sådanne er alle mennesker, som ikke ejer troen. Vantroen tillader dem ikke at gøre eller være anderledes end denne rige mand, der med sin livsførelse afbilder og fremstiller dem. Især er hyklerne sådan sindet. De, som vil prises som åndelige frem for andre. Sådan som vi ser, det er tilfældet med vore papisters, præsters og munkes hob (for så vidt de endda er så gode). De gør aldrig nogen retskaffen god gerning, men har kun gode dage. De er ikke til nogens tjeneste eller nytte, men lader sig tjene af enhver. Rips, raps i min sæk, hedder det, en anden må have, hvad han kan. Og selv om nogen af dem ikke har kostelige retter og klæder, så mangler de i det mindste ikke viljen til det. De følger da efter de rige fyrster og herrer og gør mange gode skinnende gerninger med stiftelser og kirkebyggeri, for at skjule denne store skurk, vantroens ulv, så at de bliver forstokkede og forhærdede og intet menneske til nytte. Dette er den rige mand.


Anden del – om Lazarus


Den fattige Lazarus skal vi heller ikke kun bedømme efter hans ydre væsen med hans sår, fattigdom og bekymring. For der findes mange mennesker, som også lider jammer og nød og alligevel ikke vinder noget ved det. Sådan havde konge Herodes en stor lidelse, som det berettes om i ApG 12, 23, men derigennem blev han ikke bedre over for Gud. For fattigdom og lidelse gør ingen acceptabel over for Gud, men den, som forinden er acceptabel for Gud, hans fattigdom og lidelse er dyrebart i Guds øjne. Som Sl 116, 15 siger: ”Dyrebart i Herrens øjne er hans frommes liv. Altså må vi selv se Lazarus ind i hjertet og søge den skat, som gjorde hans sår så dyrebare; men det var uden tvivl hans tro og kærlighed; for uden tro er det umuligt at behage Gud, som Hebræerbrevet siger i kap. 11, 6.


Hans hjerte måtte derfor have været sådan til sinds, at han selv mit i denne fattigdom og elendighed forventede sig alt godt af Gud og trøsteligt stolede på ham. Med denne hans godhed og nåde lod han sig helt nøje, og havde i det et sådant velbehag, at han gerne skulle have lidt endnu mere jammer, hvis det havde været hans nådige Guds vilje. Se, dette er en ret levende tro, som gennem Guds godheds viden har bøjet og bevæget hans hjerte sådan, at ingenting skulle have været for svært for ham eller for meget at lide og gøre. Et hjerte, der er sådan sindet, virker troen, da den kender og smager Guds nåde.


Kærligheden udspringer af troen


Af dette følger nu den anden dyd, nemlig kærligheden til næsten, at han også var villig og beredt til at tjene enhver. Men fordi han var fattig og elendig, havde han intet, han kunne tjene med; derfor regnes ham hans gode vilje som fuldbyrdet gerning. Men hvad som mangler i legemlig tjeneste, det erstatter han rigelig med åndelig tjeneste. For nu efter sin død tjener han hele verden med sine sår, sult og elendighed. Hans legemlige sult mætter vor åndelige sult, hans legemlige nøgenhed klæder vor åndelige nøgenhed, hans legemlige sår heler vore åndelige sår. For med sit eksempel trøster og lærer han os, hvordan Gud, hvis vi kun tror, har velbehag i os, selv om det går os dårligt på jorden, og han advare os om Guds vrede over os, når det i vantroen går os vel; ligesom Gud havde velbehag i ham i hans elendighed, men mishag i den rige mand.


Sig mig, hvilken konge kunne vel med alt det gode, han har, gøre hele verden en sådan tjeneste som denne fattige Lazarus gjorde med sine sår, sult og fattigdom? O, Guds underfulde gerninger og domme! Hvor mesterligt spotter han ikke den kloge tåbe, fornuften, og den verdslige visdom! Den løber af sted og ser hellere den rige mands skønne purpur end den fattige Lazarus sår. Den ser hellere et rigt og smukt menneske, som den rige mand end en elendig og nøgen, sådan som Lazarus. Ja, den holder sig for næsen på grund af lugten af hans sår og vender sine øjne bort fra hans nøgenhed. Dog lader Gud den store tåbe gå forbi en så ædel skat og fælder i stilhed sin dom. Imens gør han den fattige mand så kostbar, at alle konger siden ikke er værdige til at tjene ham og tørre hans sår. For hvilken konge, mener du, skulle ikke nu hjertens gerne, hvis det var muligt, give deres sundhed, purpur og krone for denne Lazarus sår, fattigdom og elendighed? Og hvilket menneske skulle vel nu ville give så meget som en skilling for den rige mands purpur og hele rigdom?


Hvis den rige mand selv, ikke havde været så blind, som han var, men vidst at en sådan skat, et i Guds øjne så dyrebart menneske lå for hans dør, skulle han sikkert have sprunget ud til den fattige, tørret og kysset hans sår og lagt ham i sin bedste seng? Al hans purpur og rigdom havde sikkert måttet tjene Lazarus.


Men mens han blev bedømt af Gud kunne han have gjort dette, men da så han det ikke. Derfor tænkte Gud da: Velan, du skal heller ikke være værd at tjene ham. Men efter at Guds dom og værk er forbi, ser den kloge tåbe, fornuften, sig omkring. Da den nu er i Helvede og pines, giver den gerne hus og hjem til ham, som den før ikke ville give en bid brød. Den rige mand beder om, at Lazarus vil læske hans tunge med spidsen af sin finger, som han før ikke ville røre ved.


Se, sådanne Guds domme og gerninger er verden endnu daglig fuld af. Men ingen ser det, ja, alle foragter det. Her ligger jo for vore øjne mange fattige og trængende, som Gud lægger foran os som den højeste skat, men vi lukker vore øjne for dem og ser ikke, hvad Gud gør her. Men bagefter, når Gud har fuldbyrdet sin gerning og vi har forsømt skatten, så kommer vi omsider og vil tjene - men da er det for sent. Så begynder vi da at gøre helligdomme af deres klæder, sko og klæder. Vi arrangerer pilgrimsrejser og bygger kirker på deres grave og anstrenger os med mange lignende tåbelige ting. På den måde bespotter vi os selv, for at vi har ladet de levende helgener trampes på og fordærves og i stedet hædrer vi deres klæder, selv om det hverken er nødvendigt eller nyttigt. Derfor vil vor Herre sandelig lade den dom fælde, som han gjorde i Matt 23, 29-33: ”Ve jer, skriftkloge og farisæere, I hyklere! I bygger gravmæler over profeterne og pynter de retfærdiges grave og siger: Havde vi levet i vore fædres dage, havde vi ikke været deres medskyldige i profeternes blod. Dermed bevidner I selv, at I er børn af dem, der dræbte profeterne.”


Alle troende er nu af samme art som denne Lazarus. De er alle sammen rigtige Lazarusser, for de har samme tro, sind og vilje som denne Lazarus. Men den, som ikke bliver en Lazarus, han skal sandelig få sin del sammen med den rige fråser i Helvedes flammer. For vi må alle som Lazarus med den rette tro forlade os på Gud og overgive os til ham, så han kan gøre med os, hvad han vil, og så vi er parat til at tjene enhver. Og selv om vi ikke alle lider af sådanne sår og fattigdom, så må dog samme vilje og mening findes i os som hos Lazarus, at vi gerne underkaster os det, hvis Gud ønsker det.


For denne åndens fattigdom kan godt findes sammen med mange ejendele, sådan som Job, David og Abraham på én gang har været fattige og rige. For David siger i Sl 39, 13: ”For jeg er gæst hos dig, en tilflytter som alle mine fædre.” Hvordan gik det til, når han dog var en konge og havde meget land og mange byer? Jo, selv om han havde dette, så hang han dog ikke fast ved det med hjertet, men det var for ham som intet mod det gode, som han havde hos Gud. Sådan ville han også have sagt om sin sundhed, at den var ham som intet imod hans sundhed over for Gud. Han kunne også godt have lidt ydre sår og sygdom, hvis Gud havde ønsket det.


Sådan også med Abraham, selv om han ikke levede i fattigdom og sygdom, som Lazarus så havde han dog sind og vilje til at tage imod dette, hvis Gud havde pålagt ham det. For de hellige bør indvendig have samme slags sind og vilje, selv om de ikke i det ydre kan have samme slags gerninger og lidelser. Derfor erkender også Abraham denne Lazarus som sin og modtager ham i sit skød. Det havde han ikke gjort, hvis han ikke havde været af samme sindelag og fundet behag i Lazarus’ fattigdom og sygdom. Dette er nu sagt om evangeliets indhold og mening. Vi ser, at troen altid frelser mennesket, men vantroen fordømmer.


Tredje del – om døden og de døde


Nu fremkalder denne tekst selv nogle spørgsmål. Den første er: Hvad kan menes med Abrahams skød, fordi det vel ikke kan være noget legemligt skød. Til svar herpå bør man vide, at menneskets sjæl eller ånd ikke har noget anden hvile eller sted, hvor den kan forblive end Guds ord, indtil den på den sidste dag kommer til Guds klare beskuelse. Vi tror derfor, at Abrahams skød ikke er noget andet end det Guds ord i hvilket Kristus blev lovet Abraham, 1 Mos 22, 18, nemlig: ”Alle jordens folk skal velsigne sig i dit afkom.” I disse ord er Kristus tilsagt ham som den gennem hvilken hvert menneske skal blive velsignet, hvilket betyder, forløst fra synden, døden og Helvede og ellers gennem ingen, være sig person eller gerning. Alle de, som har troet på dette ord, de har troet på Kristus og været rette kristne og er altså gennem troen på dette ord frelst fra synd, død og Helvede.


På denne måde er alle fædre før Kristi fødsel kommet til Abrahams skød, hvilket betyder at de i døden med fast tro er forblevet ved dette Guds ord. Og deri har de været indbefattet og bevaret som i et skød, og på samme ord er de sovet ind og sover endnu deri, indtil den sidste dag, undtagen dem, som allerede er opstået med Kristus, som Matthæus skriver i kap 27, 52 (såfremt de ellers er forblevet i live og ikke atter er sovet ind). Så må selv vi, når vi dør, være beredte på dette og med en fast tro forlade os på Kristi ord, da han siger i Joh 11, 26: ”Enhver, som lever og tror på mig, skal aldrig i evighed dø.” Eller på et lignende ord. På det skal vi altså dø og sove ind og så indtil den sidste dag forblive indesluttede og bevarede i Kristi skød. For det er aldeles samme ord som blev sagt til Abraham og som siges til os. Begge taler de om Kristus, at vi gennem ham må blive frelst. Men det førstnævnte hedder Abrahams skød, fordi det allerførst blev sagt til Abraham og begyndte med ham.


Så kan det Helvede, som omtales her, heller ikke være det rigtige Helvede, som skal påbegyndes på den sidste dag. For den riges legeme er uden tvivl ikke begravet i Helvede, men i jorden. Det må være et sted, hvor sjælen kan være uden at have nogen ro, og det kan ikke være legemligt. Vi tror altså at dette Helvede er den onde samvittighed, som er uden tro og Guds ord, og i hvilket sjælen er begravet og indesluttet til den sidste dag, da mennesket med legeme og sjæl skal blive kastet i det rigtige legemlige Helvede. For som Guds ord er det Abrahams skød i hvilket de troende gennem troen indtil den sidste dag hviler, sover og bevares, så må jo modsat Helvede være det sted, hvor Guds ord ikke er og hvor de vantro gennem vantroen bliver kastet hen indtil den sidste dag, og dette kan nu ikke være noget andet end en tom, vantro, syndig og ond samvittighed.


Samvittighedens pine


Det andet spørgsmål: Hvordan foregår da samtalen mellem Abraham og den rige mand? Svar: Det kan jo ikke have været nogen legemlig samtale, fordi begges legemer ligger begravet i jorden, lige så lidt som det kunne være nogen legemlig tunge som den rige manden ville have kølet, eller nogen legemlig finger og vand som han begærede af Lazarus. Alt dette må derfor foregå i samvittigheden og det på følgende måde: Da samvittighed i døden eller dødsnøden oplyses, så bliver den opmærksom på sin vantro og ser da allerførst Abrahams skød og dem som er deri, det er Guds ord på hvilket man skulle have troet og dog ikke har gjort det. Af dette har man da den allerstørste pine og angst, som om man var i Helvede og finder ikke nogen hjælp eller trøst.


Da opstiger sådanne tanker i samvittigheden, som om den kan tale og føre en samtale, som den rige mand havde med Abraham. Da forsøger samvittigheden, om Guds ord og alle de som har troet på det, vil hjælpe med selv den allermindst trøst. Det sker med sådan angst, at den gerne ville modtage den trøst af den allerringeste. Alligevel kan den ikke få det. For Abraham svarer ham, hvilket betyder at hans samvittighed forstår en sådan mening af Guds ord, at hans ønske ikke kan opfyldes, men at han har fået sin del, mens han levede og nu må pines, men de andre, som han har foragtet, bliver trøstet.


Til sidst føler han, hvordan det siges til ham, at der er en stor kløft mellem ham og de troende, så de aldrig kan komme over til hinanden. Dette er fortvivlelsens tanker, da hans samvittighed erfarer, at Guds ord evigt forkaster ham og han aldrig mere kan blive hjulpet. Derefter kæmper hans samvittigheds tanker og han vil gerne at de levende vidste, at det foregår sådan i dødsnøden, og han ønsker at nogen må sige dem det. Men det bliver der ikke noget af, for han mærker i sin samvittighed det svar, at det er nok med Moses og profeterne. Dem bør de tro på, som selv han havde burdet gøre. Alt dette foregår i dødens time eller dødsnøden mellem en fordømt samvittighed og Guds ord; og ingen levende kan forstå, hvordan det går til, men kun den, som oplever det. Og den, som oplever det, vil gerne, at de levende fik det at vide. Men det er til ingen nytte.


Et andet tidsaspekt


Det tredje spørgsmål er: Hvornår er dette sket? Og lider den rige mand dette dagligt endnu og uden ophold indtil den sidste dag? Dette er et dybt og svært spørgsmål, som for de uerfarne ikke er så let at besvare. Her må man give slip på al tanke om tid og vide, at der hverken findes tid eller time i den kommende verden, men alt er ét evigt øjeblik, som Peter siger i 2 Pet 3, 8: Én dag er for Herren som tusind år og tusind år som én dag. Jeg mener altså, at vi i denne rige mand har en antydning af, hvordan det skal gå alle vantro, når deres øjne i døden eller dødsnøden bliver åbnet. Det skal ske i ét øjeblik og siden atter ophøre indtil den sidste dag, alt som Gud behager. For her kan ingen sikker regel opstilles. Jeg tør derfor ikke sige, at den rige mand endnu lider på samme måde som han led dengang, men vover heller ikke at nægte, han endnu kan lide sådan. Begge dele står i Guds hånd. Det er nok for os, at begyndelsen af de vantros pine her vises os med hans eksempel.


Bøn for de døde


Det fjerde spørgsmål er: Bør man bede for de døde, da der i denne tekst jo ikke findes antydet nogen mellemtilstand mellem Abrahams skød og Helvede og altså de, som er i Abrahams skød ikke behøver det, og de, som er i Helvede ikke kan have nogen nytte af det? Vi har ingen befaling af Gud, om at bede for de døde, derfor er der heller ikke nogen, der synder, hvis han ikke beder for dem. For hvad Gud ikke har befalet eller forbudt, kan ingen forsynde sig imod. Men fordi Gud ikke har ladet os vide hvordan sjælenes tilstand er og vi er i uvished om, hvad Gud gør med dem, så vil og kan vi ikke hindre dem, som beder for de døde eller regne dem det til synd. Af den evangeliske historie véd vi, at mange døde bliver opvakt, om hvilke vi må bekende, at de derfor ikke havde fået eller haft deres endelige dom. Altså kan vi heller ikke endnu være sikre på, om noget andet menneske, har fået sin endelige dom.


Fordi nu dette er uvist og vi ikke véd om sjælen er fordømt, så er det ikke synd, hvis du beder for de døde. Dog, sådan at du lader det forblive uvist og siger som så: ”Kære Gud, er denne sjæl i en sådan tilstand at den endnu kan hjælpes, så beder jeg om, at du vil være den nådig.” Når du har gjort dette én gang eller to, så lad det blive ved det og anbefal den døde til Gud; for Gud har lovet at gøre det, vi beder om. Når du derfor har bedt sådan én gang eller to, bør du tro, du er hørt og ikke mere bede om den sag, så du ikke skal friste eller mistro Gud. Men at man for dette formål stifter evige messer, vågenætter og bønner og skråler hvert år, som om Gud ikke allerede havde hørt vor bøn, det hører Djævelen og døden til. For Gud bespottes gennem vor vantro og en sådan bøn er intet andet end spot mod Gud. Tag dig derfor i agt og hold op med det. Gud spørger ikke efter årlige stiftelser uden efter en hjertelig, from og troende bøn; denne hjælper sjælene om noget kan og skal hjælpe dem. Vågenætter og messer hjælper vel messepræsternes, munkenes og nonnernes bug, men sjælene er ikke hjulpet med det og Gud bliver derigennem kun spottet.


Overnaturlige fænomener og troens sejr


Men hvis du i dit hus har en forstyrrende ånd eller en plageånd, som hævder, man skal hjælpe ham med messer, så skal du sandelig anse ham for en Djævel. Fra verdens begyndelse har endnu aldrig nogen afdød sjæl åbenbaret sig og Gud vil heller ikke have det. Her i denne tekst ser du, at Abraham ikke vil tillade den rige mand at nogen død skal lære de levende, men henviser til Guds Ord i Skriften, 5 Mos 18, 11 og siger: ”De har Moses og profeterne, dem kan de høre.” Dermed ser Abraham på Guds bud i 5 Mos 18, 10-11 og påminder os hvad Gud siger dér: ”Hos dig må der ikke findes nogen, der driver spådomskunst eller trolddom, ingen, der tager varsler, ingen, der bruger magi, ingen, der spørger dødemanere eller sandsigere til råds eller søger orakel hos de døde.” Det er altså helt sikkert idel djævelske ånder, hvis nogen ånder beder om hjælp og beder om så og så mange messer, den eller den pilgrimsrejse eller andre lignende ting, og som senere åbenbare sig i klarhed og påstår, at de nu er forløste. Dermed anstifter Djævelen denne vildfarelse, at mennesker falder fra troen og i stedet stoler på gerninger og mener at gerningerne formår sådanne store ting. Sådan opfyldes, hvad Paulus har forudsagt i 2 Thess 2, 11, at Gud sender vildfarelsens magt over de vantro, så de tror på løgnen.


Vær derfor klog og forstå, at Gud ikke vil lade os vide, hvordan det går til med de døde, for at troen kan beholde sin plads gennem Guds ord, så vi tror, Gud efter dette liv gør de troende salige, men fordømmer de vantro. Hvis nu en ånd viser sig for dig, så bryd dig ikke om den, men vær klar over, at det er Djævelen, og driv ham bort med disse ord: ”De har Moses og profeterne”. Og med Guds bud gennem Moses i 5 Mos 18, at ingen skal spørge nogen død, så skal han nok snart skrubbe af. Gør han ikke, så lad ham buldre til han bliver træt og find dig i hans plager i en fast tro på grund af Guds vilje.


Og selv om det så virkelig var en sjæl eller en god ånd, så bør du dog ikke spørge eller lære noget af ham, fordi Gud har forbudt dette. Gud har sendt sin egen Søn, for at han skulle lærer os alt, som er nødvendigt for os at vide. Hvad han ikke har lært os, bør vi være tilfredse med ikke at vide og lade nøjes med de hellige apostles lære, som han har ladet prædike for os. Det har jeg skrevet udførligere om i udlægningen af evangeliet på helligtrekonger og i et lille skrift om messens misbrug. Dér kan du læse mere om det.


For at nævne et eksempel på dette, så læser vi i ”Fædrenes Livshistorie” om en biskop, som under rejsen til et kirkemøde kom til Korinth. Da han ikke kunne finde et passende herberg til sig selv og sine folk, men så et hus som stod øde og lukket, spurgte han, om man ikke kunne huse ham dér. Han fik da til svar, at der skete sådanne mærkelige ting, så ingen kunne bo i huset, og man mange gange havde fundet overnattende gæster døde derinde om morgenen. Biskoppen sagde ikke meget til det, men befalede at man skulle tage ind der og de sov så dér om natten. Han var godt klar over, at det var Djævelens spøgeri og han havde en fast tro på at Kristus var Herre over Djævelen. Derfor foragtede han denne og gik ind til ham. Huset blev da befriet gennem hans bøn og besøg, så man ikke mere hørte larm eller spøgeri efter dette. Se, her ser du, at forstyrrende ånder er dæmoner og at man ikke skal diskutere meget med dem, men med en ubekymret tro foragte dem, som om de intet er.


Ligeledes læser man om biskop Gregorius i Kappadokien, at da han rejste gennem bjergegnene i Italien, overnattede han engang hos en hedensk klokker, som havde en afgud som svarede ham på, hvad han spurgte. Han ernærede sig ved at fortælle folk hemmelige ting. Om dette vidste biskoppen ingenting, men rejste videre næste morgen. Men Djævelen kunne ikke tåle den hellige mandens bøn og nærvær og flygtede fra huset, så klokkeren ikke mere kunne spå som før. Da han nu påkaldte sin gud og jamrede over sin ulykke, viste den djævelske ånd sig for ham i søvne og sagde, at det var hans egen skyld, fordi han havde huset biskoppen, som gjorde at han ikke kunne blive i huset. Klokkeren skyndte sig da efter biskoppen og beklagede sig over, at han havde drevet hans gud væk og dermed frataget ham hans indtjening, som tak for at han havde givet ham husly. Da tog biskoppen en seddel og skrev ganske kort sådan: ”Jeg, Gregorius, hilser Apollo. Jeg tillader dig at gøre, hvad du har gjort tidligere. Skik dig.” Klokkeren tog brevet og lagde det hos sin afgud, hvorpå Djævelen kom tilbage og gjorde som før. Efter et stykke tid tænkte klokkeren: ”Hvad er dette for en ringe gud, som sådan lader sig drives og ledes af denne gæst, som dog er et menneske!” Derpå stod han op og rejste på ny hen til biskoppen, blev oplært i den kristne tro og blev døbt og voksede i troen, så han efter samme biskops død blev en fortræffelig biskop i Cæsarea i Kappadokien. Se, så enfoldig er troen og handler dog med sådan frimodighed, sikkerhed og kraft. Sådan skal du også gøre over for dine plageånder.





2. søndag efter trinitatis


1 Joh 3, 13-18


I må ikke undre jer, brødre, hvis verden hader jer. Vi ved, at vi er gået over fra døden til livet; for vi elsker brødrene. Den, der ikke elsker, bliver i døden. Enhver, som hader sin bror, er en morder, og I ved, at ingen morder har evigt liv i sig. Derpå kender vi kærligheden: at han satte sit liv til for os; så skylder også vi at sætte livet til for brødrene. Den, der har jordisk gods og ser sin bror lide nød, men lukker sit hjerte for ham – hvordan kan Guds kærlighed blive i ham? Kære børn, lad os ikke elske med ord eller tunge, men i gerning og sandhed.



De kristne skal ikke forundre sig, når verden hader dem


Disse epistler og evangelier, som er anordnede før og efter pinsefesten, taler meget om kærligheden. Ikke alene om den, som vi skal have til Kristus og Gud, og som ikke er andet end at være taknemmelig for den modtagne uudsigelige velgerning, nemlig forløsningen og syndernes forladelse ved Kristi blod og død. Men de taler også om kærligheden til næsten, der intet modtager af ham, men giver og tilgiver ham, samt beviser ham alt godt. Den kærlighed, som ikke ophører, selv om den ikke bliver elsket igen af dem, mod hvem den gør godt. Til denne dyd er det, Johannes her formaner de kristne, en formaning, som er højst nødvendig, fordi man ser, hvor sjælden kærligheden er blandt mennesker i verden. Og navnlig formaner han dem til, at de ikke skal undre sig, hvis verden hader dem og gerne ser, at de var døde. Ligesom Kain, som han kort ovenfor har sagt, slog sin bror ihjel. Dette had hindrer mægtigt kærligheden. For hvad kan vel være underligere end at hade dem, af hvem man bliver elsket og modtager alt godt? Hvem havde nogensinde kunnet tænke, at mennesker kunne være så onde? Og så endda også os selv.


Og hvem vil eller kan længere gøre verden godt, når den er så utaknemmelig og ikke giver andet end had til løn for kærligheden? Men lad os først tale om os selv og betragte os selv, vi, som er døbte og har modtaget evangeliet, hvordan vi elsker Gud for den høje kærlighed, at han har skænket os sin Søn. Hvad for et såre skønt eksempel ser vi dog her på stor glæde og taknemmelighed, for hvilket vi rimeligvis burde blive skamrøde for Gud og hans engle og spytte på os selv.


Men hvad skal man sige om andre, som, når de hører den salige prædiken om Guds nåde og velgerning, ikke vil udstå den, men fordømmer den som kætteri, medens de som prædiker om det, verden til tjeneste, frelse og salighed, må være dens udskud. Således som Skt. Paulus siger i 1 kor 4, 13, at ingen forbryder bliver behandlet værre og myrdet af den, således som vi hidtil har set og endnu se hos paven og hans tilhængere.


Skønt nu erfaringen lærer os dette, som ellers intet menneskeligt hjerte ville kunne tro, så begynder Johannes dog at formane og siger: ”I må ikke undre jer, brødre, hvis verden hader jer.” Skal man ikke undre sig over dette, hvad skal man da undre sig over på jorden? Jeg mente dog, at når der blot hørtes én eneste prædiken om Kristi nåde, så skulle hele verden modtage den med den største glæde og aldrig glemme sådan nåde og velgerning. Ville det derimod være underligt, om jorden pludselige åbnede sig og opslugte de mennesker, som ikke takker Gud, fordi han lader sin søn blive menneske for at forløse os fordømte fra synd og død og føre os til liv og salighed? Er det ikke skrækkeligt at man skal flygte fra og hade denne frelser og hans lære mere end Djævelen selv?


Hvad skal dog Gud sige hertil, og hvad skal han gøre? Med rette siger han ved profeten Mika kap. 6, 3-4: ”Mit folk, hvad har jeg gjort dig, hvad har jeg besværet dig med? Svar mig! Jeg førte dig op fra Egypten, jeg udfriede dig fra trællehuset.” Ligeledes: Husk dog på, hvordan jeg forhindrede profeten Bileam, så han ikke fik forbandet dig. Heraf burde I jo mærke, hvordan Herren har bevist jer alt godt. Og Kristus siger til sit utaknemmelige folk i Matt 23, 37: ”Jerusalem, Jerusalem! du, som slår profeterne ihjel og stener dem, der er sendt til dig. Hvor ofte ville jeg ikke samle dine børn, som en høne samler sine kyllinger under vingerne.” Som ville han sige: jeg er jo dog ikke kommet, har heller ikke prædiket for dig, for at du skulle dø og blive fordømt, men jeg lider døden og Guds vrede for dine synder og bringer dig al Guds nåde og velgerning, timelig og evig. Hvoraf kommer da sådant bittert had mod mig og min prædiken?


Velan, siger Johannes, når verden kan hade Gud selv for sådan velgerning, kære, skal I ikke undre jer over, at det samme overgår jer. Hvad er vel det, at jeg beviser min kærlighed eller ofrer mit legeme og liv for at bekræfte denne lære og hjælpe min næste? Ak, det er en fattig, tiggeragtig, uren og stinkende kærlighed imod den kærlighed, at Kristus dør for mig for at forløse mig fra den evige død. Kan nu Gud med sin højeste, grundløse kærlighed ikke opnå af verden, at den er ham taknemmelig for det, hvad under er det da, at den bliver vred på dig for din velgerning? Og hvad vil du knurre over utaknemmelighed? Du er jo selv et stykke af den verden, for hvilken Guds Søn har måttet dø. Og om du end døde for den, få er det dog intet mod dette, at Gud for dens skyld ikke har sparet sin egen Søn, men ladet ham henrette og dræbe af dens egne hænder.


Men hvad er dog årsagen og hvoraf kommer dette verdens had? Kort ovenfor viser han det i Kains eksempel, som var af den onde, siger han, og myrdede sin bror. Og hvorfor myrdede han ham? Fordi hans gerninger var onde, men hans brors retfærdige. Ret en smuk ting, at hade alene af den grund, at haderen og morderen er ond og velgøreren god! I samfundslivet og familien vredes man over det onde og straffer dem, som gør ondt og er ulydige. Det er en retmæssig vrede og straf. Men verden er i de ting, hvor Gud har med den at gøre, en sådan person, at den hader, forfølger og myrder dem, som gør den godt. Det har den, siger Johannes, fra sin far Kain, den store, hellige brormorder. I ham har vi dens rette billede, som den altid slægter på.


Da den kære, fromme moder Eva havde født sin første søn, var hun lykkelig. Og i håbet på Guds forjættelse om den lovede sæd, som skulle knuse slangens hoved, udbrød hun: ”Jeg har født en mand ved Herrens hjælp.” Derfor kaldte hun ham Kain, der betyder: Gave. Som ville hun sige: Nu har jeg fået den rette skat. For hun havde endnu ikke set noget menneske fødes på jorden, og dette var den menneskelige slægts første, kære livsfrugt. Herover fryder hun sig og priser sig selv salig, og i sådant håb bliver denne søn opdraget, som skulle han hjælpe og saliggøre hele verden efter sig, så at hans brødre og søstre, samt deres børnebørn måtte trøste sig ved ham. Dette har han vel også mærket og i stor stolthed brystet sig af for sin bror, som derimod må bære et sørgeligt navn. Han fik nemlig navnet Abel, der betyder: intet og tomt. Som om forældrene ville sige: Ak, det er intet med denne søn, Kain er alt, den rette arving og besidder af den lovede nåde, som Gud har givet mennesker, en herre og fyrste over alle sine brødre.


Her har nu begge de fromme forældre i håb og fortrøstning til denne søn og i stor og inderlig længsel efter forløsning fra deres jammerlige fald levet mange år og set alene på denne, den førstefødte søn. De har opdraget dem begge med stor flid og undervist dem om deres synd og fald og om den af Gud givne forjættelse, indtil de nu er blevet voksne og selv indtræder i det præstelige embede. Men især har Kain som den førstefødte med stort alvor taget sig af dette embede og villet være den første for Gud. Derfor ofrer han sin første frugt af jorden, som Gud havde givet ham og han ved sit arbejde erhvervet sig, således som han uden tvivl før havde set af sin far. Men Abel som den ringere og som en ussel fårehyrde ofrer også de førstefødte lam af sin hjord, som Gud havde skænket ham uden hans møje og omsorg. Da nu dette offer var bragt, gjorde Gud en så underlig ombytning, at der kom ild ned fra himmelen og fortærede Abels offer, medens Kains offer ikke blev fortæret. Dette var tegnet på Guds nåde, sådan som teksten ordret siger: Herren anerkendte Abel og hans offer. Men Kain og hans offer godtog han ikke.”


Da fik både Adam og Eva at se, at de havde bedraget sig i deres håb og fortrøstning til denne førstefødte søn og må nu lære Guds underlige domme at kende. Han ser nemlig til den ringe Askepot (for en sådan blev han anset som i sammenligning med sin bror, også af sig selv) frem for til Kain. Men navnlig bliver Kain selv, som var aldeles vis på, at han som den førstefødte var den fornemste i Guds øjne, herved meget fortørnet. Han lader nu den hykler, som han hidtil havde skjult, komme for dagen. Desuden bliver han så optændt af et hemmeligt had til Gud og af åbenbar vrede og fjendskab mod sin bror, at også forældrene må irettesætte ham for det. Men derved forbedres han dog ikke i nogen måde og bliver kun endnu mere optændt af hævngerrighed, så han slår ham ihjel, så snart han bliver alene med ham på marken. Så langt fra tænkte han altså at forbedre sig eller at søge nåde hos Gud, ja han kunne ikke være så barmhjertig, at han kunne tilgive den eneste bror, han havde på jorden, og som dog ikke havde gjort ham noget ondt, samt unde ham Guds nåde.


Dette var den trøst og glæde, som de arme forældre Adam og Eva oplevede af sine første børn. Fra den stund blev deres liv på jorden dem en tung og sørgelig tid, især fordi de så, at al denne jammer kom af deres første fald. Ja, hvis ikke Gud igen havde trøstet dem med en anden søn, havde de måttet forgå af bedrøvelse og hjertesorg. For da var det ude med alt deres håb, da de ikke alene forgæves havde trøstet sig med den førstefødte Kain, men også måtte berøves den anden søn, om hvem de nu havde et sikkert vidnesbyrd, at han behagede Gud, så at de nu ikke mere vidste, hvorfra de skulle vente trøsten af den forjættede sæd.


Se, i denne Kain har du afmalet det mest træffende billede af verden, for denne Kains lige har der visselig ikke været på jorden siden ham. I ham bliver alene de fremstillet, som er de fortrinligste og den bedste kerne på jorden, de helligste, frommeste Guds tjenere. Derimod betegner den elendige og ubetydelige Askepot, Abel, Kristi kirkes arme og ringe hob, som må lade denne junker Kain have den ære og det navn for Gud, at han er alt, hvem Gud har givet alt sammen, og hvem al ære og ret tilkommer. Derfor hovmoder han sig og pukker på sin værdighed, forretter i tillid til den sit offer og sin gudsdyrkelse og mener, at Gud må anse det for godt og modtage det frem for hans brors offer. Imidlertid vandrer det fromme barn Abel sin gang og må lade sig foragte af sin bror. Han under ham også gerne hans ære og holder sig også selv for at være langt uværdigere end ham. Desuden ved han ikke at trøste sig med noget uden Guds blotte nåde og godhed. Han tror på Gud og håber på den tilkommende forjættede sæd og frembærer i sådan tro sit offer, som en bekendelse af og til et tegn på sin taknemmelighed.


Her trøster nu også Gud igen sin arme og lille hob. Dette eksempel er nemlig ikke skrevet for denne Abels skyld, men for de fattige Guds børn, som ligner ham. Gud forkynder dem, at han ikke derfor har forglemt eller forkastet dem, selv om de bliver foragtede af den stolte og hovmodige Kain, som var de intet i hans øjne, men at han i nåde ser til dem og lader den stolte Kain med hans førstefødsel og offer fare.


Deraf opstår nu vrede og had til den uskyldige Abel, idet Guds ord angriber Kain og siger ham, at han ikke for sin værdigheds skyld behager Gud, og ikke vil lade hans gerning og gudsdyrkelse være bedre og gælde mere end hans brors. Derfor begynder han på det bitterste at hade og forfølge sin bror og har ingen ro, før han får bragt ham af vejen og udryddet ham af jorden. Der har du årsagen til dette verdens had og vrede. Den er nemlig intet andet, end hvad Johannes her siger: Hans gerninger var onde, men hans brors retfærdige.


Hvad har den fromme Abel gjort sin bror, at han skulle være ham så hadsk? Han sætter ham jo som den førstefødte langt og højt over sig, beviser ham al ære og elsker ham som sin kære bror. Han er tilfreds og begærer ikke mere end at have en nådig Gud, samt beder om den tilkommende sæd, det er, om frelse og salighed for sine forældre, sin bror og den hele menneskelige slægt. Hvordan kan da denne Kain være så ubarmhjertig og grusom, at han med en sådan ondskab myrder sit eget kød og blod? Men det er årsagen, at Djævelen har besat Kains hjerte med stolthed og hovmod over hans førstefødsel, så han anser sig selv for den fortræffelige mand, der for Gud er alt og ingen synd har, mens hans bror intet er. Han har altså ingen ret broderlig kærlighed, men foragter sin bror i sit hjerte. Og nu, da han ser, at Gud antager sig hans bror, kan han ikke tåle det og lader sig derfor heller ikke bevæge ved det, som på Guds vegne siges ham, at han skal ydmyge sig for Gud og søge nåde. Han bliver tværtimod så fuld af bitterhed og ondskab, at han ikke tåler at se sin bror i live, men bliver trods Guds forbud og sin egen samvittighed selv hans morder og går derefter bort, som havde han dermed handlet ret og godt.


Det er derfor, Johannes siger, at denne Kain ikke har haft anden årsag til at dræbe sin bror end den, at hans gerninger var onde, og hans brors retfærdige. Således gør også verden som den hellige Kains lydige datter. Den må være de kristne fjendsk og det for ingen anden årsags skyld, end for den højeste kærlighed og velgerning. Det se vi i de kære hellige patriarkers og profeters høje eksempel og i Kristi eget allerhøjeste eksempel. Hvad har vel de kære apostle syndet mod den, de, som ikke ville nogens skade eller fortræd, men under stor fattigdom og møje drog omkring og lærte folk, hvordan de skulle blive forløste fra Djævelens rige og den evige død og blive salige ved troen på Kristus? Det kan verden ikke høre eller tåle, men råber alle med én mund: Disse folk må dø, dø. Bort fra jorden med dem, ingen nåde! Hvad er da årsagen? Jo, de ville hjælpe verden ud af dens afguderi og fordømte væsen. En sådan god gerning vil verden ikke tåle. Den vil kun have sine onde gerninger berømmet og prist, så Gud må sige: Had I gør, det er ret og behager mig vel. I er mine fromme børn, bliv kun ved og dræb trygt alle, som prædiker mit ord og tror på det.


Således handler verden også nu for vort evangeliums skyld. Derover har hadet og forfølgelsen rejst sig. Der er ikke nogen anden årsag. Og den kan heller ikke beskylde os for noget andet, som vi skulle have gjort den, end at vi ved Guds nåde har bragt hans ord frem i lyset. Derved har vi hjulpet os selv ud af den blindhed og det afguderi, hvori vi lå ligeså dybt nedsænkede som den, og nu gerne også ville hjælpe andre. Dette er den utilgivelige synd, hvormed vi har fortjent en så uforsonlig vrede og et så uudslukkeligt had, at den ikke tåler, at se os i live. Vi prædiker dog ikke andet end den tro på Kristus, som vore børn i sin bøn fremsiger, og som de selv efter ordene bekender. Der er ingen anden forskel, end at vi siger: Fordi Kristus er korsfæstet for os og har udgydt sit blod for at hjælpe os fra synden og døden, så er det ikke vor egen gerningshellighed og gudsdyrkelse, som udretter det. De kan slet ikke godtage, at man ikke sætter deres vantro gudstjeneste ved siden af Kristus og lærer, at man ikke skal bygge på egen værdighed, men på Guds nåde og takke ham for denne. Dette kunne de jo godt antage og alligevel vedblive at være, hvad de selv ville, nemlig langt større, lærdere, visere og fortræffeligere folk end vi, hvad de jo også er. Men årsagen er, at Kains gerninger er onde, men Abels retfærdige. Det gør alt forlig umuligt. Her er i al evighed ingen enighed at håbe. Verden vil ikke lade sit afguderi fare eller antage troen, men vil tvinge os til at opgive Guds ord og prise dens kainitiske gudstjeneste, ellers skal vi uden al nåde dø for dens hånd.


Derfor, siger Johannes nu: I skal ikke undre jer, om verden hader jer; for den gør det efter sin fader Kains vis og kan ikke andet. Den vil være alt, og Abel skal være intet. For de er den store hob af høje, vise, lærde og mægtige. Dem afmaler Skriften sådan, at de må hade og forfølge Kristi kirkes arme og ringe hob for dens gode gerningers skyld. For de kan slet ikke tåle, at denne foragtede og ynkelige hob skal lære dem, at vi alene ved Guds nåde og barmhjertighed og ikke ved vor fortjeneste bliver salige, og at deres offer, der nu til dags er vore papisters messe, som de holder for den helligste gerning og fortjeneste, ikke skal gælde noget for Gud.


Således er verden her afmalet for os, for at man ret må lære den at kende, hvilket også er nødvendigt for en kristen. Ja, han har lært store ting, når han ved, hvad han skal vente sig af verden. Så bliver han ikke forskrækket for den, eller bliver utålmodig, eller lader sig overvinde af dens ondskab og utaknemmelighed, så også han bliver ond og begynder at hade og søge hævn. Han holder blot fast ved troen og kærligheden, og lader verden fare, når den ikke vil høre. Han venter sig ikke noget bedre af den, end at den for hans gode gerninger og kærlighed forfølger ham på det bitterste. Han ved nemlig, at Kristi kirke på jorden ikke kan have det bedre. Her må man ikke se på det ydre skin og anseelse og tænke således: Det er jo den store hob, de viseste, fortræffeligste folk på jorden. Hvordan er det muligt, at alle disse skulle fare vild og være fordømte?


For det er jo sandt og kan ikke være anderledes: Hvor der skal være en ledelse og fred, der er og må være de bedste, højeste, lærdeste og ypperste folk, prydede med kongelig, fyrstelig og adelig dyd og ære. Denne Kain kan ikke være nogen almindelig ringe mand, men den fortræffeligste, viseste og helligste, samt den stakkels Abel langt overlegen i enhver færdighed. Med ét ord, han må være og have det alt sammen, således som hans navn lyder, sådant som det også beviste sig hos hans børn, der opfandt allehånde kunster. Men det er skrækkeligt, at en sådan mand, som har så fromme forældre og er så højt æret af Gud, skal være så forfærdelig bitter og grusom mod den arme Abel alene for Guds ords og troens skyld. Derimod er det trøsterigt for Kristi fromme lille hob, at den er vis på, at den har Guds nåde og derfor må lide, hvad der overgår den af verden, i hvilken den ingen beskyttelse og hjælp har, men kun må vente sig, at det går den, som det gik denne Abel. Går det den bedre, må den takke Gud for et. Sådan bliver de kristne stadigt ved i kærligheden, både til Gud, af hvem de har modtaget og erfaret nåde og kærlighed, og til næsten, ja også til deres fjender. Ligesom denne Abel, hvis han var blevet levende igen, ville have beholdt sit broderlige og gode hjerte mod sin morder Kain og gerne tilgivet ham, ja bedt til Gud for ham om tilgivelse.


v14 Vi ved, at vi er gået over fra døden til livet; for vi elsker brødrene


Dette skal være den årsag, som skal bevæge os kristne til at blive i kærligheden, og han sætter den imod den årsag, som verden har til at hade os, nemlig dens egen ondskab. Det er intet under, vil han sige, at verden hader jer, for der er en såre stor forskel mellem den og jer. Verden er ved sine egne onde gerninger, sin vantro, hovmodighed, foragt for Guds ord og hans nåde, sit had og forfølgelse mod de fromme allerede nedsunken i Djævelens rige og den evige død. Den vil ikke lade sig sige eller hjælpe, for at den måtte komme ud deraf, men den vil stædig og forstokket forblive deri, trods at dens samvittighed åbenbart fordømmer den. Men vi, som tro på Kristus, er nu, Gud være lovet, langt andre mennesker. Vi er nemlig kommet ud af døden og gennem døden og sat over i livet ved erkendelsen af og troen på Guds Søn, som har elsket os og givet sig selv hen for os. Denne af Gud modtagne nåde og velgerning skal bevæge jer, siger han, til ikke at forbitres og lade jer overvinde af verdens utaknemmelighed, had og ondskab, så I derover ophører med jeres gode gerninger og også blive onde. Derved ville I også miste sådan skat. For I har den heller ikke af jer selv, men af ren og skær nåde, da I jo tidligere, lige så vel som disse, lå i Djævelens rige og magt, i onde gerninger, uden tro og kærlighed.


Kom derfor i hu og trøst jer selv ved dette store gode og fortrin, som I har frem for dem. Hvad gør det, at I som har livet, blive hadede og forfulgte af verden, som er og bliver i døden? Hvem kan den skade ved sit had? Den kan jo ikke berøve jer det liv, I har, og som den ikke har, ej heller kaste jer ind i døden, hvorfra I allerede ved Kristus er kommet ud. Det højeste, den kan gøre, er at bespotte jer med onde ord, tage jeres gods eller den rådne, stinkende madikkesæk, som jo desuden er bestemt til at rådne hen. Derved hjælper den jer blot fuldkommen ud af denne legemlige død ind til livet. Således blive I langt mere hævnede på den, end den på jer, og I har den glæde, at I er gået over fra døden til livet, mens den må blive i døden evindelig. Den mener at tage både himmerig og jorderig fra jer, men mister selv i dets sted både sjæl og legeme. Hvordan kunne dens had og misundelse blive grueligere straffet og hævnet? Skulle I vel gøre Djævelen og verden den glæde og jer selv den skade, at I for dens skyld skulle lade jer jeres salighed og trøst fordærves og forspilde en sådan skat ved utålmodighed og hævngerrighed. Nej, I skulle meget mere ynkes over dens elendighed og fordømmelse, for derved tabe I intet. I må dog have lutter vinding, men verden lutter skade. Den ringe skade, som I lider legemlig og timelig, må verden her og hisset betale alt for dyrt.


Hvordan ved vi da nu, at vi er gået over fra døden til livet? Deraf siger han, at vi elsker brødrene. Hvad er det? Er det ikke vor lære, at han har elsket os først, således som Johannes selv siger, idet han er død og opstanden, for os, førend vi har elsket ham? Hvor det bliver troet, dér begynder først kærligheden både til Gud og næsten. Hvorfor siger han da: Vi er gået over fra døden til livet, for vi elsker brødrene? Forklaringen ligger i det ord: Vi ved. For han siger tydelig: Deraf ved vi, at vi er gået over fra døden. Det vil sige: Derpå kan man mærke og erkende, hvor og hvem de mennesker er, hvis tro er retskaffen. For Johannes har især skrevet dette brev mod de falske kristne, som der er mange af. De roser sig også af Kristus, som den troløse Kain og blive dog uden troens frugt. Derfor taler han her ikke om, hvordan og hvorved man kommer fra synden og døden til livet, men om det, hvorpå man kan kende, at dette er sket. Det handler ikke om årsagen, men om virkningen. For det er ikke nok, at vi roser os af, at vi er gået over fra døden til livet, men det må også vise sig og komme til syne. For troen er ikke en sådan ting, som ligger uvirksom og død. Hvor troen lever i hjertet, må dens kraft også vise sig. Hvor den ikke gør det, der er berømmelsen falsk og intet. Den viser sig, hvor man sporer den frugt, at menneskets hjerte, gennemtrængt af den guddommelige nådes trøst og faste forvisning, også bevæges til at være godt, venligt, sagtmodigt og tålmodigt mod næsten, ikke bærer misundelse og had til nogen, men gerne tjene enhver og, om det er nødvendigt, hjælpe ham med legeme og liv.


Denne frugt beviser og vidner, at et sådant menneske i sandhed er kommet fra døden til livet. For hvis det ikke troede, men tvivlede på Guds nåde og kærlighed, da ville det heller ikke kunne have et sådant hjerte, som også beviser sin kærlighed mod næsten, Gud til velbehag og tak. Men hvor denne tro er, hvor mennesket erkender denne store nåde og velgerning, at det er hjulpet fra døden til livet, dér optændes også dets hjerte til at elske igen og gøre alt godt, endog mod sine fjender, ligesom Gud har gjort mod det.


På denne måde er det ret talt og ret forstået, hvad Johannes siger: Vi ved, at vi er gået over fra døden til livet, for vi elsker brødrene. Grundvolden står altså fast, at vi nemlig alene ved troen bliver retfærdige, det vil sige, forløste fra døden. Det er det første stykke i den kristne lære. Et andet spørgsmål er det dernæst, om troen er retskaffen eller sminket og således et falskt skin og en tom ros. Derfor er hans mening klart nok ikke den, at vi blive frelste fra døden på grund af kærligheden; men at vi er frelste derfra, og at livet nu er os skænket, det ved og se vi deraf, at det har den virkning på os, at vi ikke mere, som Kain, er hovmodige, indbildske, foragter næsten, er fulde af had og bitterhed, men gerne ser, at enhver bliver hjulpet, og, så vidt det står til os, hjælper ham dertil og beviser ham alt godt.


Denne formaning forstærker Johannes nu til sidst, idet han fremfører modsætningen og med alvorlige ord og rene tordenbrag angriber dem, som kødeligt rose sig af at være kristne og dog er uden kærlighed. Han anfører nogle stykker, hvormed han beviser, at hvor kærligheden ikke er, kan der heller ikke være nogen tro eller forløsning fra døden. Det gør han, for at ingen her skal bedrage sig selv eller prøve på at undskylde sig med forfængelige ord og en falsk berømmelse af troen, men vide, at der må være et sandt væsen, så der virkelig er kærlighed til stede, hvorved troen beviser, at den lever i hjertet.


v14b Den, der ikke elsker, bliver i døden


Her sluttes klart og ligefrem, at ingen kan rose sig af livet, som ikke har kærligheden. Hos en sådan viser sig det modsatte af det, som troen skal virke i mennesket. Her spores ingen frugt, men man forbliver, som man tidligere har været, i det gamle kainitiske væsen, stivnet og død, uden trøst og følelse af Guds nåde og liv. Derfor må ingen indbilde sig at have livet, så længe man er uden kærlighed og alle troens frugter; men man skal meget mere gå i sig selv og forskrækkes og tænke på, hvordan man kan blive en sand troende, så man ikke skal blive i den evige død og under en større fordømmelse end andre, som ikke har hørt evangeliet.


v15 Enhver, som hader sin bror, er en morder, og I ved, at ingen morder har evigt liv i sig.


Her er det endnu tydeligere og eftertrykkeligere bevist, at den, som ikke har kærligheden, bliver i døden. Og det er en såre hård og skrækkelig dom, at en sådan ikke er bedre end brormorderen Kain, og at hans hjerte sandelig er blodtørstigt og mordlystent mod broren, når denne ikke gør mod ham, hvad der behager ham. Hvor hadet blusser op og man ikke holdes tilbage af frygt for skammen og straffen, beviser man også dette had i gerning, for man under ikke sin bror noget godt og glæder sig, når det går ham ilde. Således handler den sandelig ikke, som tror, at han er frelst fra døden. For hvis et menneske har erfaret, hvad for en jammer og elendighed døden er, og nu trøster og glæder sig ved livet, samt tænker at forblive deri, så under det også gerne andre sådant og har ikke lyst til nogens død. Derfor er det sandelig sandt, hvad apostlen siger: Vi ved, at ingen morder har det evige liv blivende i sig.
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