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Inledning
Av Ruben Josefsson
Svenska kyrkan framträdde som evangelisk-luthersk bekännelsekyrka vid Uppsala möte år 1593. Reformationen i Sverige hade hämtat inspiration från Luther och den lutherska teologin, och kyrkoskicket hade i många avseenden ordnats efter mönster av den tyska lutherdomen, vilka dock anpassats efter svenska förhållanden i en framgångsrik strävan att bevara kontinuiteten med den svenska medeltida traditionen. De som samlades till Uppsala möte såg som sin uppgift att klart markera svenska kyrkans ställning inför det befarade och verkliga hotet, att kyrkan skulle återföras till den romersk-katolska läran och ordningen. Mötet bejakade utvecklingen inom svenska kyrkan under reformationstidevarvet, då det fattade sitt betydelsefulla beslut att antaga Augsburgska bekännelsen som auktoritativ urkund.

Det heter härom i Uppsala mötes beslut: "Thernäst bejake och vederkännes vi oss alldeles vele holle vidh the Apostoliske, Niceniske och Athanasii symbola, såsom och vidh then äldste, rätte och oförrandrede Ausburgiske confession, hvilken som af chur-, furster och städer blef öfverantvardet käijser Carl then fempte på then store rikesdagh i Ausburg år efter Christi börd 1530." Beslutet hade föregåtts av en noggrann genomgång av den lutherska bekännelsen under kontroll av dess skriftenlighet. I företalet till det publicerade beslutet kan man säga att gransknings resultatet är sammanfattat, då det där om Augsburgska bekännelsen framhålles, att den jämte de tre gammalkyrkliga symbola innehåller "kärnan och summan af vår christelige religion, som elliest uthi propheternes och apostlarnes böker af Gudz Ande vidhlyftigt författet och skrifvit är".

Genom att i detta sammanhang nämna de tre s.k. huvudsymbola betonar mötet sambandet med den äldsta kyrkan och kristenheten utanför det egna landets gränser. Då det dessutom inför rekatoliceringshotet upphöjer Augsburgska bekännelsen till svensk bekännelseskrift, bekräftar mötet, att kyrkan i Sverige har avgjort sig för tolkning av bibelns budskap, som har Martin Luther till upphovsman. Mötet beslutar även att dess beslut jämte de tre gammalkyrkliga symbola och Confessio Augustana omedelbart skall publiceras. "Och på thet att allom må kunnigt och vetterligt varda, hvadh vi yterligere uthi thenna samqvemd handlet och oss hafe förenadt om uthi alle punckter och artikler, så skall sådant medh förste uthaf trycket uthgå." På grund av detta beslut utgavs svenska kyrkans bekännelseskrifter 1593/94 under titeln Confessio fidei. Denna första utgåva av bekännelseskrifterna innehåller alltså utom Uppsala mötes beslut Apostolicum, Nicaenum, Athanasianum och Confessio Augustana. Då beträffande den athanasianska trosbekännelsen och augsburgska bekännelsen någon kyrklig auktoritativ instans senare inte antagit några andra översättningar än de av Uppsala möte föranstaltade, måste versionen i Confessio fidei anses vara ännu formellt gällande. De moderna översättningar av dessa bekännelseskrifter, som ges i det följande, äger alltså icke officiell sanktion. Tiden synes emellertid vara mogen för en varsam revision av de versioner, som tillkom till följd av Uppsala mötes beslut.

När Uppsala möte fattade sitt betydelsefulla beslut, hade emellertid bekännelseutvecklingen inom den tyska lutherdomen gått vidare. Inre stridigheter hade gjort det nödvändigt att utförligare och ibland med större skärpa än vad som skett i Confessio Augustana formulera det lutherska ideprogrammet. Denna process, som flyktigt skall beröras i den följande presentationen av de enskilda bekännelseskrifterna, fick i Tyskland sin relativa avslutning genom Konkordiebokens tillkomst. Denna skrift, som offentliggjordes efter beslut av kurfursten i Sachsen den 25 juni 1580, på dagen 50 år efter Augsburgska bekännelsens publicering, blev småningom förpliktande läronorm för många lutherska kyrkor inom och utanför Tysklands gränser. Den innehåller jämte de tre huvudsymbola och Augsburgska bekännelsen följande skrifter: Augsburgska bekännelsens apologi, Schmalkaldiska artiklarna, Om påvens makt och överhet, Luthers lilla katekes, Luthers stora katekes och Konkordieformeln.

Självfallet måste utvecklingen inom den tyska lutherdomen påverka diskussionen och strävandena inom vårt land. Augsburgska bekännelsen ställde kyrkomän och teologer ofta inför bestämda utläggnings- och tolkningsfrågor. Det blev alltmer vanligt, att man rådfrågade Konkordiebokens övriga skrifter, främst då Konkordieformeln, då man ville ha en auktoriativ utläggning av Augsburgska bekännelsen. I förordet till 1614 års handbok heter det exempelvis, att Guds ords summa finns i Augsburgska bekännelsen och att den sedan ytterligare är förklarad i Konkordieboken. Under förra hälften av 1600-talet stod striden ofta het om Konkordiebokens och då i synnerhet Konkordieformelns ställning i svenska kyrkan. Det ortodoxa prästerskapet sökte få dess auktoritet officiellt erkänd. Ett kyrkoordningsförslag, som framlades 1619, upptog Konkordieboken som förpliktande norm för predikanter och lärare i kyrkor och skolor. Förslaget erhöll dock icke kunglig sanktion. Vid 1647 års riksdag anhöll prästerskapet, sedan de förklarat att Konkordieboken var vår rätta religions regel och kännemärke och att den innehöll en förklaring till Augsburgska bekännelsen, att den skulle konfirmeras som bekännelseskrift av regeringen. Detta försök hade dock inte framgång. Detsamma gäller prästerskapets strävan att få Konkordieboken omnämnd i Karl X Gustafs konungaförsäkran vid kröningen 1654.

Den världsliga överheten vägrade alltså länge att villfara önskemålen om att hela Konkordieboken skulle förklaras som förpliktande läronorm. Motståndet bröts emellertid i samband med de stora renlärighetsstriderna i början av 1660-talet, då biskoparna Johannes Matthiae och Johannes Elai Terserus utsattes för anklagelsen att på viktiga punkter ha avfallit från kyrkans lära. I Kungl. Maj:ts plakat angående religionsväsendet av den 14 augusti 1663 omnämnes Konkordieboken. En kunglig uppmaning att flitigt studera de symboliska böckerna riktas till rikets trogna undersåtar, särskilt till dem som var i läroståndet, erkannerligen teologie professorer, vid akademier och gymnasier och till alla som var i prästämbetet. Plakatet nämner som vår församlings egentliga symboliska böcker de tre gammalkyrkliga symbola och den oförändrade augsburgska bekännelsen i överensstämmelse med Uppsala mötes beslut. Vid uttolkningen av dessa bekännelseskrifter skall man emellertid hålla sig till Apologien, Luthers båda katekeser, Schmalkaldiska artiklarna och Konkordieformeln. Religionsplakatet av år 1663 blev lag följande år genom riksdagens beslut.

Härigenom synes Konkordiebokens ställning i svenska kyrkan vara säkerställd. Den ivriga diskussionens slutliga resultat framgår av 1686 års på denna punkt ännu gällande kyrkolag, där första paragrafen, som behandlar lärofrågan, lyder: "Uti wårt Konungarijke och des underliggande Länder, skola alle bekänna sig, endast och allena, til then Christelige Lära och Troo, som är grundad uti Gudz heliga Ord, thet Gamla och Nya Testamentets Prophetiske och Apostoliske Skrifter, och författad uti the tre Hufwud-Symbolis, Apostolico, Nicaeno och Athanasiano, jemwäl uti then Augzburgiske Bekännelsen, af åhr 1530, wedertagen i Upsala Concilio, 1593, samt uti hela, så kallade, Libro Concordiae förklarad."

Den första svenska upplagan av Konkordieboken utgavs med officiell sanktion år 1730 av den tyske kyrkoherden i Norrköping Reinerus Broocman, sedan teologiska experter verkställt översättningar av de skrifter, som ej ingick i Confessio fidei. De senare, d.v.s. de tre äldsta symbola, Augustana och Uppsala mötes beslut, omtrycktes i 1593 års version. Broocmans översättning bär titeln: "Concordia pia: Churförstarnas, förstarnas, och tyska ständernas, samt theras andeliga lärares, som Augsburgiske bekännelsen tillgifne äro, Christeliga, enhelliga och uprepade tros och läros bekännelse, hwilko, utaf then heliga Skrifft, såsom all sannings endesta regel och rättesnöre, är tillagd några articlars, the ther efter D. Lutheri saliga bortgång ifrån werlden blifwit stridige, grundeliga förklaring, åtskilliga gånger på latin och tyska utkommen; men nu på swensko öfwersatt, och jämte Decretum Upsaliense, eller thet beslut, som på Upsala möte år 1593 författades, och af kongl. majestät, riksens råd, ständer och alla lärare underskrefs: samt ett kårt historiskt företal, som gifwer wid handen, när, hwarföre, huru och af hwilka the symboliske böcker äro skrefne, med kongl. maj:ts allernådigste privilegium, genom trycket utgifwen." Denna edition har sedan omtryckts några gånger, senast med en varsam modernisering av språkformer och talesätt av Gottfrid Billing 1895 (i ny upplaga 1915). De editioner av bekännelseskrifterna, som senare utkommit, har inte officiell karaktär. Detta gäller även här föreliggande upplaga. Läget är f.n. sådant, att de en gång för länge sedan antagna officiella versionerna på grund av sin ålderdomlighet i fråga om språkdräkt och bristfälligheter i fråga om översättning inte gärna kan utges i oreviderat skick. Detta förklarar att flera privata editioner av bekännelseskrifterna utkommit.

Motståndet mot Konkordieboken som bekännelseskrift skulle emellertid på nytt göra sig gällande trots kyrkolagens bekännelseparagraf. Särskilt under förra århundradet sattes starka krafter igång för att få ändring till stånd. Dessa kunde därvid stödja sig på att 1809 års regeringsform innehåller ett bekännelsestadgande, som synes korigera kyrkolagen. Det heter i regeringsformens andra paragraf: "Konungen skall alltid vara av den rena evangeliska läran, sådan som den uti den oförändrade Augsburgska bekännelsen samt Uppsala mötes beslut av år 1593 antagen och förklarad är." Detta stadgande saknar hänvisningarna till de gammalkyrkliga symbola och till Konkordieboken. Många har menat, att eftersom grundlag griper över all annan lag, bekännelseföreskrifterna i kyrkolagen skulle vara obsolet trots att den ej är officiellt avskaffad eller ändrad. Diskussionen kulminerade vid 1893 års kyrkomöte, där Kungl. Maj:t hade föreslagit, att kyrkolagens bekännelseparagraf skulle få en med regeringsformen harmonierande avfattning. Kyrkomötets beslut har utomordentlig betydelse för frågan om bekännelsens ställning och tolkning i en evangelisk kyrka. På frågan vilka bekännelseskrifter som skall anses vara svenska kyrkans, svarar kyrkomötet genom att avslå det kungliga förslaget.

Kvar står alltså olikheten i kyrkolagens och regeringsformens formuleringar. Endast en mycket formell betraktelse kan emellertid finna en verklig motsägelse här. Kyrkolagen bekänner sig till den kristliga lära, som är grundad i Den heliga skrift, författad i de gammalkyrkliga symbola och Augsburgska bekännelsen, antagen av Uppsala möte samt förklarad i Konkordieboken. Regeringsformen nämner inte lärans grund eller förklaring, blott var den är sammanfattad och när och var den blev antagen. När kyrkolagen till de tre huvudsymbola och Augsburgska bekännelsen lägger Konkordieboken, så sker detta uttryckligen under framhållande av att den är att förstå som en auktoritativ förklaring av den evangeliska lära, som är uttryckt i de förstnämnda bekännelseskrifterna. Detta överensstämmer helt med de intentioner, som låg bakom Konkordiebokens tillkomst och utgivning. I företalet till denna skrift framhåller undertecknarna, att de "med glädje och innerlig tacksamhet till Gud av fri vilja och efter moget övervägande antagit, godkänt och underskrivit denna Konkordiebok såsom den rätta kristna tolkningen av den Augsburgska bekännelsen". Som en sådan tolkning har den också upptagits av och bevarats i svenska kyrkan.

Föreliggande upplaga av bekännelseskrifterna omfattar alltså hela Konkordieboken jämte Uppsala mötes beslut. De olika bekännelsedokumenten skall i det följande få en närmare presentation.

Företal till Konkordieboken

Detta företal avser egentligen Konkordieformeln, då det innehåller en redogörelse för de omständigheter, som lett till denna bekännelseskrifts tillkomst. Av ålder har det emellertid placerats först i bekännelseskrifterna och har fått tjäna som en introduktion till hela Konkordieboken. I de äldre svenska upplagorna av bekännelseskrifterna har detta företal icke medtagits. Det möter först i den av Gottfrid Billing år 1895 utgivna upplagan av Concordia pia.

De tre huvudsymbola

De gammalkyrkliga eller som de stundom kallas ekumeniska trosbekännelser, som omnämnes i Uppsala mötes beslut, utgöres av apostoliska (Apostolicum), nicaenska (Nicaenum) och athanasianska (Athanasianum) trosbekännelserna. De var givetvis redan före Uppsala möte kända och brukade i svenska kyrkan. Olaus Petri omnämner den apostoliska och den nicaenska trosbekännelsen i sin svenska mässa av år 1531.

Den apostoliska trosbekännelsen har fått sitt namn därav, att man länge trodde att den härrörde från apostlarna, som gemensamt skulle ha formulerat densamma. Den symbolhistoriska forskningen har emellertid uppvisat, att den icke är apostolisk i denna mening, vilket icke utesluter att dess innehåll överensstämmer med det apostoliska budskapet.

Den textform av Apostolicum, som ingår i svenska kyrkans bekännelseskrifter, återgår på den latinska form, som också återfinns i den romersk-katolska kyrkans liturgiska böcker. Denna text, vanligen kallad Textus receptus, är belagd redan på 700-talet. Man kan dock spåra Apostolicum längre tillbaka i tiden. Varianter av densamma är kända från tiden omkring 500. All sannolikhet talar för att denna trosbekännelse har tillkommit under 400-talet i södra Gallien.

Från tiden 400–800 känner man emellertid en rad symbolformer av något avvikande typ på skilda håll i den kristna kyrkan. Det får anses vara bevisat, att dessa trosbekännelser liksom Apostolicum går tillbaka på en dopbekännelse, som var i bruk i Rom, den s.k. gammalromerska bekännelsen eller Symbolum Romanum. Den är bevarad på latin i ett par handskrifter från de sjunde och åttonde århundradena. I en grekisk version förekommer den i ett brev från biskop Marcellus av Ancyra från år 340. Man anser, att den grekiska texten är urtexten och att bekännelsen härrör från den tid, då Rom ännu hade grekiska som liturgiskt språk, alltså från tiden före 230. Längre tillbaka kan man inte följa Apostolicums tillblivelsehistoria. Naturligtvis har denna bekännelse, som ursprungligen användes som dopbekännelse men sedan fick en vidare användning i gudstjänst och undervisning, sina rötter i de bekännelseformler, som finns i Nya testamentet och annan kristen literatur från den äldsta tiden. Den process, som från dessa lett till den gammalromerska dopbekännelsen, är emellertid höljd i dunkel.

Den apostoliska trosbekännelsen är icke ekumenisk i den meningen, att den är allmänt antagen av de kristna kyrkorna. I Österlandet är den okänd. Den ortodoxa kyrkan har stått utanför den tradition, ur vilken Apostolicum har framgått. Den användes i den romersk-katolska kyrkan, i den anglikanska kyrkan och i de lutherska och reformerta kyrkorna. I svenska kyrkan har den sin plats bl.a. i högmässan, där den dock på vissa högtidsdagar kan ersättas med den andra av de gammalkyrkliga symbolerna.

Den nicaenska trosbekännelsen är visserligen inte formulerad och antagen av det kyrkohistoriskt betydelsefulla kyrkomötet i Nicaea år 325 men står dock i visst både formellt och sakligt sammanhang med detta möte. Nicaea-konciliet hade att taga ställning till den arianska åskådningen, som ville beröva Kristus hans gudomlighet. Beslutet som innebar ett fördömande av arianismen, ledde till att man i en existerande orientalisk trosbekännelse, sannolikt från Jerusalem, införde den anti-arianska Kristusbekännelsen: "sann Gud av sann Gud, född och icke skapad, av samma väsen som Fadern". Dessa ord infördes sedan i flera olika dopbekännelser av de församlingar, som höll fast vid Nicaea-mötets beslut. En av dessa trosbekännelser antogs av kyrkomötet i Chalcedon 451. Eftersom man då felaktigt antog, att den var formulerad av kyrkomötet i Konstantinopel, har den blivit kallad Symbolum Niceano-Constantinopolitanum. Sannolikt har den ett visst sammanhang med Konstantinopel. Man antar, att den har varit dopbekännelse i församlingen där och att den på något sätt erkänts av det kyrkomöte, som 381 hölls i denna stad.

Den Nicaenska trosbekännelsen är ekumenisk, då den antagits av både Västerns och Österns kyrkor. Smärre avvikelser i Västerns och Österns textformer förekommer dock. En mera betydande olikhet är att den västliga formen fick ett tillägg, då det sades att Anden utgick också från Sonen och icke enbart från Fadern. Denna lära, som är antydd redan av Tertullianus och Augustinus, förklaras kyrkligt gällande av synoden i Toledo 589 men infördes i den nicaenska trosbekännelsen först senare. Denna olikhet har givit upphov till stundom ganska heta lärostrider mellan öst och väst, den s.k. filioque-striden.

Den athanasianska trosbekännelsen, som efter den latinska grundtextens begynnelseord brukar kallas Symbolum Quicunque, har intet med Athanasius, arianismens främste bekämpare under 300-talet, att göra. Den förutsätter en kyrklig och teologisk situation, som ännu inte förelåg, då Athanasius levde och verkade. Man anser allmänt, att denna symboliska skrift, som är mycket svårförståelig och av tolkaren kräver mycket ingående kunskaper om de teologiska diskussionerna och striderna, är en enda mans verk. Den är ursprungligen skriven på latin. Den äldsta handskriften härrör från tiden omkring 700. Den omnämnes av ett kyrkomöte ungefär 30 år tidigare och måste därför ha uppkommit före 670. Den förutsätter Ambrosius' och Augustinus' teologi, och författaren måste alltså ha varit samtida eller levat senare än dessa. Några forskare menar, att Ambrosius, som dog 397, är författaren. Åsikterna härom går emellertid mycket i sär. Sannolikt kommer författaren aldrig att kunna identifieras.

Den athanasianska trosbekännelsen brukades tidigt som bekännelsehymn i den romerska kyrkan. Under högmedeltiden kom den att betraktas som lärosymbol. Den anglikanska kyrkan i England har liksom de lutherska kyrkorna erkänt densamma; i de senare kyrkorna brukas den dock inte liturgiskt. De reformerta kyrkorna har inte förbundit sig till Athanasianska trosbekännelsen. Den brukas ej heller av den ortodoxa kyrkan.

Augsburgska bekännelsen

Den augsburgska bekännelsen utgöres av den bekännelse och försvarsskrift, som de lutherska ständerna framlade vid riksdagen i Augsburg 1530 och som mycket snart blev lutherdomens samlande symbol. När kejsar Karl V i början av år 1530 utfärdade kallelsen till denna riksdag, hade han ett dubbelt syfte. Man skulle förhandla om åtgärder mot turkfaran, och man skulle försöka komma tillrätta med den religiösa söndringen. För protestanterna, som tidigare fått erfara kejsarens kraftiga motstånd mot reformationen och kände till hans beslut att slå ned denna, även om våld skulle behöva brukas, kom riksdagskallelsen som en överraskning. Den var oväntat välvillig. Kejsaren inbjöd till en lösning av den religiösa frågan i samförståndets tecken. De protestantiska ständerna ansåg sig kunna hoppas på en mera respektfull behandling än vid de tidigare tillfällen, då de haft med kejsaren och den romerska oppositionen att göra. Icke utan förväntningar begav de sig därför till riksdagen, de flesta av dem beredda till en samförståndslösning och teologiskt väl rustade genom förarbeten i form av förslag till bekännelse av den reformatoriska tron och försvar av de vidtagna förändringarna i kyrkoskicket.

Uppdraget att författa den lutherska bekännelse- och försvarsskriften gick till Melanchton, som redan före riksdagen hade tagit itu med uppgiften. Arbetet med skriften pågick emellertid under riksdagen, då läget skärptes inte minst genom den skrift som Lutherbekämparen framför andra, Johan Eck, utgivit och då det visade sig, att den kejserliga politiken inte blev så välvillig, som riksdagskallelsen hade givit anledning att hoppas. Den lutherska bekännelseskriften präglas av Melanchtons försiktighet och av situationen, i vilken den är skriven. Det gällde att inte förvärra läget för protestantismen. Vid bedömningen och tolkningen av Augsburgska bekännelsen är det av vikt att man håller i minnet de förhållanden, under vilka den tillkom, och det syfte, som den skulle tjäna, och att den också måste uppfattas som ett led i det kyrkopolitiska spelet. Luther själv var inte närvarande vid riksdagen. Han var förklarad i rikets akt redan under riksdagen i Worms 1521. De lutherska ständerna var väl inte heller så angelägna att ha den oförfärade och stridbare reformatorn närvarande i ett sammanhang, i vilket uppgifterna inte kunde tänkas bli lösta utan försiktig diplomati och moderation i ord och tankar. Ändock kan Luther på sätt och vis sägas ha sin del i Augustanas tillkomst, inte blott i den meningen att denna skrift avsåg att bekänna och skydda den lära och det kyrkoskick, som hade honom till upphovsman. Luther hade även deltagit vid utarbetandet av vissa av de aktstycken, som Melanchton utgick från då han skrev sin skrift. Ett tidigt utkast till den lutherska bekännelse- och försvarsskriften blev underställt reformatorn och fick hans godkännande. Han har senare också uttryckt sin tillfredsställelse med Augsburgska bekännelsen, även om han anser den vara alltför försiktig och menar att den utan skäl avstår att beröra vissa allvarliga kontroversiella punkter, exempelvis frågan om påvens ställning i kyrkan.

Vid utarbetandet av bekännelseskriften kunde Melanchton anlita vissa redan formulerade bekännelsedokument. Han har använt de s.k. Schwabach-artiklarna, som hade varit avsedda som bas för ett kyrkopolitiskt förbund mellan de evangeliska och som utarbetats av en krets teologer i Wittenberg. Dessa artiklar hade tillkommit år 1529. Samma år nedskrevs Marburg-artiklarna som ett resultat av religionssamtalet mellan Luther och Zwingli. Även dessa har utnyttjats av Melanchton, Med direkt sikte på riksdagen i Augsburg var de s.k. Torgauartiklarna skrivna. Även de härrörde från Wittenberg och var av kurfursten avsedda att bli använda som underlag för en försvarsskrift, som skulle framläggas i Augsburg. Augustana röjer även inflytande från detta kyrkopolitiska dokument.

Riksdagen var sammankallad till den 8 april; först den 15 juni anlände kejsaren och tiden var inne för ett beslut i religionsfrågan. Den romerska kyrkans företrädare ville inte låta de protestantiska ständerna framträda med en skrift i bekännelse- och försvarssyfte. Detta medgavs dem likväl, och dagen för överlämnandet fastställdes till den 24. Sammanträdet denna dag ägde rum på kvällen, varför någon uppläsning av skriften inte medhanns. Melanchton arbetade in i det sista på bekännelsen och dess formulering. Nästa dag upplästes skriften och överlämnades till kejsaren i två versioner, en tysk och en latinsk.

Originalmanuskripten till Augsburgska bekännelsen har gått förlorade. Avskrifter av bekännelsen kom naturligtvis snart i omlopp, och redan under riksdagen trycktes den i sex upplagor på tyska och i en upplaga på latin. Dessa första tryckta editioner av bekännelsen var emellertid inte helt tillfredsställande och hade ingen officiell sanktion. Melanchton ombesörjde därför själv en upplaga, som utgavs året efter riksdagen och som får anses vara den officiella editio princeps.

Confessio Augustana utkom ganska snart i flera upplagor. Melanchton behandlade den inte sällan som sin privata skrift och vidtog smärre, oftast formella ändringar. I en upplaga år 1540 hade han emellertid företagit en omredigering av bekännelsens tionde artikel och där formulerat nattvardsläran så, att den närmade sig den kalvinska uppfattningen. Även denna upplaga användes en tid vid sidan av de övriga. Då de reformerta emellertid började åberopa denna artikel som stöd för sin nattvardsuppfattning, förkastades 1540 års upplaga av lutheranerna och den kom bland dem att gå under namnet Augustana variata. Konkordieboken upptog Augustana invariata. Den latinska texten hämtades från den av Melanchton år 1531 ombesörjda upplagan. För den tyska versionen anlitade man en handskrift i det kejserliga kansliet.

När Uppsala möte antog den Augsburgska bekännelsen som läronorm, skedde det uttryckligen under framhävande av att man avsåg den oförändrade bekännelsen. Den svenska översättningen av Confessio Augustana i vår första lutherska bekännelseskrift, den tidigare omnämnda Confessio fidei, utgår från Konkordiebokens latinska text. Denna text är emellertid på vissa punkter förändrad och översättningen är anpassad efter svenska förhållanden.

Augsburgska bekännelsens apologi

När de lutherska ständerna vid riksdagen i Augsburg framlagt sin bekännelseskrift, vidtog en tid av förhandlingar, under vilka Melanchton var villig till stundom ganska långt gående eftergifter. En fraktion inom det romerska lägret vägrade emellertid att diskutera möjligheten av ett samgående, och flera av de lutherska ständerna tog avstånd från den av Melanchton bedrivna samförståndspolitiken. Om möjligen de protestantiska ständerna av kallelsen till riksdagen hade trott, att de romerska motståndarna skulle framlägga en liknande skrift med deras mening och ståndpunkt, varefter en diskussion skulle kunna förekomma, blev de besvikna. I stället börjar man på den romerska sidan att förbereda en vederläggning av den lutherska bekännelseskriften. En kommission, bestående av 20 delegater under ledning av den påvlige delegaten Campeggi, utarbetade en omfattande och hätsk vederläggning. Som författare till den har i första rummet Johan Eck anlitats. Kejsaren var emellertid icke nöjd med denna skrift. Den var alltför omfattande, och genom sin hätskhet skulle den kunna motarbeta hans planer att med lämpor vinna dem av ständerna, som hade försvurit sig till den lutherska läran. En genomgripande revision av det framlagda förslaget till vederläggning, vilket fått titeln Catholica responsio, blev därför nödvändig. Denna överarbetning förelåg färdig den 3 augusti och kallades Responsio Augustanae confessionis, men fick av protestanterna namnet Confutatio pontifica.

Denna motskrift förelästes inför ständerna i samma sal, i vilken Augustana tidigare blivit uppläst. Det anmärkningsvärda var, att den framlades i kejsarens namn och alltså hade karaktären av ett kejserligt domslut i lärofrågan. Den kunde alltså inte betraktas som ett inlägg från den romerska sidan för riksdagens vidare övervägande och prövning. De protestantiska ständerna nöjde sig emellertid inte med detta domslut. De önskade en diskussion och begärde därför ett exemplar av konfutationen. Kejsaren var tveksam men meddelade efter några dagar sitt beslut, att protestanterna skulle erhålla en avskrift av konfutationen. De skulle dock inte få utlämna dokumentet till andra, och skulle inte få ingå i svaromål. De skulle få avskriften för att de bättre skulle kunna se, i vilka stycken de hade gjort sig skyldiga till villfarelser i sin bekännelse.

Protestanterna gick emellertid inte med på en sådan uppgörelse. Kejsaren fortsatte att, utan att uppge sin principiella inställning till den reformistiska rörelsen, söka nå samförstånd. Melanchton var benägen för nya eftergifter, men hans uppdragsgivare, som till en del inspirerades av Luthers reaktion mot denna efterlåtenhetens politik, insisterade på att det romerska genmälet skulle bemötas. Med ledning av de anteckningar från uppläsningen av konfutationen, som en deltagande protestant hade gjort, hade man redan påbörjat ett genmäle. Melanchton tog nu itu med en motskrift, som avsåg att bemöta konfutationen och som skulle utgöra en teologisk motivering för den framlagda bekännelsen. Vid ett sammanträde med riksdagen i slutet av september ville en talesman för protestanterna till kejsaren överlämna den av Melanchton författade försvarsskriften. Denne vägrade emellertid att mottaga den.

Vi vet numera inte hur denna skrift, som de lutherska ständerna ville överlämna till kejsaren till försvar av Augsburgska bekännelsen, exakt såg ut. Efter riksdagen överarbetade nämligen Melanchton ytterligare försvarsskriften. Han hade särskild anledning därtill, eftersom han då kunde arbeta inte blott med uppteckningar från den muntliga föreläsningen av konfutationen under riksdagen utan även med en avskrift av den upplästa texten. Först året därefter blev Melanchton färdig med sitt teologiska försvar av den bekännelse, som hade framlagts för riksdagen. Det publicerades tillsammans med Augustana i en latinsk version under första hälften av år 1531. På hösten samma år utkom en tysk översättning, utförd av Justus Jonas.

Apologien vann stor uppskattning i det protestantiska lägret och jämställdes med Augustana som evangelisk bekännelseurkund. Den intogs i Konkordieboken i den version, som den erhållit i den latinska och den tyska upplagan av år 1531.

Schmalkaldiska artiklarna

Det beslut, som riksdagen i Augsburg fattade den 19 november 1530, innebar ett nytt fördömande av protestantismen. Kejsaren kunde emellertid av politiska skäl inte genomföra en våldsaktion mot de evangeliska. Protestanternas position stärktes genom tillkomsten av Schmalkaldiska förbundet år 1531. Kejsaren tvingades att sluta ett vapenstillestånd med detta mäktiga förbund, vars främsta medlemmar var kurfursten av Sachsen och lantgreven av Hessen. Förbundets medlemmar erhöll försäkran om att de intill nästa konsilium inte skulle angripas eller förföljas för sin religions och tros skull.

Kejsaren inriktade nu sin religionspolitik på att få ett kyrkomöte till stånd och lyckades småningom intressera påven för denna tanke. Genom bullan Ad dominici gregis sammankallade påven Paul III ett allmänt kyrkomöte att sammankomma i Mantua den 23 maj 1537. Avsikten med detta kyrkomöte var att "icke blott utrota alla kätterier och villfarelser från Herrens vingård och förbättra kristenhetens seder utan även åstadkomma en universell fred bland de trogna". Kallelsen var direkt riktad mot protestantismen, och dess ledare hade nu att taga ställning till konsiliefrågan. Meningarna var delade. Sachsens kurfurste, Johan Fredrik den ädelmodige, som själv ställde sig avvisande till konsilieplanen, gav sina sakkunniga teologer och jurister i uppdrag att formulera artiklar i ämnet. Samtidigt anmodade han Luther att avfatta en skrift, i vilken han skulle framlägga alla de artiklar, som utgjorde kärnan i hans förkunnelse. I ett brev av den 11 december 1536 påminner kurfursten Luther om det uppdrag han fått att avgiva ett betänkande om huru långt man i fråga om läran för den kristna kärlekens och fridens skull i ansvar inför Gud och med gott samvete kunde göra eftergifter och vilka artiklar man ovillkorligen måste hålla fast vid.

På kurfurstens direkta uppdrag avfattade så Luther i december 1536 på kort tid ett betänkande. Han konfererade därvid enligt kurfurstens anvisning med några av protestantismens ledande teologer. Vid ett sammanträde den 28 december var utom Wittenbergteologerna Melanchton, Bugenhagen, Justus Jonas och Cruciger även Johan Agricola från Eisleben, Georg Spalatin från Altenburg och Nikolaus von Amsdorf från Naumburg närvarande. Man diskuterade ingående artiklarnas innehåll och form. Det slutliga resultatet underskrevs av konferensdeltagarna, varvid dock Melanchton reserverade sig mot ett uttalande om påvens primat. Den ireniske författaren till Augsburgska bekännelsen och dess Apologi ansåg, att man kunde erkänna påvens överhöghet, därest denne tillät evangeliets fria förkunnelse och motiverade sin ställning inte med hänvisning till gudomlig utan till mänsklig rätt.

Kurfursten, på vilkens uppdrag artiklarna tillkommit, avsåg att framlägga dem vid det förbundsmöte, till vilket han hade sammankallat medlemmarna av Schmalkaldiska förbundet till den 8 februari 1537. Hans plan var, att dessa artiklar då skulle antagas som en bekännelse vid sidan av Augsburgska bekännelsen och dess Apologi. Som förberedelse härför ville han, att Kursachsens teologer och präster före mötet skulle underskriva artiklarna. Endast en enda sachsisk präst försåg emellertid bekännelsen med sin underskrift. Vid förbundsmötet i Schmalkalden misslyckades sedan helt den kurfurstliga planen, då det aktstycke, som var avsett att bli ny protestantisk bekännelse, aldrig kom att framläggas.

Det visade sig nämligen, att det kurfurstliga förslaget fick ett mycket kallsinnigt mottagande. Ombuden, som i förväg inte var underrättade om planen och saknade kännedom om utkastet till bekännelsen, förklarade att de inte hade fullmakt att företaga något i den vägen. Man borde inte heller nu diskutera, vilka eftergifter man kunde göra, vilket skulle kunna misstolkas av både vän och fiende. Dessutom stod man redan enig kring en bekännelse, nämligen den som man i Augsburg överlämnat till kejsaren. En väsentlig anledning till att kurfurstens plan misslyckades var att Luther blivit sjuk och därför inte kunde deltaga i förhandlingarna, varför planen inte kunde få hans auktoritativa stöd. Melanchton var då självskriven att taga den teologiska ledningen och lyckades genom intriger få hela frågan avskriven. Luthers frimodigt skrivna artiklar var inte ägnade att tjäna någon efterlåtenhetens politik.

Mycket oegentligt har därför denna bekännelseskrift fått namnet Schmalkaldiska artiklarna. De blev aldrig antagna vid förbundsmötet i Schmalkalden. Aktstycket kom visserligen omedelbart efter mötet att undertecknas av många av de närvarande teologerna. Därigenom fick emellertid inte artiklarna karaktären av officiell bekännelse. De angavs blott vara ett uttryck för deras personliga övertygelse. Till det vilseledande namnet har f.ö. Luther själv bidragit. Kriget mellan den tyske kejsaren och Frankrike lade hinder i vägen för det kyrkomöte, vartill påven hade sammankallat till den 23 maj 1537. Året därpå föreföll det emellertid som om ett kyrkomöte skulle kunna komma till stånd inom en snar framtid. Detta gav Luther anledning att år 1538 utge artiklarna under titeln "Artiklar, vilka skulle av oss hava överlämnats på det allmänna kyrkomötet i Mantua eller var det eljest skulle hava hållits". I företalet till denna skrift, som ofta har kallats Luthers andliga testamente, omtalar Luther, att han fått uppdraget att skriva dessa artiklar av sin kurfurste. "I enlighet härmed har jag sammanställt dessa artiklar och överlämnat dem till de våra. Dessa hava ock antagit dem och enhälligt bekänt sig till dem och beslutat att offentligen frambära och överlämna dem såsom vår tros bekännelse, då påven skulle med de sina drista sig att hålla ett rätt, fritt kyrkomöte." Luther gör sig här skyldig till ett historiskt misstag. Artiklarna blev ju aldrig officiellt antagna av förbundsmötet i Schmalkalden. Man brukar förklara Luthers felaktiga påstående med att han, som av sjukdom hade varit förhindrad att deltaga i förhandlingarna, inte var ordentligt underrättad om vad som hade passerat och av de många underskrifterna förletts att tro, att bekännelseförslaget hade blivit antaget. I den tryckta upplagan har Luther gjort några betydelsefulla tillägg om mässan, skärselden, anropandet av helgonen, boten och bikten, varjämte han i många fall skärpt formuleringarna i antiromersk riktning.

Luther själv har alltså bidragit till att denna bekännelse kom att gå under namn av Schmalkaldiska artiklarna. Denna beteckning förekommer dock inte på de upplagor, som han själv ombesörjde. Skriften blev mycket populär och i flera kyrkor snart jämställd med Augsburgska bekännelsen och dess Apologi. I en upplaga av år 1553, ombesörjd av hovpredikanterna J. Stoltz och J. Aurifaber, förekommer för första gången beteckningen Schmalkaldiska artiklarna. Under detta namn kom artiklarna att inflyta i Konkordieboken, vars tyska text bygger på 1553 års upplaga. Broocmans svenska översättning och de utgåvor av Konkordieboken, som utgår från denna, följer givetvis den tyska förlagan. Den översättning, som lämnas i föreliggande upplaga av bekännelseskrifterna, utgår från Luthers egen originalhandskrift, kompletterad med den av Luther själv år 1538 av trycket utgivna upplagan.

Om påvens makt och överhöghet

Vid sammankomsten i Schmalkalden i februari 1537 framkom ett förslag om att mötet skulle göra ett uttalande angående påvens makt och myndighet. Som i det föregående omnämnts hade man av kyrkopolitiska skäl underlåtit att uttala sig härom i Augsburg. Denna dogmatiskt och kyrkopolitiskt betydelsefulla fråga kunde man emellertid inte i längden gå förbi, allraminst inför tanken på ett kommande allmänt kyrkomöte. En teologkommission fick också förbundsmötets uppdrag att utarbeta ett förslag till uttalande om påvemakten. I själva verket kom Melanchton ensam att svara för författarskapet. Hade denne under det tidigare arbetet med den bekännelseskrift, som skulle komma att gå under namnet Schmalkaldiska artiklarna, reserverat sig mot alltför skarpa uttalanden i denna fråga, så skrev han nu under intryck av den antipapistiska stämning, som rådde vid förbundsmötet, en frimodig skrift, som var skarpare och mera utmanande än vad denne fridsamme teologs uttalanden vanligen var. Melanchton var färdig med sitt arbete den 17 februari, då skriften antogs av teologerna. Några dagar därefter förelades den för förbundsmötet.

Melanchtons skrift, som hade den latinska titeln Tractatus de potestate et primatu papae, blev alltså antagen och gillad som ett komplement till Augsburgska bekännelsen och dess Apologi. Den latinska texten utkom i tryck först år 1540 tillsamman med några andra småskrifter av Melanchton. Året därpå utgavs en tysk översättning, som redan under förbundsmötet hade verkställts av Veit Dietrich. Längre fram kom av skilda skäl skriften alltid att tryckas i förbindelse med Schmalkaldiska artiklarna och betraktades som ett bihang till dessa. Konkordieboken följde i fråga om den tyska versionen en upplaga av år 1553. Den latinska Konkordieboken upptog en översättning av Veit Dietrichs tyska text, som man då trodde vara urtexten. I en upplaga av Konkordieboken 1584 hade man emellertid återgått till Melanchtons originaltext enligt 1540 års upplaga. Från denna text har även den svenska översättningen i denna upplaga utgått.

Luthers katekeser

De lutherska bekännelseskrifter, som hittills har omnämnts i denna inledning, är alla inställda i ett kyrkopolitiskt sammanhang. Luthers båda katekeser, som är de äldsta av de lutherska bekännelseskrifterna, är icke kyrkopolitiska dokument och har ej avsetts att vara bekännelseskrifter. De har tillkommit med tanke på den enkla folkliga undervisningen. Det visade sig snart att präster och lekmän behövde teologisk vägledning för att reformationens verk skulle bevaras och befästas. Den evangeliska rörelsen hade inte blott att möta det hårda motståndet från det romersk-katolska lägret. Dess andliga ledare stod också inför svåra inre problem. De s.k. svärmandarna hade, t.o.m. i reformationens födelseort och starkaste fäste, Wittenberg, sökt genomföra en reformation av kyrkan efter andra linjer än dem Luther och Melanchton hade sökt följa. Det stora bondeupproret inspirerades till en del av en kristendomsförkunnelse, som påstods hava utgått från reformationens tankar om den kristna friheten. Den väsentliga anledningen till att Luther skrev sina båda katekeser var, att en visitation i Sachsens kyrka hade uppdagat, att kunskapen i kristendomens huvudstycken var mycket bristfällig, inte blott bland lekmännen utan även hos prästerna.

De båda katekeserna skulle alltså fylla ett katekesiskt behov. I anslutning till medeltida tradition hade Luther redan innan brytningen med den romerska kyrkan skedde predikat över katekesiskt stoff. Katekesforskningen har kunnat uppvisa, att katekeserna, främst då den stora katekesen, direkt anknyter till predikningar, som Luther höll i Wittenberg åren 1528 och 1529.

Lilla katekesen publicerades under första hälften av år 1529 i form av tavlor eller plakat, avsedda att hängas upp på väggen. I januari utkom de tre första tavlorna med buden, trosartiklarna och Fader vår. Lärostyckena om dop och nattvard kom i mars samma år. Någon tid därefter utgavs ytterligare några plakat, innehållande morgon- och aftonböner, bordsböner och hustavla. I bokform kom Lilla katekesen ut i maj månad. Två år därefter utgav Luther en reviderad upplaga, i vilken han mellan huvudstyckena om dopet och nattvarden hade inskjutit ett kapitel om bikten. Traditionen i fråga om katekestrycken har sedan varit växlande. Somliga katekeser utgår från 1529 års tryckta upplaga med dess fem huvudstycken. Så gör den officiella svenska versionen, som antogs av 1929 års kyrkomöte och fastställdes av Kungl. Maj:t 1930. Konkordieboken ansluter sig till 1531 års text med dess sex huvudstycken.

Luthers utförligare kateketiska undervisning, avsedd till hjälp för predikanter och folkets lärare, utkom i april 1529 och bar titeln Tyska katekesen. Först senare kom beteckningen Stora katekesen att användas. Sedan de båda katekeserna i Konkordieboken kallats Lilla och Stora katekesen, har dessa av Luther aldrig brukade beteckningar blivit de vanliga.

Katekeserna gjorde ett snabbt segertåg i den lutherska världen. I de renlärighetsstrider, som efter Luthers död upptog den lutherska kristenheten, blev det vanligt att åberopa katekeserna som auktoriteter i trosfrågorna. De fick småningom symboliskt anseende och upptogs på 1560-talet i de olika ländernas Corpora doctriane. Av särskild betydelse för utvecklingen har varit, att de reformerta i den år 1563 tillkomna Heidelbergkatekesen fick en religiös programskrift av bekännelsekaraktär. När katekeserna upptogs i Konkordieboken var detta en bekräftelse av ett faktiskt förhållande. Konkordieformelns författare motiverar åtgärden genom att förklara att katekeserna är att anse "såsom den lekmannabibel, vari allt finnes sammanfattat, vilket utförligt behandlas i den heliga Skrift och som en kristen behöver veta för sin själs salighet".

Konkordieformeln

"Efter den högt upplyste gudsmannen doktor Martin Luthers saliga död följde emellertid – såsom bekant – farliga och betryckta orostider för vårt älskade tyska fädernesland. Under detta sorgliga tillstånd, då all ordnad styrelse var stadd i upplösning, var människosläktets fiende ivrigt verksam att utså sin säd, nämligen falsk lära och oenighet, och i kyrkor och skolor uppväcka en skadlig och förargelseväckande splittring, förfalska Guds ords rena lära, sönderslita den kristna kärlekens och endräktens band samt därigenom på ett kännbart sätt förhindra det heliga evangeliets framgång. På grund härav ha den gudomliga sanningens vedersakare tagit sig före att bringa våra skolor och kyrkor i vanrykte, men överskyla sina egna villfarelser och draga de stackars förvillade samvetena bort från kännedomen om den rena evangeliska läran samt göra dem desto mera benägna att kvarstanna under det påvliga okets tvång eller omfatta andra mot Guds ord stridande villfarelser."

Med dessa ord beskriver Konkordiebokens företal den politiska och teologiska bakgrunden för Konkordieformeln och hela det endräktsverk som resulterade i Konkordiebokens tillkomst. En ytterst komplicerad historia är därmed antydd. Utan att nämna några namn tar Konkordieformeln avstånd från en rad personer och riktningar, som under tiden efter Luthers död hade framträtt med åsikter, som ansågs avvika från den lutherska läran och från den trosståndpunkt, som hade formulerats i Augsburgska bekännelsen. Så vänder sig Konkordieformeln mot den åskådning, som i förment trohet mot Luther hade gjort gällande att synden tillhörde människans substans. Den hävdar, att de teologer som förklarat att människans vilja i någon mån kunde medverka till frälsningen, hade förfallit till synergistiskt kätteri. När Konkordieformeln talar om trons rättfärdighet sker det under uppgörelse med en tolkning av rättfärdiggörelseläran, enligt vilken rättfärdiggörelsen innebär att människan realt erhåller ett nytt väsende. Den söker avgränsa den lutherska åskådningen om förhållandet mellan tro och gärningar, såväl från den uppfattning, som gjort gällande att de goda gärningarna är nödvändiga för saligheten, som från den tolkningen av den lutherska läran, som hävdat att gärningarna var skadliga för saligheten. Genom dessa här nämnda och andra liknande deklarationer söker Konkordieformeln råda bot mot den villervalla, som inträtt efter Luthers död.

Melanchtons fortsatta försök att medla å ena sidan inom protestantismen mellan lutherdom och kalvinism, å andra sidan mellan protestantisk och romersk-katolsk åskådning kunde inte ske utan avsteg från den lutherska position, som han själv en gång intagit och vars formulering han en gång givit på riksdagen i Augsburg. När Melanchton så i det kyrkopolitiska spelet genom det s.k. Leipzig-interim år 1548 gjorde så vittgående modifikationer av den lutherska ståndpunkten, att arvet från Luther var i fara, restes ett kraftigt motstånd mot honom och hans anhängare, de s.k. filippisterna. Under ett par årtionden fördes en häftig kamp mellan filippister och gnesiolutheraner (äktlutheraner). Till tragiken i denna bittra strid hör att ingen av de kämpande riktningarna helt hade tillgodogjort sig Luthers reformatoriska budskap.

Det kyrkopolitiska läget komplicerades därav att genom religionsfreden i Augsburg 1555 religiös frihet hade tillförsäkrats de ständer, som bekände sig till Confessio Augustana. Vilka kunde med rätt åberopa denna bekännelse? Det blev en angelägenhet av yttersta vikt att fastslå innebörden av denna bekännelse. Gnesiolutheranerna hävdade att filippisterna icke med skäl kunde åberopa sig på Augsburgska bekännelsen. Furstarna i de länder, där protestantismen hade fått fäste, förde en energisk politik i syfte att härom komma till politiskt samförstånd och teologisk endräkt, att få slut på de inre stridigheter, som syntes äventyra reformationsverket och den vunna friheten.

Förtjänsten av endräktsverkets framgång får till stor del tillskrivas den berömde Württembergteologen Jakob Andreae, som med sin furstes stöd och på hans uppdrag ägnade ett mångårigt, energiskt arbete åt uppgiften att ena och samla lutherdomen. Bland de många teologer, som tog verksam del i detta arbete, framträdde särskilt Martin Chemnitz och Nicolaus Selneccer. Andreae insåg ganska snart att det skulle vara fåfängt att för saken vinna de rent kalvinistiska riktningarna och de konsekventa filippisterna. Han riktade sin strävan på att söka sammanföra de skilda lutherska fraktionerna i en gemensam bekännelse. Uppgiften var ingalunda lätt, eftersom många länder redan hade fixerat sina läroståndpunkter i samlingar av bekännelsedokument, bland vilka icke blott den oförändrade Augsburgska bekännelsen utan även Augustana variata med dess inbjudan till såväl kalvinism som filippism kunde förekomma.

År 1573 publicerade Andreae en endräktsskrift i form av sex predikningar om striderna mellan teologerna av den Augsburgska konfessionen. Den teologiska fakulteten i Tübingen godkände denna skrift och förordade, att de kyrkliga myndigheterna även i Braunschweig skulle antaga skriften som en endräktsformel. Under den fortsatta diskussionen kom man emellertid överens om att predikoformen inte var lämplig för ett kyrkopolitiskt dokument av denna karaktär. Andreae utarbetade då en skrift, som blev färdig i november 1573 och kom att få beteckningen Schwäbische Konkordie. Denna sändes sedan "på remiss" till Braunschweig där bl.a. Chemnitz tog hand om den och företog rättelser och tillägg. Denna s.k. Schwäbisch-Sächsische Konkordie, som godkändes av präster och teologer i Braunschweig, Mecklenburg och några nordtyska grevskap, blev emellertid sedan inte accepterad i Württemberg. Där var man kritisk mot de många citaten av Melanchton, vilka inte ansågs vara entydiga. Genom ett nytt initiativ av bl. a. de världsliga herrarna i Württemberg och Baden åstadkom några teologer i januari 1576 en omarbetning av Schwäbisch-Sächsische Konkordie, i vilken man hade strukit Melanchton-citaten och i stället infört hänvisningar till Luther. Denna nya skrift erhöll namnet Maulbronnformeln efter den plats, där teologkonferensen hade ägt rum.

Från dessa båda endräktsskrifter, Schwäbisch-Sächsische Konkordie och Maulbronnformeln, kunde man sedan utgå vid ett konvent i Torgau i slutet av maj 1576, vid vilket Andreae var den drivande och inspirerande kraften. Efter ingående överläggningar åstadkom man vid denna mycket representativa teologkonferens en konkordieskrift, som vanligen kallas Torgisches Buch. Denna skrift sändes sedan ut till de olika landskyrkorna, vilkas teologer uppmanades att inkomma med önskemål och anmärkningar. Det visade sig att inte heller denna formel kunde bli mera allmänt antagen utan formella och sakliga ändringar. De rättrogna lutheranerna ansåg, att den inte tillräckligt eftertryckligt tog avstånd från Melanchton. De som var inspirerade av filippismen ondgjorde sig över den fördolda kritik mot Melanchton, som man menade sig kunna upptäcka i skriften. Ytterligare bearbetningar blev alltså nödvändiga, i vilka förut nämnda teologerna Andreae, Chemnitz och Selneccer tog verksam del. Slutligen kunde dessa med hjälp av andra teologer efter en konferens i klostret Bergen nära Magdeburg i maj 1577 åstadkomma en samlande formel. Denna, den s.k. Bergisches Buch, kom att gå till historien under namn av Konkordieformeln. Den överlämnades den 28 maj 1577 till kurfurst August av Sachsen, som sedan vidtog nödvändiga politiska och diplomatiska åtgärder för att få den antagen av så många som möjligt. Tre kurfurstar, 20 andra furstar, 24 grevar, 4 friherrar och 29 riksstäder jämte dem tillhörande prästerskap och lärarkårer, tillsamman utgörande två tredjedelar av det ständertal, som anslutit sig till Augsburgska bekännelsen, undertecknade den nya endräktsformeln.

Konkordieformeln avfattades på tyska. Den första officiella upplagan utkom den 25 juni 1580. Efter några omstridda latinska översättningar utkom under Chemnitz' ledning en latinsk version 1584, som fick officiell karaktär. Den första svenska översättningen ingår i Concordia pia av år 1730.

Uppsala mötes beslut

Det har förut framhållits att den svenska kyrkan genom Uppsala mötes beslut 1593 fick Augsburgska bekännelsen som sin grundläggande konfessionella urkund. Det är inte nödvändigt att här närmare redogöra för mötets orsaker och förlopp. Så mycket behöver blott sägas, att då man dekreterade att mötets beslut skulle publiceras och att det sedan kom att ingå i den följande år utgivna Confessio fidei, så ville man därmed ange mötesbeslutets karaktär av bekännelse. Svenska kyrkan hade ditintills saknat skrifter av symbolisk karaktär. Reformationens och motreformationens århundrade är bekännelsebildningens tid. Det ena landet efter det andra fastställde officiellt sin kristna bekännelse. Uppsala möte uppbars av en tydlig strävan, särskilt markerad av prästerskapet, att angiva svenska kyrkans konfessionella egenart. För att en bekännelse skulle bli förpliktande, fordrades dock att den skulle antagas av alla ständer. Så hade man förfarit vid riksdagen i Augsburg. Konkordieformeln blev bekännelseskrift genom att de lutherska ständerna antog och underskrev densamma. För att ge mötesbeslutet karaktären av en förpliktande bekännelse utsändes det därför för antagande och underskrift landet runt. Hela riket slöt upp kring den nya bekännelsen. Det var en representativ samling som satte sitt namn under beslutet: hertig Karl, hertig Gustav av Sachsen, 14 riksråd, 7 biskopar, 218 adelsmän, 137 ämbetsmän, 1556 präster, därjämte borgmästare och råd i 26 städer och 197 landskap och härader.


Företal till Konkordieboken
Översättning av Hjalmar Lindroth
Vi undertecknade, kurfurstar, furstar och ständer i det heliga tysk-romerska riket, som stå på den Augsburgska bekännelsens grund, tillsäga alla och envar, som komma att läsa denna vår skrivelse, efter vars och ens stånd och värdighet vår tillbörliga tjänst, förbundenhet, nådiga hälsning och välbevågenhet ävensom vår underdånigaste, underdåniga och beredvilliga hörsamhet och göra härmed följande veterligt.

På det yttersta i denna förgänglighetens tidsålder har Gud i sin omätliga kärlek, nåd och barmhärtighet mot människosläktet låtit för det tyska folket, vårt kära fädernesland, ljuset av sitt evangelium och sitt allena saliggörande ord uppenbaras och lysa fram rent, klart och oförfalskat ur det påvliga vantrosmörkret. Sedan på grund av de heliga profetiska och apostoliska skrifterna en kort bekännelse avfattas på tyska och latin och av våra fromma kristna förfäder överlämnats på riksdagen i Augsburg år 30 till kejsar Karl V, högt aktad i åminnelse, samt där upplästs för rikets alla ständer och därefter publicerats och kringspritts överallt i hela kristenheten, hava våra kyrkor och skolor i de viktigaste skiljolärorna gent emot påvedömet och varjehanda sekter anslutit sig till denna bekännelse såsom till sin tros symbol i denna tid. De ha i kristlig endräkt utan split och vankelmod hållit sig till den och åberopat sig på den samt stadigt hållit fast vid den däri innehållna, i den heliga Skrift fast grundade och i de beprövade gammalkyrkliga symbola korteligen framställda läran såsom den enda, som av ålder varit trodd i den allmänneliga, renläriga kristna kyrkan och gent emot mångahanda kätterier och irrläror tid efter annan blivit en tillämpad och på nytt förvärvad allmännelig kristen tro.

Efter den högt upplyste gudsmannen doktor Martin Luthers saliga död följde emellertid – såsom bekant – farliga och betryckta orostider för vårt älskade tyska fädernesland. Under detta sorgliga tillstånd, då all ordnad styrelse var stadd i upplösning, var människosläktets fiende ivrigt verksam att utså sin säd, nämligen falsk lära och oenighet, och i kyrkor och skolor uppväcka en skadlig och förargelseväckande splittring, förfalska Guds ords rena lära, sönderslita den kristna kärlekens och endräktens band samt därigenom på ett kännbart sätt förhindra det heliga evangeliets framgång. På grund härav ha den gudomliga sanningens vedersakare tagit sig före att bringa våra skolor och kyrkor i vanrykte, men överskyla sina egna villfarelser och draga de stackars förvillade samvetena bort från kännedomen om den rena evangeliska läran samt göra dem desto mera benägna att kvarstanna under det påvliga okets tvång eller omfatta andra mot Guds ord stridande villfarelser.

Ehuru vi intet hellre sett och enträget bett till den Allsmäktige om än att våra kyrkor och skolor skulle bliva bevarade i Guds ords lära och i kärlekens kristliga endräkt samt såsom i doktor Luthers tid styras och förkovras kristligt och väl efter Guds ords anvisning, så har det gått på samma sätt som på de heliga apostlarnas tid: såsom falska lärare då införde en förvänd lära i de kyrkor, där apostlarna själva förkunnat Guds rena och klara ord, så har samma hemsökelse nu gått över våra kyrkor för vår och den vrånga världens obotfärdighets och synds skull.

Därför ha vi aktat på det uppdrag och ämbete, som Gud givit oss, och sökt att inom våra länder och områden med all flit göra slut på de falska och förföriska läror, som införts dit och som där med tiden alltmer gripit omkring sig, ävensom tillse att våra undersåtar icke måtte avvika från, utan förbliva på den gudomliga sanningens rätta väg, som de en gång lärt känna och som de bekänt sig till. I enlighet därmed hava våra hedervärda fäder ävensom några av oss i Frankfurt am Main år 58 vid den vid nämnda tillfälle hållna kurfurstedagen enats om ett (kristligt) "avsked" och beslutat samlas till ett allmänt möte för att efter behov vänskapligt dryfta en del frågor, beträffande vilka våra motståndare totalt misstolkat oss och våra kyrkor och skolor.

Därefter hava våra saliga fäder och åtskilliga av oss sammankommit till Naumburg i Thüringen, där framlagt den förut nämnda Augsburgska bekännelsen, som på den stora riksdagen i Augsburg år 30 överlämnades till kejsar Karl V, och åter endräktigt underskrivit denna kristna bekännelse, som har sin grund i Guds oföränderliga ords och sannings vittnesbörd, för att – vad på oss ankommer – i framtiden varna och skydda våra efterkommande för oren, falsk och mot Guds ord stridande lära. Därmed hava vi inför hans Kejserliga Majestät av tysk-romerska riket, vår allernådigaste herre, och för övrigt inför alla och envar betygat och bevisat, att vi icke alls haft för avsikt att antaga, försvara eller utbreda en annan eller ny lära, utan med Guds hjälp stadigt hålla fast vid den sanning, som vi i Augsburg år 30 bekänt oss till. Härigenom skulle – det var vårt hopp och vår tillförsikt – icke blott motståndarna till den rena evangeliska läran upphöra med sina grundlösa beskyllningar och smädelser mot oss, utan även välsinnade människor genom detta återupprepande av vår bekännelse påminnas om och eggas till att med så mycket större allvar efterforska sanningen i Guds allena saliggörande ord, giva det sitt bifall och utan ytterligare strid och tvist fasthålla och förbliva därvid till sina själars eviga välfärd och salighet.

Trots detta ha vi med tungt hjärta nödgats göra den erfarenheten, att denna vår förklaring och upprepning av vår förut avlagda bekännelse föga beaktats av våra motståndare och att vi och våra kyrkor härigenom icke befriats från det utspridda förtalet. Fastmer har det, som vi sålunda i god mening gjort, av motståndarna till oss och vår kristna tro åter och åter upptagits och tolkats så, som om vi vore så ovissa i vår tro och bekännelse och hade förändrat dem så mycket och så ofta, att varken vi själva eller våra teologer visste, vilken den rätta en gång överlämnade Augsburgska bekännelsen vore. Genom detta grundlösa påstående skrämmas och vändas många fromma hjärtan bort från våra kyrkor och skolor, från vår lära, tro och bekännelse. Därtill har även den olyckan inträffat, att man under åberopande av den meromnämnda Augsburgska bekännelsen här och var insmugglat i kyrkorna och skolorna motståndarnas lära om Kristi lekamens och blods heliga sakrament och andra villfarelser.

Då några gudfruktiga, fridsälskande och lärda teologer märkt detta, ha de kommit till insikt om att dessa falska beskyllningar och de dagligen alltmera utbredande stridigheterna icke bättre kunde motverkas än därigenom, att man med stöd av Guds ord grundligt och ingående belyste och avgjorde alla lärostrider samt utpekade och förkastade all falsk lära, samtidigt som man klart bekände den gudomliga sanningen. Härigenom skulle motståndarna på ovederläggliga grunder bringas till tystnad, men enfaldiga och fromma hjärtan få en riktig och klar vägledning, huru de skulle förhålla sig i denna strid, och i framtiden bliva genom Guds nåd bevarade för falsk lära.

Därför ha nämnda teologer först i utförliga skrifter sökt att med stöd av Guds ord sinsemellan tydligt och riktigt för sig klargöra, på vad sätt man – utan att rubba den gudomliga sanningen – skulle kunna bilägga och undanskaffa de nämnda förargelseväckande söndringarna och därigenom beröva motståndarna varje skenbar grund till klander. Därefter ha de tagit fram de omstridda artiklarna och med Gud för ögonen betraktat, övervägt och förklarat dem och avfattat en skrift om huru de uppkomna stridigheterna vore att bilägga på ett kristligt sätt.

Sedan underrättelser om detta kristliga företag inkommit till oss, ha vi icke blott högeligen samtyckt till det, utan även ansett oss skyldiga på grund av vårt dragande kall och vårt oss av Gud givna ämbete att med kristet allvar och nit understödja detsamma.

För att befordra enighet i läran mellan de kristna hava vi, kurfurste av Sachsen m.m., med råd och bistånd av några andra kurfurstar och furstar, som äro av samma trosbekännelse som vi, sammankallat till Torgau år 76 ett mindre antal ansedda, renläriga, erfarna och lärda teologer. De hava i kristlig anda förhandlat med varandra om de omstridda läropunkterna och om nyss nämnda förlikningsförslag, som för dessas skull skriftligen avfattats. Sedan nämnda teologer med bön till Gud till hans ära och med den helige Andes särskilda hjälp tagit saken i moget övervägande, ha de i sin tur med flit och omsorg i god ordning sammanfattat i en skrift allt, som hör hit och synts vara av nöden. Denna skrift har sedan översänts till åtskilliga kurfurstar, furstar och ständer av den Augsburgska bekännelsen med anhållan, att deras furstliga högheter och ständerna måtte låta sina främsta teologer med synnerligt allvar och kristlig nitälskan genomläsa och noggrant överväga densamma samt därefter skriftligen avfatta sina förklaringar och anmärkningar och oförbehållsamt i alla avseenden meddela oss sina råd och meningar.

Sedan dessa infordrade utlåtanden inkommit, visade det sig, att i dem varjehanda kristliga, nyttiga och nödvändiga erinringar gjorts angående sättet, huru den kristna läran, som framställts i den av oss översända skriften, skulle kunna med stöd av Guds ord skyddas för alla farliga missförstånd, så att icke i framtiden oren lära skulle kunna döljas därunder, utan en ren och klar framställning av sanningen måtte kunna överlämnas åt våra efterkommande. På grund härav har slutligen ovannämnda Formula för kristen Concordia, såsom den härefter följer, avfattats.

Därefter ha några av oss – på grund av särskilda hinder har det hittills icke varit möjligt för oss alla – låtit alla teologer, präster och lärare i resp. länder och områden taga del av denna formel – artikel efter artikel – samt erinrat och manat dem att flitigt och noggrant överväga den däri meddelade läran.

Sedan dessa funnit denna förklaring över de stridiga läropunkterna i överensstämmelse först och främst med Guds ord och sedan även med den Augsburgska bekännelsen, hava de, vilka som ovan nämnts fått den sig förelagd, med glädje och innerlig tacksamhet till Gud av fri vilja och efter moget övervägande antagit, godkänt och underskrivit denna Konkordiebok såsom den rätta kristna tolkningen av den Augsburgska bekännelsen och med hjärta, mun och hand offentligen betygat detta. Därför kallas och är denna kristna förlikningsskrift en endräktig och enhällig bekännelse, omfattad icke blott av några få av våra teologer, utan av samtliga präster och lärare i våra länder och områden.

Nu ha förutnämnda "avsked", vilka i god mening av våra fäder och oss uppsats i Frankfurt am Main och Naumburg, icke blott förfelat sitt syfte att åstadkomma kristlig endräkt utan till och med kommit att av somliga användas som stöd för deras egen villolära. Vi hade dock aldrig kunnat tänka oss eller ana, att vi genom nämnda överenskommelse skulle ge upphov till, överskyla eller stödja någon ny falsk och vilseledande lära eller i det minsta anses avvika från den år 30 överlämnade Augsburgska bekännelsen. Då nu emellertid det sagda inträffat och vi – så många av oss som voro närvarande vid förhandlingarna i Naumburg – förbehållit oss rätten och påtagit oss förpliktelsen att, så snart någon i framtiden angrepe vår bekännelse eller när helst det vore nödvändigt, närmare utveckla och förklara densamma, hava vi såsom ett slutgiltigt vittnesbörd om vår innersta övertygelse i kristlig endräkt enat oss om den här åsyftade Konkordieboken och om upprepandet av vår kristna tro, och bekännelse. Nu skulle ingen – det var vår avsikt – vilseledas genom våra motståndares grundlösa beskyllning, att vi själva icke skulle veta, vilken den rätta Augsburgska bekännelsen vore, utan både de nu levande och våra kära efterkommande borde äga klart och grundligt besked och slutgiltig visshet om vilken den kristna bekännelse är, som vi och våra länders kyrkor och skolor hittills alltid bekänt och åberopat. I detta syfte ha vi näst efter Guds rena, ofelbara och oföränderliga ord bekänt oss endast och allenast till den Augsburgska bekännelse, som överlämnats till kejsar Karl V år 30 vid den stora riksdagen i Augsburg, sådan den föreligger i våra saliga fäders arkiv, vilka själva på bemälda riksdag överlämnat den till kejsar Karl V, och sådan den av trovärdiga män med stor noggranhet jämförts med det riktiga, till kejsaren överlämnade originalet, vilket förblivit i det heliga (romerska) rikets förvar, varvid vår bekännelses både latinska och tyska text visade sig i allt överensstämma med originalet och icke innehålla någon annan bekännelse. På grund härav hava vi införlivat den nämnda år överlämnade bekännelsen med vår härefter följande förklaring och Konkordieboken, för att var man må kunna se, att vi icke ämna i våra länder, kyrkor och skolor fördraga någon annan lära än den, som i Augsburg år 30 en gång blivit bekänd av förutnämnda kurfurstar, furstar och ständer. Vid denna vilja vi också med Guds hjälp förbliva till vår saliga död och så med frimodigt hjärta och gott samvete träda inför vår Herres Jesu Kristi domstol. Härefter hoppas vi, att våra motståndare framledes skola skona oss ävensom våra kyrkor och dessas tjänare för sådana anklagelser och beskyllningar som att vi skulle vara ovissa i vår tro och därför nästan varje år eller månad skulle komma med en ny bekännelse.

Vad sedan beträffar den andra upplagan av den Augsburgska bekännelsen, som även omnämnes i förhandlingarna i Naumburg, hava vi funnit – vilket för övrigt är allmänt känt – att somliga understått sig att använda vissa uttryck i denna andra upplaga till täckmantel för sin villfarelse om den heliga nattvarden och för annan falsk lära. De hava vidare i från trycket utgivna skrifter velat inbilla enkelt folk sådana falska läror, ehuru dessa uttryckligen förkastats i den i Augsburg överlämnade bekännelsen och meningen i de använda uttrycken icke ger stöd åt sådana läror. Därför hava vi härmed velat offentligen betyga och förklara, att vår vilja och mening varken då eller någonsin eljest varit att överskyla, bemantla eller såsom med den evangeliska läran överensstämmande godkänna falska och orena lärosatser, som man velat inlägga i nämnda uttryck. Likaledes ha vi aldrig uppfattat eller förstått denna andra upplaga såsom stridande mot den första i Augsburg överlämnade bekännelsen. Ej heller ha vi velat förkasta eller fördöma andra nyttiga skrifter av Philipp Melanchthon eller av Brenz, Urbanus Regius, Pomeranus m.fl., så vitt de överensstämma med Konkordieformelns läronorm.

Ehuru några teologer, i likhet med en gång Luther själv, under förhandlingarna om den heliga nattvarden av motståndarna mot sin vilja drogos in i striden om de båda naturernas personliga förening i Kristus, förklara våra teologer, som representera Konkordiebokens åskådning och den däri inbegripna läronormen, att det är vår och denna boks ständigt fasthållna mening, att de kristna i fråga om Herrens nattvard icke skulle visas till någon annan grund än Kristi testamentes instiftelseord. Då Kristus är allsmäktig och sannfärdig, kan han fullgöra, vad han förordnat och lovat i sitt ord. Och när de kristna utan att låta sig anfäktas fasthålla vid denna grund, inlåta de sig icke i tvister om andra grunder, utan hålla sig i enfaldig tro till Kristi enkla och klara ord, vilket är säkrast och för lekmännen mest uppbyggligt, enär de icke kunna begripa lärotvisterna härom. Men om våra motståndare angripa denna vår enfaldiga tro och mening om Kristi instiftelseord och kalla den otro och förebära, att den skulle strida mot vår kristna tros artiklar och sålunda vara osann och falsk, skall en rätt förklaring av nämnda trosartiklar uppenbart och klart visa, att denna vår enfaldiga uppfattning av Kristi ord icke står i strid med desamma.

Beträffande vissa uttryck och talesätt, vilka brukas om det majestät, som tillkommer den mänskliga naturen i Kristi person och varigenom denna blivit upphöjd och satt på Guds högra sida, säges här detta: Kristi mänskliga natur är allsmäktig, allvetande, allestädesnärvarande o.s.v. För att nu undvika varje missförstånd och anstöt, emedan fackordet "abstractum" icke användes på ett entydigt sätt av lärarna i skolorna och kyrkorna, förklara våra teologer med tydliga och klara ord, att nämnda gudomliga majestät icke tillkommer Kristi mänskliga natur med bortseende från hans persons enhet och att den mänskliga naturen icke heller i sig själv – för att använda teologiska skoltermer – essentialiter, formaliter, habitualiter och subjective har det gudomliga majestätet. Ty om man lärde på det sättet, skulle den gudomliga och den mänskliga naturen och deras egenskaper sammanblandas med varandra och den mänskliga naturen till sitt väsen och sina egenskaper likställas med den gudomliga och sålunda själv upphävas. Nej, den mänskliga naturen har gudomligt majestät ratione et dispensatione hypostaticae unionis, såsom de gamla kyrkofäderna säga, d.v.s. på grund av personens enhet, vilket är ett outgrundligt mysterium.

Vad beträffar det fördömande, ogillande och förkastande av falsk och oren lära – särskilt i fråga om Herrens nattvard – som vi i denna förklaring och grundliga utredning av de omstridda artiklarna varit nödgade att uttryckligt och klart uttala, har det skett, för att var och en skulle taga sig till vara för sådan falsk lära, ävensom av andra oundgängliga motiv. Men det har icke varit vår vilja och mening att härmed åsyfta sådana personer, som i okunnighet fara vilse, men som ej bespotta Guds ords sanning, än mindre hela kyrkor inom och utom det heliga tysk-romerska riket. Nej, därmed förkastas egentligen endast de falska och vilseledande lärorna och dem, som halsstarrigt utbreda dessa samt bespotta sanningen – vilka vi på intet sätt ämna tåla i våra länder, kyrkor och skolor. Ty dylika läror stå i strid mot och äro oförenliga med Guds uttryckliga ord, varför de troende måste varnas för dem. Vi hysa alls intet tvivel om att det i de kyrkor, som ännu icke i alla stycken kommit till enighet med oss, finns många gudfruktiga, redbara människor, som vandra i hjärtats enfald, icke förstå saken rätt, men icke finna behag i smädelserna mot den heliga nattvarden, sådan den efter Kristi instiftelse utdelas i våra kyrkor och sådan den hos oss läres i enlighet med hans instiftelseord. Men de skola – det är vårt hopp – så snart de rätt undervisats i läran, med den helige Andes ledning tillsammans med oss och våra kyrkor och skolor vända sig till Guds ords ofelbara sanning. Inför Gud den allsmäktige och inför hela kristenheten betyga vi därför härmed, att vår mening och avsikt ingalunda är att genom denna kristna förlikningsskrift vålla stackars betryckta kristna människor svårighet och förföljelse. Ty såsom vi av kristlig kärlek hava stort medlidande med dem, så hysa vi av allt hjärta avsky mot deras förföljares raseri och vilja icke alls att över oss skall komma något av det blod, för vilket förföljarna helt visst på Herrens dag inför Guds stränga domstol skola stå till svars och avlägga räkenskap.

Vår mening och avsikt har, såsom förut sagts, städse varit den, att vi i våra länder, områden, skolor och kyrkor icke någon annan lära skulle förkunnas och utbredas än den, som är grundad i den heliga Skrift och innehålles i den Augsburgska bekännelsen och dess rätt förstådda Apologi, och att intet, som strider däremot, skulle tillåtas. I denna avsikt har föreliggande förlikningsskrift också blivit uppställd och avfattad. Därför vilja vi härmed ännu en gång betyga inför Gud och var man, att vi med föreliggande förklaring av de omstridda artiklarna icke velat avlägga någon ny eller annan bekännelse än den, som en gång överlämnades i Augsburg år 30 till kejsar Karl V, kristlig i åminnelse. Vi ha tvärtom velat hänvisa våra kyrkor och skolor först och främst till den heliga Skrift och de gammalkyrkliga symbola, men sedan också till den förutnämnda Augsburgska bekännelsen, och vi hava härmed velat framställa en allvarlig maning, att särskilt den ungdom, som fostras till kyrkans tjänst och heliga ämbete, må troget och flitigt undervisas häri, för att den rena läran och trosbekännelsen måtte med den helige Andes hjälp och bistånd bevaras och fortplantas till våra efterkommande ända till dess vår ende Frälsare och Saliggörare Jesus Kristus i härlighet kommer åter.

Vi äro sålunda i kraft av Guds ord genom profeternas och apostlarnas skrifter vissa om vår kristna tro och bekännelse och om det, som genom den helige Andes nåd blivit i våra hjärtan och kristna samveten stadfäst. Därjämte kräver nödvändigheten i högsta grad, att på grund av de många uppkomna villfarelserna med därav föranledda förargelseväckande strider och långvariga söndringar i Guds ord fast grundad förklaring framställes, vilken är i stånd att bilägga de uppkomna lärostriderna och enligt vilken man vet att skilja den rena läran från den falska, så att det icke står de oroliga och trätlystna människorna, som icke vilja bindas av någon bestämd läronorm, alldeles fritt att efter eget godtycke framkalla förargelseväckande lärostrider och införa och förfäkta orimliga villfarelser. Härav skulle intet annat följa än att den rätta läran helt fördunklas och går förlorad och att till eftervärlden ingenting annat överlämnas än osäkra meningar samt tvivelaktiga och omstridda fantasier och inbillningar. Vidare känna vi oss på grund av Guds befallning och vårt kall och ämbete pliktiga att för vår egen och våra undersåtars timliga och eviga välfärds skull göra och iakttaga allt, som kan vara ägnat att öka Guds ära, att utbreda hans allena saliggörande ord, att bereda lugn och ro åt våra kristna skolor och kyrkor och att giva stackars förvillade samveten nödvändig tröst och undervisning. Dessutom äro vi icke okunniga om att många redbara kristna av högre och lägre stånd innerligt längta och ivrigt trakta efter detta nyttiga kristna endräktsverk. Ända från begynnelsen av detta vårt arbete har vår avsikt och mening varit – såsom den alltjämt är – att icke för allmänheten hemlighålla eller fördölja detta gagnerika och nödvändiga endräktsverk eller att sätta den gudomliga sanningens ljus under skäppan eller bordet. På grund av alla dessa omständigheter ha vi icke längre velat uppskjuta eller fördröja utgivandet och offentliggörandet av detta arbete. Och vi tvivla ingalunda på, att alla fromma själar, som hava en rätt kärlek till den gudomliga sanningen och till en Gud behaglig kristen endräkt, med oss skola i kristen anda glädjas över detta nyttiga, högeligen nödvändiga kristna verk och icke försumma – vad på dem ankommer – att befordra Guds ära och allas eviga och timliga välfärd.

Slutligen vilja vi ännu en gång upprepa, att vi med detta endräktsverk icke velat framställa något nytt eller på något sätt, vare sig i sak eller form, avvika från den en gång av våra saliga fäder och oss erkända och bekända gudomliga sanningen, sådan den är grundad i de profetiska och apostoliska skrifterna och sammanfattad i de tre gammalkyrkliga symbola såväl som i den Augsburgska bekännelsen, som överlämnades år 30 till kejsar Karl V, huldrik åminnelse, samt i den därtill fogade Apologien, i Schmalkaldiska artiklarna och den högt upplyste doktor Luthers Stora och Lilla katekes. Vi vilja i stället med den helige Andes nåd endräktigt fasthålla och förbliva härvid och i enlighet härmed avgöra alla religionsstrider och därmed sammanhängande meningar. Likaså ämna vi och äro beslutna att leva i fred och endräkt med våra likar, det heliga tysk-romerska rikets kurfurstar och ständer, ävensom med andra kristna furstar - allt i enlighet med rikets författning och de särskilda fördrag, som vi ingått med dem, samt att visa var och en efter hans stånd all välvilja, tjänst och förbundenhet.

Så vilja vi ock i förtrolighet vidare komma överens om huru vi genom flitiga visitationer av kyrkor och skolor, genom censur av tryckalster och genom andra tjänliga medel må i våra länder – var och en såsom det för hans område är lämpligast – allvarligen vidmakthålla detta endräktsverk. Och om denna religionsstrid skulle ånyo blossa upp eller någon ny uppkomma, vilja vi likaledes enas om huru dessa skola förhindras att på ett oroande sätt utbreda sig, men i stället i tid biläggas, så att allehanda förargelse förebygges.

Till bekräftelse härav hava vi i all endräkt underskrivit detta och låtit förse det med våra sigill.

Ludvig, pfalzgreve vid Rhen, kurfurste.

August, hertig av Sachsen, kurfurste.

Johan Georg, markgreve av Brandenburg, kurfurste.

Joakim Fredrik, markgreve av Brandenburg, administrator av ärkestiftet

Magdeburg.

Johan, biskop av Meissen.

Eberhard, biskop av Lübeck, administrator av stiftet Verden.

Filip Ludvig, pfalzgreve.

Hertig Fredrik Vilhelms och

Hertig Johans av Sachsen förmyndare.

Hertig Johan Kasimirs och

Hertig Johan Ernsts av Sachsen förmyndare.

Georg Fredrik, markgreve av Brandenburg.

Julius, hertig av Braunschweig och Lüneburg.

Otto, hertig av Braunschweig och Lüneburg.

Henrik d.y., hertig av Braunschweig och Lüneburg.

Vilhelm d.y., hertig av Braunschweig och Lüneburg.

Wolf, hertig av Braunschweig och Lüneburg.

Ulrik, hertig av Mecklenburg.

Hertig Johans och

Hertig Sigismund Augusts av Mecklenburg förmyndare.

Ludvig, hertig av Württemberg.

Markgreve Ernsts och

Markgreve Jakobs av Baden förmyndare.

Georg Ernst, greve och herre av Hennenberg.

Fredrik, greve av Württemberg och Mümpelgart.

Hans Günther, greve av Schwarzburg.

Vilhelm, greve av Schwarzburg.

Albrekt, greve av Schwarzburg

Emich, greve av Leiningen.

Filip, greve av Hanau.

Gottfrid, greve av Oettingen.

Georg, greve och herre av Castell.

Henrik, greve och herre av Castell.

Hans Hoier, greve av Mansfeld.

Bruno, greve av Mansfeld.

Hoier Kristoffer, greve av Mansfeld.

Peter Ernst d.y., greve av Mansfeld.

Kristoffer, greve av Mansfeld.

Otto, greve av Hoya och Burghausen.

Johan, greve av Oldenburg och Delmenhorst.

Albrekt Georg, greve av Stolberg.

Wolf Ernst, greve av Stolberg.

Ludvig, greve av Gleichen.

Karl, greve av Gleichen.

Ernst, greve av Reinstein.

Boto, greve av Reinstein.

Ludvig, greve av Löwenstein.

Henrik, herre av Limburg, Semperfrei.

Georg, herre av Schönburg.

Wolf, herre av Schönburg.

Anarck Fredrik, herre av Wildenfels.

Staden Lübecks borgmästare och råd.

Staden Landaus borgmästare och råd.

Staden Münsters i S. Georgenthal borgmästare och råd.

Staden Goslars råd.

Staden Ulms borgmästare och råd.

Staden Esslingens borgmästare och råd.

Staden Reutlingens råd.

Staden Nördlingens borgmästare och råd.

Staden Rothenburgs an der Tauber borgmästare och råd.

Staden Schwäbischen-Halls borgmästare och råd.

Staden Heilbronns borgmästare och råd.

Staden Memmingens borgmästare och råd.

Staden Lindaus borgmästare och råd.

Staden Schweinfurts borgmästare och råd.

Staden Donawerdas råd.

Staden Regensburgs borgmästare och råd.

Staden Wimpfens borgmästare och råd.

Staden Giengens borgmästare och råd.

Bopfingens borgmästare och råd.

Staden Aalens borgmästare och råd.

Staden Kaufbeuerns borgmästare och råd.

Staden Isnas borgmästare och råd.

Staden Kemptens borgmästare och råd.

Staden Hamburgs råd.

Staden Göttingens råd.

Staden Braunschweigs råd.

Staden Lüneburgs borgmästare och råd.

Staden Leutkirchs borgmästare och råd.

Staden Hildesheims hela styrelse.

Staden Hamelns borgmästare och råd.

Staden Hannovers borgmästare och råd.

Mühlhausens råd.

Erfurts råd.

Staden Eimbecks råd.

Staden Northeims råd.


De tre huvudsymbola

eller 
kristna trosbekännelser som endräktigt brukas i kyrkan

Den apostoliska trosbekännelsen
1] Vi tro på Gud Fader allsmäktig, himmelens och jordens Skapare.

2] Vi tro ock på Jesus Kristus, hans enfödde Son, 3] vår Herre, vilken är avlad 4] av den Helige Ande, född av jungfrun Maria, pinad under Pontius Pilatus, korsfäst, död 5] och begraven, nederstigen till dödsriket, på tredje dagen uppstånden igen ifrån de döda, uppstigen till himmelen, sittande 6] på allsmäktig Gud Faders högra sida, därifrån igenkommande till att döma levande och döda.

7] Vi tro ock på den Helige Ande, en helig, allmännelig kyrka, de heligas samfund, 8] syndernas förlåtelse, de dödas uppståndelse och ett evigt liv.

Den nicaenska trosbekännelsen

1] Jag tror på en enda Gud, allsmäktig Fader, skapare av himmel och jord, av allt vad synligt och osynligt är;

2] och på en enda Herre, Jesus Kristus, Guds enfödde Son, född av Fadern 3] före all tid, Gud av Gud, ljus av ljus, sann Gud av sann Gud, född och icke skapad, av samma väsen som Fadern, 4] på honom genom vilken allting är skapat; som för oss människor och för vår salighets skull har stigit ned från himmelen och tagit mandom genom den Helige Ande av jungfrun Maria och blivit människa; 5] som ock har blivit för oss korsfäst under Pontius Pilatus, lidit och blivit begraven; som på tredje dagen har uppstått, efter skrifterna, 6] och stigit upp till himmelen och sitter på Faderns högra sida; därifrån igenkommande i härlighet till att döma levande och döda, på vilkens rike icke skall varda någon ände;

7] och på den Helige Ande, Herren och livgivaren, som utgår av Fadern och Sonen, på honom som tillika med Fadern och Sonen tillbedes och äras, och som har talat genom profeterna;

8] och på en enda, helig, allmännelig och apostolisk kyrka.

9] Jag bekänner ett enda dop, till syndernas förlåtelse 10] och förväntar de dödas uppståndelse och den tillkommande världens liv. Amen.

Den athanasianska trosbekännelsen 
avfattad mot arianerna

1] Var och en, som vill bli salig, måste först av allt ha den allmänneliga kristna tron. 2] Men den, som inte bevarar den oförändrad och oförfalskad, går med säkerhet evigt förlorad. 
   3] Men detta är den allmänneliga kristna tron, att vi dyrkar en enda Gud i tre personer och tre personer i en enda gudom, 4] i det att vi varken sammanblandar personerna eller söndrar det gudomliga väsendet.
   5] En är nämligen Faderns person, en annan Sonens och åter en annan den Helige Andes.
   6] Men Faderns och Sonens och den Helige Andes gudom är en enda, lika i ära och lika i evigt majestät.
   7] Sådan Fadern är, sådan är Sonen och sådan även den Helige Ande.
   8] Oskapad är Fadern, oskapad Sonen och oskapad den Helige Ande.
   9] Omätlig är Fadern, omätlig Sonen och omätlig den helige Ande.
   10] Evig är Fadern, evig är Sonen och evig den helige Ande, 11] och likväl inte tre eviga, utan en enda evig, 12] såsom inte heller tre oskapade eller tre omätliga, utan en enda oskapad och en enda omätlig.
   13] Sammalunda är Fadern allsmäktig, Sonen allsmäktig och den Helige Ande allsmäktig, 14] och likväl inte tre allsmäktiga, utan en enda allsmäktig.
   15] Så är Fadern Gud, Sonen Gud och den Helige Ande Gud, 16] och likväl inte tre Gudar, utan en enda Gud.
   17] Så är Fadern Herre, Sonen Herre och den Helige Ande Herre, 18] och likväl inte tre Herrar, utan en enda Herre.
   19] Ty såsom vi av den kristna sanningen nödgas att bekänna varje person för sig både såsom Gud och Herre, så förhindras vi av den allmänneliga kristna tron att nämna tre Gudar eller Herrar.
   20] Fadern är av ingen gjord eller skapad eller född.
   21] Sonen är av Fadern allena – inte gjord eller skapad – utan född.
   22] Den Helige Ande är av Fadern och Sonen – inte gjord eller skapad eller född – utan utgående.
   23] Därför är det en enda Fader, inte tre Fäder, en enda Son, inte tre Söner och en enda Helig Ande, inte tre Heliga Andar.
   24] Och bland dessa tre personer är ingen den förste eller den siste, ingen den störste eller den minste, 25] utan alla tre personerna är sinsemellan lika eviga och lika stora, så att i allt, såsom ovan sagts, de tre personerna bör dyrkas i en enda gudom och den enda gudomen i de tre personerna.
   26] Den, som vill bli salig, han skall tänka så om de tre personerna i gudomen.

27] Men det är för den eviga saligheten nödvändigt att även fast tro, att vår Herre Jesus Kristus har blivit kött.
   28] Så är det en rätt tro att vi tror och bekänner, att vår Herre Jesus Kristus, Guds Son, är i lika mån Gud och människa.
   29] Gud är han såsom född av Faderns väsende före all tid, och människa är han såsom född av moderns väsen i tiden.
   30] Helt och fullt Gud och helt och fullt människa med förnuftig själ och mänsklig kropp.
   31] Jämlik Fadern efter den gudomliga naturen, ringare än Fadern efter den mänskliga naturen.
   32] Och fastän han är Gud och människa, är han likväl inte två, utan en enda Kristus.
   33] Men en enda är han, inte så att den gudomliga naturen förvandlats till mänsklig, utan så att den mänskliga naturen antagits av Gud.
   34] En enda är han, inte så att naturerna sammanblandats, utan så att personen bildar enheten.
   35] Ty liksom den förnuftiga själen och kroppen bildar en enda människa, så utgör Gud och människa en enda Kristus, 36] vilken har lidit för vår frälsnings skull, nedstigit till dödsriket, uppstått från de döda, 37] uppstigit till himlarna, sitter på Faderns högra sida och skall därifrån komma igen till att döma levande och döda.
   38] Vid hans tillkommelse har alla människor att uppstå med sina kroppar, och de skall avlägga räkenskap för sina gärningar:
   39] Och de som gjort gott skall ingå i det eviga livet och de som gjort ont i den eviga elden.

40] Detta är den allmänneliga kristna tron; den som inte troget och fast tror den, kan inte bli salig.


Den augsburgska bekännelsen 

(Confessio Augustana)

 
Trosbekännelse överlämnad till den stormäktige, segerrike kejsar Karl V vid riksdagen i Augsburg år 1530.

Psalm 119. Jag vill tala om dina vittnesbörd inför
konungar, och jag skall icke komma på skam.

Företal till Kejsar Karl den femte

1] Stormäktige, segerrike kejsare, allernådigste herre! Eders kejserliga Majestät har utlyst en riksdag i Augsburg för överläggningar om hjälp mot turkarna, sedan gammalt de grymma arvfienderna till den kristna religionen och allt, vad kristen heter, och om åstadkommande av varaktiga försvarsåtgärder till skydd mot deras hätska angrepp 2] och slutligen om meningsskiljaktigheterna beträffande vår heliga religion och vår kristna tro, i syfte att de olika parternas åsikter och satser skulle i kärlek, saktmod och hovsamhet framläggas till ömsesidig upplysning och prövning, 3] för att på båda sidorna de ting, som ur Skriften framställts [och förståtts] på olika sätt, skulle [avlägsnas eller] rättas och för att i dessa avseenden en återgång skulle ske till den enda enhetliga sanningen och den kristliga endräkten skulle återställas, 4] så att framdeles en och samma uppriktiga och sanna religion måtte vara och bestå ibland oss, så att liksom vi äro och kämpa under en enda Kristus, vi också måtte kunna leva i en kristen kyrka, i endräkt och frid.

5] Vi undertecknade [kurfurste och furstar jämte andra med oss förbundna], som tillika med andra kurfurstar och furstar och ständer kallats till denna riksdag, hava också, efterkommande den kejserliga befallningen, kommit i god tid till Augsburg, ja, om det tillåtes att säga det, varit tillstädes bland de allra första.

6] Då nu eder kejserliga Majestät även här i Augsburg vid början av riksdagen lät tillkännagiva för kurfurstar, furstar och andra riksständer bland annat, att ständerna var för sig enligt sagda kungörelse skulle framlägga sin mening och åsikt på tyska och latin, 7] så svarades efter hållen överläggning förra onsdagen, att vi för vår del nästkommande fredag skulle till Eders kejserliga Majestät överräcka våra bekännelsepunkter. 8] Till efterkommande av Eders kejserliga Majestäts vilja framlägga vi denna religionsfråga våra predikanters och vår egen trosbekännelse, innehållande den lära, som i enlighet med den heliga Skrift och Guds rena Ord av dem hittills förkunnats *hos oss*.

9] Och om nu [även] övriga kurfurstar, furstar och riksständer i liknande skrifter på tyska och latin enligt det ovannämnda kejserliga förslaget framställa sina åsikter i denna religionsfråga, 10] äro vi beredda att i skyldig lydnad för Eders kejserliga Majestät såsom vår nådige härskare vänskapligt överlägga med förmälda furstar [och] våra vänner, *samt med riksständerna* om *lämpliga och* antagliga utvägar [och åtgärder] för att, så långt det kan ske utan orätt, åvägabringa samförstånd och med Guds hjälp genom förhandlingar, förda *på detta sätt* mellan oss parter *med stöd av från ömse håll framlagda skrifter* i vänskaplighet utan all hätskhet och bitterhet, häva oenigheten och återställa den religiösa endräkten. 11] Liksom vi alla böra vara och kämpa under en enda Kristus och bekänna en enda Kristus, såsom det säges i Eders kejserliga Majestäts riksdagskallelse, så bör också allt bringas till överensstämmelse med Guds sanning, vilket vi bedja till Gud i övriga böner, *för att han måtte giva sin hjälp i denna sak och skänka frid*.

12] Men om den andra parten, övriga kurfurstar, furstar och ständer, icke vilja följa samma tillvägagångssätt i denna religionsfråga enligt anvisning i Eders kejserliga Majestäts edikt och det blir utan [någon] frukt, 13] så låta vi åtminstone det bli klart betygat, att vi icke i någon måtto undandragit oss någonting, som varit möjligt för återställandet av kristlig endräkt, såvitt denna utan kränkande av vår plikt mot Gud och vårt samvete kunnat ernås, 14] vilket Eders kejserliga Majestät, övriga kurfurstar och riksständer och alla, som äro besjälade av uppriktig kärlek till och nitälskan för religionen, och alla, som fördomsfritt komma att ta del av denna sak, skola komma att benäget förstå och inse av denna vår och de våras bekännelse.

15] Eders kejserliga Majestät har för kurfurstarna, furstarna och övriga riksständer icke blott en, utan upprepade gånger i nåder tillkännagivit samt vid riksdagen i Speier 1526 genom en offentligen uppläst kejserlig instruktion kungjort, 16] att Eders Majestäts i denna religionsfråga av bestämda skäl, som [i Eders Majestäts namn] uttryckligen meddelades, icke ville besluta eller avgöra något, utan [att Eders kejserliga Majestät å ämbetets vägnar ville] göra [allvarliga] framställningar till påven om att sammankalla ett allmänt kyrkomöte. 17] För ett år sedan framlades denna plan utförligare vid den då hållna riksdagen i Speier, 18] varest Eders kejserliga Majestät genom Herr Ferdinand, konung över Böhmen och Ungern, vår vän och nådige herre, samt vidare genom den kejserliga oratorn och kejserliga kommissarier bland annat *enligt uppdrag* meddelade, att Eders kejserliga Majestät övervägt det yttrande, som framlagts av den kejserliga ståthållaren och presidenten samt råden i riksregimentet och ombud för andra ständer, som sammankommit i Regensburg, 19] beträffande sammankallande av ett *allmänt* kyrkomöte, och att Eders kejserliga Majestät prövat det vara gagneligt, att ett kyrkomöte sammankallades. Och emedan de saker, som då förhandlades mellan Eders kejserliga Majestät och påven, voro ägnade att främja endräkt och kristligt samförstånd, betvivlade Eders kejserliga Majestät ej, att påven skulle kunna förmås att hålla ett allmänt kyrkomöte. 20] Därför meddelade Eders kejserliga Majestät *i nåder*, att Eders kejserliga Majestät skulle bemöda sig om att utverka påvens samtycke till att utfärda kallelse till ett allmänt kyrkomöte så snart som möjligt.

21] För den händelse att tvistigheterna i religionsfrågan mellan oss och vår motpart icke kunna i vänskaplighet och samförstånd biläggas, förklara vi oss inför Eders kejserliga Majestät i all underdånighet fullkomligt beredda att inställa oss på och framlägga vår sak vid ett dylikt fritt, kristligt, allmänt kyrkomöte, för vars sammankallande kurfurstar, furstar och andra riksständer alltid *på tungt vägande grunder* enhällig arbetat och röstat på alla riksdagar, som hållits under Eders kejserliga Majestäts regeringstid. 22] Till ett sådant allmänt kyrkomöte liksom också till Eders kejserliga Majestät hava vi i denna stora viktiga sak redan förut på vederbörligt sätt och i laga form [vädjat och] appellerat. 23] Vid denna vädjan [till Eders kejserliga Majestät och till ett allmänt kyrkomöte] fasthålla vi alltjämt och varken kunna eller vilja avstå därifrån vare sig genom denna eller någon annan förhandling, försåvitt icke tvistefrågan mellan oss och motparten i enlighet med innehållet i [senaste] kejserliga riksdagskallelsen i sämja [och broderlighet] blir behandlad och bilagd i enlighet med den kristna endräktens krav. 24] Det betyga vi även här högtidligen och offentligen. 
De förnämsta trosartiklarna
I. Om Gud

1] Våra kyrkor lära endräktigt, att Niceamötets beslut om gudomsväsendets enhet och de tre personerna är sant och att det oryggligt skall tros: 2] nämligen att det finns ett enda gudomligt väsende , som både kallas och är Gud, evig, osynlig, odelbar, av omätlig makt, vishet och godhet, skaparen och uppehållaren av allting, både synligt och osynligt. 3] Likväl finnas tre personer med samma väsende och samma makt, som av evighet äro till jämte varandra, Fadern, Sonen och den helige Ande. 4] De använda här ordet person i samma betydelse, som det har hos kyrkans gamla författare i detta sammanhang ; det betecknar något, som icke är en del eller en egenskap hos något annat, utan existerar självständigt.

5] De fördöma alla kätterier, som uppkommit i denna punkt, såsom manikéerna, vilka antogo två urprinciper i tillvaron, en god och en ond; likaså valentianerna, arianerna, eunomianerna, muhammedanerna och alla andra dylika. 6] De fördöma även samosatenerna, gamla och nya, som förfäkta, att det endast finnes en person, och därför om Ordet och den helige Ande illfundigt och hädiskt säga, att de icke äro särskilda personer, utan att Ordet blott betyder av stämman frambragt ord och Anden endast är en skapad rörelse hos tingen.

II. Om arvsynden

1] Vidare lära de, att efter Adams fall alla människor, som fötts på naturligt sätt, födas med synd, det vill säga utan fruktan för Gud, utan förtröstan på Gud samt med ond begärelse, 2] och att denna sjukdom eller arvsynd verkligen är synd, som medför fördömelse och bringar evig död även nu, åt dem, som icke födas på nytt genom dopet och den helige Ande.

3] De fördöma pelagianerna och andra, som förneka, att arvsynden är synd, och för att förringa den ära, som tillkommer Kristi förtjänst och hans välgärningar, påstå, att människan genom förnuftets egna krafter kan rättfärdiggöras inför Gud.

III. Om Guds Son

1] Vidare lära de, att Ordet, det vill säga Guds Son, antagit mänsklig natur i den saliga jungfrun Marias liv, 2] så att de två naturerna, den gudomliga och den mänskliga, oupplösligt förenade i personens enhet, äro en enda Kristus, sann Gud och sann människa, född av jungfru Maria, verkligen pinad, korsfäst, död och begraven, 3] för att han skulle försona Fadern med oss och vara ett offer icke allenast för arvskulden, utan även för alla människornas verksynder. 4] Han nedsteg ock till dödsriket och uppstod i sanning på tredje dagen, uppsteg därefter till himmelen för att sitta på Faderns högra sida och regera i evighet och råda över alla skapade varelser, helga dem, som tro på honom, 5] i det att han sänder den helige Ande i deras hjärtan, vilken skall leda, trösta och levandegöra dem samt försvara dem mot djävulen och mot syndens makt. 6] Denne Kristus skall ock i uppenbar måtto igenkomma till att döma levande och döda, o.s.v. enligt den apostoliska trosbekännelsen.

IV. Om rättfärdiggörelsen

1] Vidare lära de, att människorna icke kunna rättfärdiggöras inför Gud genom egna krafter, egen förtjänst eller egna gärningar, utan att de rättfärdiggöras utan förskyllan för Kristi skull genom tron, 2] när de tro, att de upptagas i nåden och att synderna förlåtas för Kristi skull, vilken genom sin död åstadkommit tillfyllestgörelse för våra synder. 3] Denna tro tillräknar Gud som rättfärdighet inför honom, Rom. 3 o. 4.

V. Om predikoämbetet

1] För att vi skola få denna tro, har evangelieförkunnelsens och sakramentsförvaltningens ämbete inrättats. Ty genom Ordet och sakramenten såsom genom medel skänkes den helige Ande, 2] vilken hos dem, som höra evangelium, 3] frambringar tron, var och när det behagar Gud. Det vill säga, att det icke är för vår förtjänsts skull, utan för Kristi skull som Gud rättfärdiggör dem, som tro, att de för Kristi skull upptagas i nåden. *Gal. 3: För att vi genom tron skulle undfå den utlovade Anden.*

4] De fördöma vederdöparna och andra, som mena, att den helige Ande kommer till människorna utan det utvärtes ordets förmedling genom deras egna förberedelser och gärningar.

VI. Om den nya lydnaden

1] Vidare lära de, att denna tro bör frambringa goda frukter och att den bör göra goda, av Gud befallda gärningar, därför att så är Guds vilja, icke för att vi skola tro, att vi genom dessa gärningar förtjäna rättfärdiggörelse inför Gud. 2] Ty syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelse mottages genom tron, såsom även Kristi ord betygar: När I haven gjort allt som har blivit eder befallt, då skolen I säga: "Vi äro blott ringa tjänare: vi hava endast gjort, vad vi voro pliktiga att göra." Detsamma lära även kyrkans gamla lärare. 3] Ty Ambrosius säger: Så är bestämt av Gud, att den som tror på Kristus, skall bliva frälst, i det att han utan gärningar, genom tron allena, oförskyllt får syndernas förlåtelse.

VII. Om kyrkan

1] Vidare lära de, att en helig kyrka skall äga bestånd till evärdelig tid. Men kyrkan är de heligas samfund, i vilket evangelium rent förkunnas och sakramenten rätt förvaltas. 2] Och för kyrkans sanna enhet är det nog att vara ense i fråga om evangelii lära och förvaltningen av sakramenten. 3] Och det är icke nödvändigt, att nedärvda människobud eller religiösa bruk eller yttre, av människor föreskrivna former för gudsdyrkan överallt äro lika.

VIII. Vad kyrkan är

1] Ehuru kyrkan, i egentlig mening, är de heligas och sant troendes samfund, är det likväl, alldenstund i detta livet många skrymtare och ogudaktiga äro med, tillåtet att bruka sakramenten, även när de förvaltas av ogudaktiga. Kristus har ju sagt: På Moses' stol hava de skriftlärde och fariseerna satt sig etc. 2] Både sakramenten och Ordet äro i kraft av Kristi instiftelse och befallning verksamma, även om de meddelas genom ogudaktiga.

3] De fördöma donatisterna och andra sådana, som påstodo, att man icke i kyrkan fick anlita ogudaktiga präster, och ansågo, att ett prästämbete i händerna på ogudaktiga är utan verkan och till ingen nytta.

IX. Om dopet

1] Om dopet lära de, att det är nödvändigt till saligheten och att 2] Guds nåd tillbjudes genom dopet samt att barnen böra döpas, för att de genom dopet får frambäras till Gud och så upptagas i hans nåd.

3] De fördöma vederdöparna, som bestrida, att barnen bli frälsta genom dopet.

X. Om Herrens nattvard

1] Om herrens nattvard lära de, att kristi lekamen och blod i nattvarden äro verkligen tillstädes och utdelas åt dem, som undfå sakramentet. 2] De ogilla dem, som lära annorlunda.

XI. Om bikten

1] Om bikten lära de, att den enskilda avlösningen bör bibehållas i kyrkorna, ehuru i bikten uppräknandet av alla synder icke är nödvändigt. 2] Ty det är omöjligt, så som det står i psalmen: Vem märker själv, huru ofta han felar *etc.*.

XII. Om boten

1] Om boten lära de, att syndernas förlåtelse av dem, som efter dopet fallit i synd, kan vinnas, närhelst de omvända sig, och att 2] kyrkan bör meddela avlösning åt dem, som på detta sätt vända åter för att göra bot.

3] Men boten består till sitt väsen av dessa två stycken: dels förkrosselsen eller den ångest, 4] som injagas i samvetet, då man insett sin synd, dels tron, som väckes genom evangeliet eller avlösningen 5] och som tror, att synderna förlåtas för Kristi skull, och som giver samvetet tröst och befriar det från dess ångest. 6] Därpå böra följa goda gärningar, vilka äro botens frukter.

7] De fördöma vederdöparna, som påstå, att de en gång rättfärdiggjorda icke kunna förlora den helige Ande, och vidare dem, som förfäkta, 8] att somliga i detta livet vinna en sådan fullkomning, att de ej kunna synda.

9] Vidare fördömas novatianerna, som icke ville avlösa dem, som fallit, när de efter dopet återvände för att göra bot.

10] Även de förkastas, som icke lära, att syndernas förlåtelse erhålles genom tron, utan ålägga oss att förtjäna nåden genom våra egna tillfyllestgörelser.

XIII. Om bruket av sakramenten

1] Om bruket av sakramenten lära de, att sakramenten inrättats ej blott till att vara tecken, varigenom man avlägger bekännelse för människor, utan fastmera för att de skulle vara tecken och vittnesbörd om Guds vilja med avseende på oss, givna till att väcka och stärka tron hos dem, som mottaga sakramenten. 2] Därför bör sakramenten brukas på det sättet, att en sådan tro är med, som tror löftena, vilka genom sakramenten tillbjudas oss och ställas oss för ögonen.

3] [De fördöma sålunda dem, som lära, att sakramenten rättfärdiggöra, blott sakramenthandlingen företages, och vid bruket av sakramenten icke anse den tro erforderlig, som tror, att synderna förlåtas.]

XIV. Om det andliga ståndet

Om det andliga ståndet lära de, att ingen utan vederbörlig kallelse bör i kyrkan predika offentligen eller förvalta sakramenten.

XV. Om kyrkans religiösa bruk

1] Om kyrkans religiösa bruk lära de, att de religiösa bruk bör bibehållas, som utan synd kunna behållas och som främja lugn och god ordning i kyrkan, såsom vissa helgdagar, högtider och dylikt.

2] Om sådana ting upplysas likväl människorna, så att samvetena icke betungas genom föreställningen, att slik gudsdyrkan är nödvändig till saligheten.

3] De upplysas även om att nedärvda människobud, som införts i syfte att försona Gud, att förtjäna nåd och tillfyllestgöra för synderna, strida mot evangelium och mot läran om tron. Klosterlöftena och särskilda bud i fråga om olika slag av föda, i fråga om dagar etc., 4] som införts för vinnande av nåd och som tillfyllestgörelse för synder, äro fördenskull onyttiga och stridande mot evangelium.

XVI. Om det borgerliga livet

1] Om det borgerliga livet lära de, att lagliga borgerliga ordningar äro Guds verk, 2] att det är de kristna tillåtet att bekläda överhetsämbeten, vara domare, döma mål enligt kejserlig eller annan gällande lag, ådöma kroppsstraff enligt lag, föra rättmätiga krig, göra krigstjänst, köpa och sälja enligt lag, besitta egendom, avlägga ed, då myndigheterna fordra, samt ingå äktenskap.

3] De fördöma vederdöparna, som förbjuda de kristna att befatta sig med dessa borgerliga uppgifter.

4] De fördöma även dem , som icke anse den kristliga fullkomligheten bestå i gudsfruktan och tro, utan i övergivandet av de borgerliga uppgifterna; 5] evangelium förkunnar ju en evig hjärtats rättfärdighet. Dock upplöser det icke stat och familj, utan fordrar eftertryckligt, att de skola vidmakthållas såsom gudomliga ordningar och att man inom dylika ordningars ram skall öva kärlek. 6] Därför böra de kristna ovillkorligen lyda sin överhet och sina lagar, blott dessa icke bjuda något, som är synd, 7] ty då böra de mera lyda Gud än människor. Apg. 5.

XVII. Om Kristi återkomst till domen

1] Vidare lära de, att Kristus skall återkomma på yttersta dagen för att hålla dom, 2] och han skall uppväcka alla döda; de fromma och utvalda skall han giva evigt liv och evärdlig glädje, 3] men de ogudaktiga människorna och djävlarna skall han fördöma till att pinas utan återvändo.

4] De fördöma vederdöparna, som anse, att de fördömda människornas och djävlarnas straff en gång skall få sitt slut.

5] De fördöma även andra, som nu utsprida judiska läror, att de fromma före uppståndelsen skola få herraväldet i världen, sedan de ogudaktiga allestädes nedslagits.

XVIII. Om den fria viljan

1] Om den fria viljan lära de, att den mänskliga viljan är i någon mån fri att åstadkomma borgerlig rättfärdighet och välja mellan ting, som förnuftet kan döma över. 2] Men den är icke mäktig att utan den helige Andes bistånd prestera den rättfärdighet, som Gud kräver, eller den andliga rättfärdigheten, 3] ty en 'själisk' människa tar icke emot vad som hörer Guds ande till, 4] utan denna rättfärdighet uppkommer i hjärtana, när den helige Ande meddelas genom Ordet. Detta säger Augustinus med samma ord i tredje boken av hypognostikon; "Vi erkänna, att alla människor ha fri vilja, i och genom förmågan av förnuftigt omdöme, ehuru viljan icke härigenom blir i stånd att utan Guds hjälp vare sig göra början till eller fullborda något, som har betydelse för förhållandet till Gud, utan blott i fråga om i jordisk mening goda eller onda handlingar. 5] Goda kallar jag då de handligar, som ha sin grund i strävan efter ett naturligt gott, t. ex. vilja arbeta på åkern, vilja äta och dricka, vilja hava en vän, vilja ha kläder, vilja bygga hus, vilja taga hustru, föda upp boskap, tillägna sig olika goda färdigheter, eller vad som helst, som är gott ur det timliga livets synpunkt. 6] Allt detta består dock ej utan den gudomliga styrelsen, det leder sitt ursprung från honom , är till genom honom och blev till genom honom. 7] Med onda handlingar förstår jag sådant som att vilja dyrka en avgud , vilja mörda etc."

8] [De fördöma pelagianerna och andra, som lära, att vi utan den helige Andes hjälp enbart av våra naturliga krafter kunna älska Gud över allt och i fråga om handlingarnas innehåll uppfylla Guds bud. 9] Låt vara att den mänskliga naturen någorlunda kan åstadkomma den yttre handlingen — den kan ju avhålla händerna från stöld och mord — så kan den likväl icke förvärva det rätta sinnelaget, såsom fruktan för Gud, förtröstan på Gud, kyskhet, tålamod etc.]

XIX. Om syndens orsak

Om orsaken till synden lära de, att ehuruväl Gud skapar och uppehåller naturen, ligger likväl orsaken till synden i de ondas, d. v. s. djävlarnas och de ogudaktigas vilja, vilken då Gud undandrager sitt bistånd, vänder sig bort från Gud, såsom Kristus säger i Joh. 8: När han talar lögn, då talar han av sitt eget.

XX. Om tro och goda gärningar

1] Med orätt anklagas de våra för att förbjuda goda gärningar. 2] Ty deras skrifter om tio Guds bud och andra med liknande innehåll bestyrka, att de beträffande alla olika levnadsstånd och plikter givit en nyttig undervisning om vilka levnadsstånd och vilka gärningar i alla olika fall som behaga Gud. 3] Om dessa ting gåvo förr i världen predikanterna mycket ringa undervisning; de blott uppfordrade till barnsliga och icke nödvändiga gärningar, såsom vissa helgdagar, vissa fastor, brödraskap, vallfärder,helgondyrkan, rosenkransar, munkliv och liknande ting. 4] Sedan detta framhållits för våra motståndare, ha de nu lagt bort det och predika icke längre dessa onyttiga gärningar såsom förr i världen. 5] De ha även börjat tala om tron, varom man förr iakttog en märklig tystnad. 6] De lära, att vi rättfärdiggöras ej av gärningarna endast, utan de förbinda tron och gärningarna och säga, att vi rättfärdiggöras genom tro och gärningar. 7] Denna lära är det mindre att anmärka mot än den tidigare uppfattningen, och den kan skänka mer tröst än deras gamla lära.

8] Då sålunda läran om tron, som bör vara huvudläran i kyrkan, så länge legat bortglömd — alla måste ju medgiva, att man i predikningarna fullständigt tegat om trons rättfärdighet och i kyrkan blott uppehållit sig vid läran om gärningarna — undervisas man i våra kyrkor på följande sätt om tron:

9] Först: att våra gärningar ej kunna försona Gud eller förtjäna syndernas förlåtelse och nåd [och rättfärdiggörelse], utan att vi vinna denna blott genom tron, då vi tro, att vi upptagas i nåden för Kristi skull, vilken står som medlaren och försoningsmedlet och genom vilken Fadern försonas. 10] Den som förlitar sig på att han genom gärningar förtjänar nåden, försmår därför både Kristi förtjänst och nåden och söker utan Kristus en väg till Gud, genom mänskliga krafter, ehuru Kristus sagt om sig själv: Jag är vägen sanningen och livet. 11] Denna lära om tron behandlas överallt hos Paulus. Ef. 2: Av nåden ären I frälsta genom tro – och det icke av eder själva, Guds gåva är det – icke av gärningar.
12] Och för att ingen må göra undanflykter och påstå, att vi hittat på en ny tolkning av Paulus, kunna vi hänvisa till att allt detta har stöd i fädernas vittnesbörd. 13] Ty Augustinus försvarar i många böcker nåden och trons rättfärdighet mot gärningarnas förtjänst. 14] Och detsamma lär Ambrosius i skriften De vocatione gentium och annorstädes. Så säger han i nämnda verk: Återlösningen i Kristi blod skulle bli värdelös och de mänskliga handlingarna skulle i betydelse icke träda tillbaka för den gudomliga barmhärtigheten, om rättfärdiggörelsen, som sker genom nåden, berodde av förutgående förtjänster, så att den icke vore en givarens oförtjänta gåva, utan lön för vad någon utfört.

15] Ehuru denna lära föraktas av oprövade, erfara dock fromma och bävande samveten, att den skänker den största tröst, emedan samvetena icke kunna vinna lugn genom några gärningar, utan blott genom tron, då de äro fast övertygade om att de för Kristi skull hava en försonad Gud. 16] Så lär Paulus i Rom. 5: Då vi nu hava blivit rättfärdiggjorda av tro, hava vi frid med Gud. 17] Hela denna lära har avseende på det förskräckta samvetets kamp och kan icke förstås utan denna kamp. 18] Fördenskull ha oprövade människor dåligt omdöme i denna sak, d. v. s. sådana, som inbilla sig, att den kristna rättfärdigheten icke är något annat än borgerlig eller filosofisk rättfärdighet.

19] Förr plågades samvetena genom gärningsläran; de fingo icke höra tröst ur evangeliet. 20] Somliga drev samvetet ut i öknen eller klostren; de hoppades nämligen, att de där skulle förtjäna nåd genom munkliv. 21] Andra åter funno på andra gärningar, genom vilka nåd och tillfyllestgörelse för synderna skulle förtjänas. 22] Därför var det i högsta grad nödvändigt att frambära och återuppliva denna lära om tron på Kristus, för att de bävande samvetena icke skulle sakna tröst, utan veta, att nåd och syndernas förlåtelse [och rättfärdiggörelse] mottages genom tron på Kristus.

23] Det klargöres även för människorna, att ordet tro här icke betecknar blott kunskap om vad som en gång timat, sådan som även de ogudaktiga och de onda andarna hava, utan därmed betecknas en tro, som tror ej blott på de historiska händelserna, utan på det , som är frukten av dem, nämligen denna artikel, syndernas förlåtelse, d. v. s. att genom Kristus hava nåd, rättfärdighet och syndernas förlåtelse.

24] Och den, som vet, att han genom Kristus har en nådig Fader, han har verklig kunskap om Gud, att Gud vårdar sig om honom, han åkallar Gud och är sålunda icke utan Gud som hedningarna. 25] Ty de onda andarna och de ogudaktiga kunna ej tro denna artikel, syndernas förlåtelse. Därför hata de Gud, som vore han deras fiende, de åkalla honom icke och vänta intet gott av honom. 26] Även Augustinus undervisar sin läsare på samma sätt om begreppet tro, att ordet tro i Skrifterna icke får uppfattas som betydande ett inlärt vetande, sådant som de ogudaktiga kunna hava, utan förtröstan, som hugsvalar och upprättar förskräckta sinnen.
27] Därjämte lära de våra, att det är nödvändigt att göra goda gärningar, icke för att vi skola tro oss förtjäna nåd genom dem, utan emedan Gud vill det. 28] Endast genom tron mottages syndernas förlåtelse och nåd. 29] Och emedan den helige Ande mottages genom tron, förnyas hjärtana och får nya böjelser, så att de kunna åstadkomma goda gärningar. 30] Ty så säger Ambrosius: Tron är upphovet till en god vilja och till ett rätt handlande. 31] De mänskliga krafterna äro nämligen utan den helige Andes bistånd fulla av ogudaktiga böjelser, och de äro för svaga för att kunna åstadkomma goda gärningar, som hålla måttet inför Gud. 32] De äro därjämte i djävulens våld, och han driver människorna till olika synder, till ogudaktiga tankar och till uppenbara missgärningar. 33] Det kan man se hos filosoferna, som själva försökte leva ostraffligt, men icke förmådde det, utan fläckade sig genom många uppenbara synder. 34] Sådan är människans svaghet, då hon är utan tro och utan den helige Ande och låter sig styras endast av mänskliga krafter.

35] Härav framgår tydligt, att denna lära icke bör beskyllas för att förbjuda goda gärningar, utan mycket hellre prisas, därför att den påvisar, hur vi sättas i stånd att göra goda gärningar. 36] Ty utan tro kan den mänskliga naturen alls icke fullgöra, vad första och andra buden kräva. 37] Utan tro åkallar den ej Gud, väntar intet gott av Gud, och bär ej korset med tålamod, utan begär hjälp av människor och förtröstar på mänskligt bistånd. 38] Så härska i hjärtat allsköns begär och mänsklig klokskap, när tron och förtröstan på Gud saknas. 39] Därför säger också Kristus: Mig förutan kunnen I intet göra, Joh. 15. Och kyrkan sjunger:
Om ej av din Andes fläkt
Liv hos människan blir väckt,
Intet gott hos henne är.

XXI. Om dyrkan av helgonen

1] Om dyrkan av helgonen lära de, att man kan hålla helgonen i åminnelse, för att vi skola lära att efterlikna deras tro och goda gärningar i enlighet med vår kallelse. Så kan kejsaren taga David till föredöme, när det gäller att föra krig och utdriva turken ur fäderneslandet. 2] Ty båda äro konungar. Men Skriften lär icke, att vi skola åkalla helgonen eller begära hjälp av dem, emedan den ställer fram för oss Kristus allena såsom medlare, försoningsmedel, överstepräst och förebedjare. 3] Han bör åkallas och han har lovat att höra våra böner, och denna dyrkan täckes honom väl, nämligen då han åkallas i all nöd. 1 Joh. 2: Om någon syndar, så hava vi en förespråkare hos Fadern etc.

*    *    *

1] Detta är i huvudsak sammanfattningen av vår lära, varav framgår, att den icke innehåller något, som står i strid med den heliga Skrift eller den allmänneliga kyrkan eller den romerska kyrkan, så långt denna är känd genom de gamla författarna.Under sådana förhållanden döma de obilligt, som fordra, att vi skola betraktas som kättare. 2] *Hela* meningsskiljaktigheten gäller några *få* missbruk, som utan stöd av tillförlitlig auktoritet insmugit sig i kyrkorna. Även om beträffade dem någon olikhet skulle förefinnas, skulle det anstå biskoparna att visa så mycken mildhet, att de på grund av den bekännelse, som vi nu uppläst, fördroge de våra, då ju icke ens de gamla kyrkoordningarna (canones) äro så stränga, att de fordra samma religiösa bruk allestädes; de religiösa bruken ha icke heller någonsin varit lika i alla kyrkor. 3] Och hos oss bibehållas i stor utsträckning noggrant de gamla bruken. 4] Ty det är en falsk beskyllning, att alla yttre former för gudsdyrkan och alla kyrkans gamla ordningar hos oss skulle utrotas. 5] Men det är en allmän klagan, att vissa missförhållanden voro förknippade med allmänna religiösa bruk. Då dessa icke utan kränkning av samvetet kunde gillas, har på vissa punkter rättelse skett.

Artiklar, i vilka uppräknas missbruk, som avskaffats 

1] Då våra kyrkor icke avvika från den allmänneliga kyrkan i fråga om någon trosartikel, utan blott avlägsnat några få missbruk, som uppkommit senare och insmugit sig på grund av olika tiders missgrepp i strid mot de gamla kyrkoordningarnas mening, bedja vi, att Eders kejserliga Majestät i nåder ville höra, både vad som blivit ändrat, och skälen till att folk icke tvingas att mot sitt samvete bibehålla dessa missbruk. 2] Må Eders kejserliga Majestät icke heller sätta tro till dem, som i syfte att väcka hat mot de våra, utsprida otroliga beskyllningar bland folket. 3] Genom att på detta sätt upphetsa rättänkande människor lyckades de i början skapa möjlighet till denna söndring och försöka nu med samma medel öka den. 4] Ty Eders kejserliga Majestät skall utan tvivel finna, att både läran och religionens yttre former i våra länder äro mindre förkastliga, än de beskrivas av orättfärdiga och illvilliga människor. 5] Sanningen kan heller icke utrönas genom rykten bland folket eller genom fiendernas smädelser. 6] Men det är lätt att inse, att intet mera bidrager till att bevara den utvärtes gudsdyrkans anseende och vidmakthålla vördnad och gudsfruktan hos folket, än om gudsdyrkan sker i kyrkorna på vederbörligt sätt.

XXII. Om nattvarden under båda gestalterna

1] Vid Herrens nattvard få lekmännen sakramentet under båda gestalterna, emedan detta bruk stöder sig på Herrens befallning Matt. 26: Dricken härav alla. 2] Där föreskriver Kristus med klara ord om kalken, att alla skola dricka av den. 3] Ock för att ingen skall kunna göra undanflykter och påstå, att ordet gäller endast prästerna, anför Paulus för korintierna ett exempel, av vilket det framgår, att hela församlingen mottagit sakramentet under båda gestalterna. 4] Och detta bruk fortlevde länge i kyrkan, och man vet icke, när och genom vem en ändring infördes, låt vara att kardinalen av Cusa meddelar, när ändringen blivit stadfäst. 5] Cyprianus betygar på några ställen, att folket undfick Herrens blod. 6] Detsamma betygar Hieronymus, som säger: Prästerna förvalta eukaristien och utdela Kristi blod åt folket. 7] Ja, till och med påven Gelasius befaller, att sakramentet ej skall utdelas, Dist. II de consecratione, cap. Comperimus. 8] Det är blott sedvana, ej ens särdeles gammal, som föreskriver annorlunda. 9] Men det är allmänt erkänt, att en sedvana, som i strid mot Guds ord, ej skall godtagas, såsom kyrkoordningarna säga, Dist. VIII, cap. Veritate och följande. 10] Men denna sedvana är upptagen ej allenast i strid mot Skriften, utan även mot de gamla kyrkoordningarna och kyrkans föredöme. 11] Om några hellre velat mottaga sakramentet under båda gestalterna, ha de fördenskull icke bort tvingas att mot sitt samvete göra annorlunda. 12] Och emedan en uppdelning av sakramentet ej överensstämmer med Kristi instiftelse, plägar man hos oss även underlåta den procession, som hittills brukat äga rum.

XXIII. Om prästernas äktenskap

1] Det har klagats allmänt över de dåliga exemplen från präster, som icke levt avhållsamt. 2] Därför berättas det också, att påven Pius skall ha sagt, att vissa skäl funnits, på vilka man förbjudit prästerna äktenskap, men att det fanns mycket starkare skäl, som talade för att åter tillåta det. Så förmäler nämligen Platina. 3] Då våra präster ville undvika denna allmänna anstöt, hava de tagit sig hustru och lärt, att det är dem tillåtet att ingå äktenskap. 4] Först och främst emedan Paulus säger: För att undgå otuktssynder må var man hava sin egen hustru, samt: Det är bättre att gifta sig än att vara upptänd av begär. 5] För det andra säger Kristus: Icke alla kunna taga emot detta ord. Därigenom lär han oss, att icke alla människor äro skickade till celibat, emedan Gud har skapat människan till att fortplanta sig, Genes. 1. 6] Och utan en särskild gåva och utan gudomligt bistånd står det icke i mänsklig makt att förändra skapelsen. 7] De som icke lämpa sig för celibat, böra följaktligen ingå äktenskap. 8] Ty Guds befallning och den av Gud inrättade ordningen kan ingen mänsklig lag och intet löfte upphäva. 9] Av dessa skäl lära prästerna, att det är dem tillåtet att taga sig hustru.

10] Det är även uppenbart, att prästerna i gamla kyrkan voro gifta. 11] Ty Paulus säger, att till biskop skall väljas någon, som är gift. 12] Och i Tyskland var det först för fyra hundra år sedan, som prästerna blevo tvingade med våld till celibat, ja, de motsatte sig detta till den grad, att ärkebiskopen i Mainz nära nog blivit bragt om livet vid ett upplopp av de förbittrade prästerna, när han skulle tillkännagiva påvens edikt om denna sak. 13] Och man bedrev saken så hårt, att icke blott för framtiden äktenskap förbjödos, utan redan bestående äktenskap blevo även upplösta, mot all gudomlig och världslig rätt, ja, mot själva kyrkoordningarna, som uppställts ej blott av påvarna, utan av de berömdaste kyrkomötena.

14] Och enär den mänskliga naturen blir svagare, allt efter som världen åldras, må man se till, att ej ännu fler laster utbreda sig över Tyskland. 15] Men Gud har instiftat äktenskapet till ett botemedel mot den mänskliga svagheten. 16] Själva kyrkoordningarna säga, att i senare tider någon gång den gamla strängheten bör mildras för människornas svaghets skull, och det är att önska, att så skedde även i denna angelägenhet. 17] Det kanske också kommer att tryta präster för församlingarna, därest äktenskapsförbudet bibehålles längre.

18] Men då vi ha ett gudomligt bud, då kyrkans sedvänja är känd och då det orena celibatet föder så mycken anstöt, så många äktenskapsbrott och andra synder, som en god överhet borde ingripa mot, är det förvånande, att det likväl icke finns någon punkt, på vilken man förfar med mera hårdhet än mot prästernas äktenskap. 19] Gud bjuder oss att hålla äktenskapet i ära. 20] I alla väl ordnade samhällen, till och med bland hedningarna, ha lagarna omgivit det med stor ära. 21] Men mot kyrkoordningarnas mening plågas nu framför allt prästerna med de svåraste straff endast och allenast för äktenskap. 22] Att förbjuda äktenskap kallar Paulus en onda andars lära, 1 Tim. 4. 23] Nu för tiden är det lätt att förstå något dylikt, då förbudet mot äktenskap upprätthålles med sådana straff.

24] Men liksom ingen av människor påbjuden lag kan upphäva Guds bud, så kan icke heller något löfte upphäva Guds bud. 25] Därför råder även Cyprianus kvinnor, som icke kunna hålla ett avgivet kyskhetslöfte, att gifta sig. I första boken av hans Brev, brev XI, säger han följande: Men om de antingen icke vilja eller kunna hålla ut, är det bättre, att de gifta sig, än att de genom sina lustar kastas i elden; på inga villkor få de bli sina bröder och systrar till anstöt. 26] Och kyrkoordningarna lägga i dagen en viss mildhet mot dem, som givit kyskhetslöfte före den rätta åldern, vilket i våra dagar allmänt varit brukligt.

XXIV. Om mässan

1] Med orätt beskyller man våra kyrkor för att ha avskaffat mässan. Mässan bibehålles nämligen hos oss och firas med den största vördnad. 2] Nästan alla övliga bruk vid gudstjänsten iakttagas även utom att det på några ställen jämte de latinska sångerna förekomma tyska sånger, vilka tillagts till folkets undervisning. 3] Ty yttre gudstjänstformer behövas framför allt till de olärdas undervisning. 4] Och Paulus bjuder, att ett tungomål, som folket förstår, skall användas [i kyrkan, utan så är stadgat även i mänsklig lag]. 5] Folket plägar därvid också gå till nattvarden, om gudstjänstbesökare finnas, vilka äro rätt beredda. Detta ökar även vördnaden och andakten vid den offentliga gudstjänsten. 6] Ty inga få tillträde, som icke därförinnan förhörts. 7] Folket upplyses även om sakramentets höghet och rätta bruket av detsamma: vilken tröst det bringar förskräckta samveten, för att de må lära sig att lita på Gud och vänta och begära allt av honom. 8] Att dyrka Gud på detta sätt är honom till behag, och ett sådant bruk av sakramentet förökar gudshängivenheten. 9] Därför tyckes mässan icke firas med större andakt hos våra motståndare än hos oss.

10] Alla veta, sedan länge alla rättsinniga kristna öppet och synnerligen häftigt klagat över att mässorna skändligen vanhelgats, i det man använt dem till vinning. 11] Ty det är icke obekant, hur utbrett detta missbruk är i alla kyrkor, av vad slags präster mässor hållas blott för betalnings eller inkomsts skull och hur många som hålla mässa i strid mot kyrkoordningarnas förbud. 12] Men Paulus uttalar de allvarligaste hotelser mot dem, som behandla eukaristien ovärdigt, då han säger: Den som på ett ovärdigt sätt äter detta bröd eller dricker Herrens kalk, han gör sig skyldig till synd mot Herrens lekamen och blod. 13] Då prästerna hos oss blivit upplysta om denna synd, ha därför privatmässorna upphört; nästan inga privatmässor hållas ju för annat än förtjänstens skull.

14] Biskoparna voro icke heller okunniga om dessa missbruk, och om de vidtagit rättelse i tid, skulle det nu varit mindre oenighet. 15] Förut ha de genom sin slapphet tillåtit många fel att insmyga sig i kyrkan. 16] Nu börja de sent om sider klaga över kyrkans skador, ehuru den nuvarande oron icke har någon annan orsak än just dessa missbruk, som voro så uppenbara, att de icke längre kunde fördragas. 17] Det har uppkommit stor oenighet om mässan och sakramentet, 18] kanske för att världen så skulle straffas för ett så långvarigt vanhelgande av mässorna, vilket tolererats i kyrkan så många århundraden av dem, som både kunnat och bort rätta detsamma. 19] Ty det är skrivet i dekalogen: Herren skall icke låta den bliva ostraffad, som missbrukar hans namn. 20] Men från världens begynnelse synes icke någon helig handling i samma grad som mässan ha utnyttjats till vinning.

21] Härtill kom en åsikt, som i det oändliga ökade antalet privatmässor, nämligen att Kristus genom sitt lidande tillfyllestgjorde för arvsynden och instiftade mässan, för att den skulle vara ett offer för de dagliga synderna, både dödssynder och förlåtliga synder. 22] Härav uppkom den allmänt vedertagna åsikten, att mässan är en prestation, som i och med den yttre gärningens fullgörande utplånar både levandes och dödas synder. 23] Så började man avhandla, huruvida en mässa, läst för flera, hade samma kraft, som om en mässa lästes för varje person. Dylika utredningar gåvo upphov till den oändliga mängden av mässor.

24] Om dessa åsikter ha de våra förfäktat, att de stå i strid med den heliga Skrift och kränka den ära, som tillkommer Kristi lidande. 25] Ty Kristi lidande var ett offer och en tillfyllestgörelse, ej blott för arvsynden, utan även för alla övriga synder, 26] såsom det är skrivet i Hebreerbrevet: Vi hava blivit helgade därigenom, att Jesu Kristi 'kropp' en gång för alla har blivit offrad. 27] Och: Med ett enda offer har han för beständigt fullkomnat dem, som bliva helgade.

28] Vidare lär Skriften, att vi rättfärdiggöras inför Gud genom tron på Jesus Kristus, då vi tro, att synderna förlåtas oss för Kristi skull. 29] Om nu mässan utplånar levandes och dödas synder genom den yttre gärningens fullgörande, så sker rättfärdiggörelsen i kraft av mässans verk och icke i kraft av tron. Detta är ej förenligt med Skriften.

30] Men Kristus befaller oss att göra den till hans åminnelse. Därför är mässan inrättad, för att tron hos dem, som gå till nattvarden, skall påminna sig, vilka välgärningar den mottager genom Kristus, och upprätta och trösta det förskräckta samvetet. 31] Ty att minnas Kristus, det är att minnas Kristi välgärningar och förnimma, att de verkligen tillbjudas oss. 32] Och det är ej nog att hava de yttre händelserna i minne, ty dem kunna även judar och ogudaktiga komma ihåg. 33] Mässan bör fördenskull firas, i syfte att sakramentet där må bjudas dem, som behöva tröst, såsom Ambrosius säger: Emedan jag oavlåtligt syndar, behöver jag oavlåtligt mottaga läkedom.

34] Då mässan är ett sådant meddelande av sakramentet, bibehålles hos oss en enda allmän mässa alla helgdagar och även andra dagar, om några då vilja gå till nattvarden, varvid den utdelas åt dem, som önska få den. 35] Och denna sed är icke ny i kyrkan, ty fäderna före Gregorius omnämna icke privatmässan. Om den allmänna mässan tala de däremot mycket. 36] Krysostomus säger, att prästen varje dag står vid altaret och inbjuder somliga till sakramentet och avvisar andra. 37] Och av de gamla kyrkoordningarna framgår det, att en enda präst celebrerade mässan och att de övriga prästerna och diakonerna mottogo Herrens lekamen av honom. 38] Ty så lyda orden i Niceabeslutet: Diakonerna må i tur och ordning efter prästerna mottaga den heliga kommunionen av biskopen eller av en präst. 39] Och Paulus föreskriver om kommunionen, att den ene skall vänta på den andre, så att man gemensamt undfår nattvarden.

40] Då mässan således hos oss sker efter kyrkans föredöme enligt Skriften och fäderna, äro vi förvissade om att den icke kan ogillas, i synnerhet som till stor del yttre former för den offentliga gudstjänsten, lika de brukliga, bibehållas; blott antalet mässor är olika, och det skulle utan tvivel vara till stort gagn på grund av de många, uppenbara missbruken, om det inskränktes. 41] Ty fordom firades icke ens i de mest besökta kyrkorna *överallt* mässan dagligen, såsom bestyrkes av Historia tripartita lib. IX: Men i Alexandria åter föreläses på onsdag och fredag de heliga Skrifterna, och lärarna tolka dem, och allt annat förekommer utom det högtidliga firandet av offret.

XXV. Om bikten

1] Bikten är icke avskaffad i våra kyrkor. Ty Herrens lekamen brukar icke givas annat än åt dem, som förut förhörts och fått avlösning. 2] Och folket undervisas omsorgsfullt om tron på absolutionen, varom man förut tegat. 3] Folket läres att sätta högsta värde på avlösningen, emedan den är Guds eget ord och avkunnas på Guds befallning. 4] Nyckelmakten hålles högt i ära, och man erinrar om vilken tröst den bringar förskräckta samveten och att Gud fordrar tro, så att vi tro på denna avlösning som på en från himmelen ljudande röst, och att denna tro på Kristus verkligen erhåller och undfår syndernas förlåtelse. Förut framhävde man över alla gränser betydelsen av tillfyllestgörelser för synderna, 5] men tron och Kristi förtjänst och trons rättfärdighet nämnde man icke alls. Därför bör man i detta stycke ingalunda klandra våra kyrkor. 6] Ty även våra motståndare nödgas erkänna, att läran om boten blivit mycket ingående behandlad och klargjord av de våra.

7] Men om bikten lära de, att syndernas uppräknande icke är nödvändigt och att samvetena icke böra betungas genom bekymret för uppräknandet av alla synder, emedan det är omöjligt att omnämna alla synder, såsom psalmsångaren betygar: Vem märker själv, hur ofta han felar? 8] Jeremias säger också: Ett outrannsakligt och fördärvat ting är hjärtat framför allt annat. 9] Men om endast de synder, som yppats, bleve förlåtna, skulle samvetena aldrig få ro, emedan man varken kan märka eller komma ihåg de flesta synderna. 10] De gamla författarna betyga även, att uppräknandet av synderna ej är nödvändigt. 11] Ty i Dekreten citeras Krysostomus' ord: Jag tillsäger dig icke , att du skall yppa dina synder offentligen, och icke att du skall anklaga dig själv inför andra, utan jag vill, att du skall lyda profetens ord: Befall (lat. "uppenbara") din väg åt Herren. Bekänn fördenskull under bön dina synder, för Gud, den sanne domaren. Omtala dina överträdelser, icke med tungan, utan för ditt samvete i minnet. 12] Och i Glossa de poenitentia *Dist. 5* 9 cap. Consideret erkännes det, att bikten blott är påbjuden av människor. 13] Men bikten bibehålles dock hos oss dels på grund av den stora välgärning, som avlösningen innesluter, dels på grund av det gagn, den i övrigt medför för samvetena.

XXVI. Om skillnaden mellan olika slag av föda

1] Det har varit en allmän övertygelse icke blott hos gemene man, utan även bland teologerna och prästerna, att man kunnat förtjäna Guds nåd och tillfyllestgörelse för sina synder genom att skilja på olika slag av föda och följa dylika människobud. 2] Att hela världen tänkt på det sättet, framgår därav, att dagligen nya yttre former för gudsdyrkan, nya klosterordnar, nya helgdagar och nya fastor inrättats, och prästerna i kyrkorna fordrade dessa gärningar såsom religiösa akter, nödvändiga för frötjänandet av nåden. Och man uppskrämde våldsamt samvetena, om de försummade något. 3] Denna uppfattning om människobud har vållat kyrkan stor skada.

4] För det första fördunklades läran om nåden och om trons rättfärdighet, som är huvudsaken i evangeliet och som bör gå före allt annat i kyrkan, så att man väl lär känna Kristi förtjänst och så att tron, som tror på syndernas förlåtelse för Kristi skull, sättes vida över gärningarna *och alla andra religiösa akter*. 5] Fördenskull vinnlägger sig Paulus mycket om denna sak, han skjuter undan lagen och människobud för att ådagalägga, att den kristna rättfärdigheten är något annat än dylika gärningar, nämligen tro, som tror att vi för Kristi skull upptagas i nåden. 6] Men denna Paulus' lära har blivit nästan helt och hållet undertryckt genom människobud, vilka givit upphov till den meningen, att man vore tvungen att genom ett skiljande mellan olika slags föda och liknande former av gudsdyrkan förtjäna nåd och rättfärdighet. 7] Ty i botsakramentet talade man icke om tron, endast sådana satisfaktioner fördelades. Hela boten troddes bestå i dylikt.

8] För det andra fördunklades Guds bud genom dylika människobud, i det nämligen människobud sattes vida över Guds bud. Hela kristendomen ansågs bestå i iakttagande av vissa helgdagar, religiösa bruk, fastor och bärandet av viss dräkt. 9] Iakttagandet av dylika ting gav man de förnämligaste namn, det kallades det andliga livet och det fullkomliga livet. 10] Men de gudomliga buden i enlighet med kallelsen prisade man icke: att en familjefader uppfödde och fostrade sin avkomma, att en mor födde barn, att en furste styrde sitt land.Det ansågs vara världsliga och ofullkomliga gärningar, som voro mycket ringare än följandet av nämnda höga regler. 11] Denna villfarelse plågade högeligen de fromma samvetena, som smärtades av att kvarhållas i ett ofullkomligt levnadsstånd, i äktenskap, i överhetsställning eller andra borgerliga uppgifter, allt under det att de beundrade munkar och dylika och hade den oriktiga uppfattningen, att dessas levnadsregler behagade Gud mera.

12] För det tredje hava dessa människobud varit till stor fara för samvetena, emedan det var omöjligt att efterkomma alla sådana nedärvda bud och människorna likväl ansågo dessa levnadsregler vara nödvändiga former av gudsdyrkan. 13] Gerson skriver, att många hamnat i förtvivlan, några till och med berövat sig livet, emedan de sett, att de icke kunde efterkomma människobuden, och de i sin nöd icke fingo höra något enda tröstande ord om trons rättfärdighet och nåden. 14] Vi se väl, hur summisterna och teologerna sammanställa människobuden och söka få fram mildare tolkningar för att kunna skänka lättnad åt samvetena. Men de lösgöra dem icke nog, utan insnärja understundom samvetena ännu mera. 15] Och med sammanställandet av människobud ha högskolor och möten varit så upptagna, att de icke ha haft tid till övers för att befatta sig med Skriften och söka efter den mera gagneliga läran om tron, om korset, om hoppet, om det borgerliga livets hedersamhet och om tröst för samvetena i svåra anfäktelser. 16] Därför klagade också Gerson och några andra teologer djupt över att de genom dessa strider om människobud hindrades från att sysselsätta sig med ett bättre slag av lära. 17] Och Augustinus förbjuder att betunga samvetena med dylika stadgar och ger Januarius det kloka rådet att göra klart för sig, att det var utan betydelse, om man höll dem. Så säger han verkligen.

18] Fördenskull bör man icke anse, att de våra icke tagit upp denna sak i lättsinne eller av hat mot biskoparna, såsom några med orätt misstänka. 19] Det var i högsta grad nödvändigt att upplysa kyrkorna om de villfarelser, som alstrats genom orätt förstådda människobud. 20] Ty evangelium nödgar oss att *i kyrkan*13 med all kraft förkunna läran om nåden och trons rättfärdighet, men denna kan icke förstås, om människorna tro sig kunna förtjäna nåd genom iakttagande av självvalda regler.

21] Det är sålunda deras lära, att vi icke kunna förtjäna nåd eller tillfyllestgöra för synder genom hållandet av människobud. Därför bör man icke anse, att iakttagandet av sådana regler är en nödvändig form av gudsdyrkan. 22] De tillägga även vittnesbörd från den heliga Skrift. Kristus urskuldar i Matt. 15 apostlarna, som icke iakttagit gängse nedärvda bruk, vilka dock tycktes gälla ej förbjudna, utan indifferenta ting och vara besläktade med lagens tvagningar. Han säger: Fåfängt dyrka de mig, eftersom de läror, de förkunna, äro människobud. 23] Alltså kräver han icke onyttiga former av gudsdyrkan. Kort därefter tillägger han: 24] Icke vad som går in i munnen, orenar människan. 25] Vidare Rom. 14: Guds rike består icke i mat och dryck. Kol. 2: Låt ingen döma eder i fråga om mat och dryck, eller angående högtid eller nymånad eller sabbat, 26] och om I nu haven dött med Kristus och så blivit frigjorda från världens makter, varför låten I då allehanda stadgar läggas på eder, liksom levden I ännu i världen: 'Det skall du icke taga i', 'det skall du icke smaka', 'det skall du icke komma vid'. 27] I Apg. 15 säger Petrus: Varför fresten I då nu Gud, genom att på lärjungarnas hals vilja lägga ett ok, som varken våra fäder eller vi hava förmått bära? Vi tro ju fastmer, att det är genom Herren Jesu nåd, som vi bliva frälsta, vi likaväl som de. 28] Här förbjuder Petrus att betunga samvetena med flera utvärtes religiösa bruk, vare sig de härröra från Moses eller andra. 29] Och i 1 Tim. 4 kallas förbud mot viss föda för onda andars läror, emedan det är i strid mot evangeliet att föreskriva eller utföra dylika gärningar i syfte att genom dem förtjäna nåd eller i den tanken, att den kristna rättfärdigheten icke skulle kunna bestå utan sådana former av gudsdyrkan.

30] Här förebrå oss våra motståndare, att de våra liksom Jovinianus motsätta sig, att man tyglar och späker sitt kött. Men något helt annat kan utrönas av deras skrifter. 31] Ty de hava alltid lärt om korset, att de kristna måste tåligt fördraga lidandena. 32] Den sanna, verkliga och icke låtsade späkningen är att prövas i mångfaldiga lidanden och korsfästas med Kristus.

33] De lära därjämte, att varje kristen genom lekamlig självtukt eller genom lekamliga övningar och mödor bör så öva sig och skaffa sig ett sådant herravälde över sig själv, att icke överflöd eller sysslolöshet eggar till synd, men icke för att vi genom dessa övningar skulle förtjäna syndernas förlåtelse eller åstadkomma tillfyllestgörelse för synder. 34] Och denna lekamliga självtukt bör den kristne ständigt öva, icke blott på ett fåtal bestämda dagar, 35] såsom Kristus säger: Tagen eder tillvara för att låta edra hjärtan förtyngas av omåttlighet och dryckenskap. 36] Vidare: Detta slag kan icke drivas ut genom något annat än bön och fasta. 37] Och Paulus säger: Jag tuktar min kropp och kuvar den. 38] Med detta ord ådagalägger han tydligt, att skälet till att han tuktar sin kropp, är icke, att han genom denna tukt skall göra sig förtjänt av syndernas förlåtelse, utan att han vill hålla kroppen underdånig och skicklig till andliga ting och till pliktuppfyllelse enligt kallelsen. 39] Därför fördömas icke fastorna i och för sig, utan de människobud, som till fara för samvetet föreskriva bestämda dagar och bestämda slag av föda, som vore dylika gärningar en nödvändig form av gudsdyrkan.

40] Hos oss iakttas likväl de flesta hävdvunna kyrkliga bruk, såsom ordningen av läsestyckena i mässan och [de förnämsta] helgdagarna *etc.*, som bidraga till en god kyrklig ordning. 41] Men samtidigt upplyses människorna om att sådan gudsdyrkan icke rättfärdiggör inför Gud och att det icke bör betraktas såsom synd att underlåta dylika ting, om det sker utan anstöt för andra. 42] Denna frihet i fråga om av människor påbjudna religiösa bruk var icke okänd för fäderna. 43] Ty i Österlandet firades påsk på annan tid än i Rom, och då romarna av denna anledning anklagade Österlandet för kyrklig söndring, erinrades de av andra därom, att sådana bruk icke behövde vara lika överallt. 44] Och Ireneus säger: Olika mening om fastan upphäver icke enheten i tro, och i Dist. XII skriver påven Gregorius, att dylik olikhet icke kränker kyrkans enhet. 45] Och i nionde boken av Historia tripartita äro sammanförda många exempel på olika religiösa bruk, och där anföras följande ord: Apostlarna åsyftade icke att fastställa högtidsdagar, utan att predika en god vandel och gudsfruktan.

XXVII. Om munklöftena

1] Vad som hos oss läres om munklöftena, förstås bättre, om man erinrar sig, hurudant tillståndet varit i klostren och hur mycket mot kyrkoordningarna stridande som dagligen skedde i själva klostren. 2] På Augustinus' tid voro klostren fria brödraskap. Då sedermera tukten *överallt* upplöstes, införde man [överallt] löftena, för att tukten skulle återställas liksom genom ett tänkt fängelse. 3] Så småningom tillkommo utöver löftena många andra regler, som skulle iakttagas. 4] Och i strid mot kyrkoordningarna lades dessa bojor på många före den rätta åldern. 5] Många ha av misstag kastats in i detta stånd, i det att de, även om de voro tillräckligt gamla, saknade förmåga att rätt bedöma sina krafter. 6] De som blivit fångade i snaran på detta sätt, tvingades att stanna kvar, även om några enligt medgivande i kyrkoordningarna skulle kunnat befriats. 7] Och detta hände till och med oftare i nunnekloster än i munkkloster, ehuru man bort vara mera skonsam mot det svagare könet. 8] Denna stränghet uppväckte före vår tid många rättänkandes ogillande, då de sågo unga flickor och ynglingar drivas in i klostren för levebrödets skull och även sågo, hur olyckligt detta avlöpte, vilken förargelse det åstadkom och hur samvetena snärjdes därigenom. 9] Det smärtade dem djupt, att kyrkoordningarnas myndighet på en ytterst ödesdiger punkt fullständigt åsidosattes och föraktades. 10] Till dessa olyckliga förhållande kom ytterligare en uppfattning angående munklöftena, som förr i tiden uppenbarligen ogillats av dem bland munkarna själva, som hade något mera förstånd. 11] Man lärde, att löftena hade samma värde som dopet; man lärde, att syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelse inför Gud förtjänades genom detta levnadsstånd. 12] Ja, man tillade ytterligare, att ej blott rättfärdighet inför Gud förtjänades genom munklivet, utan ännu mera, emedan munken höll icke allenast buden, utan även de evangeliska råden.

13] Så intalade de människor, att avläggandet av munklöfte var långt värdefullare än dopet och att munkliv medförde mera förtjänst, än om man levde som överhetsperson, präst eller dylika, som uppfyllde Guds bud i sin kallelse utan att hänge sig åt någon självvald gudsdyrkan. 14] Intet av detta kan bestridas, ty det framgår klart av deras böcker.

15] Vad skedde sedan i klostren? Förr i världen voro de skolor för den heliga Skrifts studium och andra vetenskaper, vilka äro till gagn för kyrkan, och därifrån hämtades präster och biskopar. 16] Nu är det annorlunda. Det är onödigt att omtala välkända ting. Förr syftade det gemensamma livet till förkovran i kunskaper: nu påstår man, att detta levnadsstånd inrättats, för att man därigenom skall förtjäna nåd och rättfärdighet, ja, man förkunnar, att munklivet är fullkomlighetens stånd, och man sätter det vida över alla andra av Gud inrättade levnadsstånd. 17] Detta ha vi framdragit utan alla illvilliga överdrifter, i syfte att man måtte bättre förstå de våras lära om denna sak.

18] Om dem, som ingå äktenskap, lär man hos oss för det första, att det är tillåtet för alla, som icke äro skickade för celibat, att ingå äktenskap, emedan munklöftena icke kunna upphäva Guds ordning och befallning. 19] Detta är nämligen Guds bud: För att undgå otuktssynder må var man hava sin egen hustru. 20] Och icke blott budet, utan även Guds skapelse och ordning nödgar till äktenskap dem, som ej genom Guds särskilda bistånd äro undantagna härifrån. 21] Det heter ju: Det är icke gott för mannen att vara allena, 1 Mos. 2. Därför synda icke de, som efterkomma denna Guds befallning och ordning.

22] Vad kan framdragas häremot? Man må ställa löftets förbindande kraft aldrig så högt, man kan dock icke komma därhän, att munklöftet upphäver Guds bud. 23] Kyrkoordningarna lära, att varje löfte, som avgives, är till sin giltighet begränsat genom överordnades rätt; så mycket mindre ha då munklöftena giltighet emot Guds bud.

24] Men om det icke funnes några omständigheter, på grund av vilka man kunde lösas från munklöftena, skulle icke heller påvarna kunna lämna dispens från dem. Ty det är icke tillåtet för människan att upphäva en förpliktelse, som utan förbehåll är grundad på ett absolut gudomligt krav. 25] Men det har varit klokt och riktigt, då de romerska påvarna funnit skäligt att förfara med en viss billighet i fråga om denna förpliktelse. Fördenskull förmäles det, att de ofta löst från munklöftena. 26] Känd är historien om konungen av Aragonien, som kallades tillbaka från klostret. Det finns också exempel från våra dagar.

27] Varför tala vidare våra motståndare så höga ord om förpliktelsen eller löftets bindande kraft, allt under det de iakttaga fullständig tystnad om vad som ligger i begreppet löfte: nämligen att det bör avse något, som är möjligt att utföra, det bör vara frivilligt, avgivet utan tvång samt med klar insikt? 28] Men det är icke okänt, hur det förhåller sig med människans förmåga att bevara ständig kyskhet. 29] Och hur många ha avlagt sitt löfte frivilligt, med klar insikt? Helt unga kvinnor och män övertalas att avlägga klosterlöfte, innan de ha ett moget omdöme, ibland t.o.m. tvingas de därtill. 30] Därför är det icke billigt att förfäkta en så sträng uppfattning angående löftenas förbindande kraft, då alla erkänna, att det strider mot själva begreppet löfte, om det avgives utan fri vilja och utan klar insikt.

31] De flesta kyrkoordningar förklara munklöften, avgivna före uppnådda femton års ålder, för ogiltiga, emedan omdömet före nämnda tid icke anses ha vunnit en sådan utveckling, att man kan bestämma för hela det följande livet. 32] En annan stadga, som tar mera hänsyn till mänsklig svaghet, lägger ytterligare till några år, i det den förbjuder munklöften före uppnådda aderton år. 33] Vilkendera bestämmelsen skola vi följa? De flesta ha giltig förevändning att lämna klostren, emedan flertalet avgivit sina löften före nämnda ålder.

34] Det är slutligen icke utan vidare klart, att dylika personers äktenskap böra upplösas, även om brytande av löftet kunde klandras. 35] Ty Augustinus säger, att det icke bör upplösas, 27 Quaest. I, cap. Nuptiarum, och han är en betydande auktoritet, även om andra senare haft en annan åsikt.

36] Ehuru Guds bud om äktenskapet synes befria de flesta från munklöftena, åberopa de våra även ett annat skäl till att munklöftena icke äro förbindande, nämligen att varje form av gudsdyrkan, som människor utan Guds befallning inrättat och valt ut, för att därigenom förtjäna rättfärdiggörelse och nåd, är ogudaktig, 37] ty Kristus säger ju: Fåfängt dyrka de mig, eftersom de läror som de förkunna äro människobud. Och Paulus lär överallt, att vi icke skola söka rättfärdighet i kraft, av våra regler och former av gudsdyrkan, som äro uttänkta av människor, utan att rättfärdigheten kommer dem till del, som tro, att de för Kristi skull av Gud varda upptagna i nåden.

38] Men det är allmänt känt, att munkarna lärt, att deras hopgjorda fromhetsövningar tillfyllestgöra för synderna samt förtjäna nåd och rättfärdiggörelse. Vad innebär detta annat än att förringa och undanskymma Kristi ära och förneka trons rättfärdighet? 39] Härav följer sålunda, att dessa övliga löften varit ogudaktiga former av gudsdyrkan, och att de för den skull äro ogiltiga. 40] Ty ett löfte, som är ogudaktigt och avlagt emot Guds bud, gäller icke; ty, såsom kyrkoordningarna säga, löftet bör ej binda oss till att begå en orättfärdighet.

41] Hos Paulus heter det: I haven kommit bort från Kristus, I som viljen bliva rättfärdiga i kraft av lagen; I haven fallit ur nåden. 42] Således komma även de, som vilja rättfärdiggöras genom munklöften, bort ifrån Kristus och falla ur nåden. 43] Ty även de, som låta löftena vara grund till rättfärdiggörelsen, låta det, varför äran uteslutande tillkommer Kristus, vara ett verk av egna krafter. 44] Och det kan icke förnekas, att munkarna hava lärt, att de genom löftena och sina regler rättfärdiggöras och förtjäna syndernas förlåtelse, ja, ha t.o.m. funnit på ännu orimligare ting, de ha berömt sig av att kunna överlåta sina gärningar på andra. 45] Om någon i ond avsikt ville göra affär av detta, hur mycket skulle han icke kunna samla ihop härom, som nu munkarna själva blygas över. 46] Än ytterligare ha de intalat människorna, att dessa hopgjorda fromhetsövningar skulle vara den kristna fullkomlighetens stånd. 47] Är detta att låta gärningar vara grund till rättfärdiggörelsen? 48] Men det är att giva en ej ringa anstöt i kyrkan att framställa för folket en av människor utan Guds bud uttänkt form av gudsdyrkan samt lära, att dylik gudsdyrkan rättfärdiggör människorna. Ty trons rättfärdighet, vilken man framför allt skall förkunna i kyrkan, fördunklas, då denna underbara ängla-andlighet, denna skenfattigdom och skenödmjukhet och detta skencelibat hållas fram för människors ögon.

49] För övrigt fördunklas Guds bud och den rätta gudsdyrkan, då människor få höra, att endast munkarna befinna sig i fullkomlighetens stånd. Ty den kristna fullkomligheten består i att allvarligt frukta Gud och dock tillika hava en stor tro och för Kristi skull förlita sig på att vi ha en försonad Gud, samt av Gud begära och med visshet förvänta hjälp i allt, som vi skola uträtta enligt vår kallelse, och samtidigt i det yttre samvetsgrant göra goda gärningar och fylla sin kallelse. 50] Häri består den sanna fullkomligheten och den sanna dyrkan av Gud; den består icke i celibat eller tiggeri eller ovårdade kläder. 51] Därför har folket bibragts många ödesdigra åsikter genom detta osanna lovprisande av munklivet. 52] Man hör celibatet prisas omåttligt och lever därför med dåligt samvete i det äkta ståndet. 53] Man hör, att endast tiggarna äro fullkomliga, och kan sedan ej utan dåligt samvete behålla sin egendom, ej utan dåligt samvete driva affärer. 54] Man hör, att det är ett evangeliskt råd, att man ej skall hämnas, och följaktligen blir det en del folk, som ej sky att såsom enskilda taga hämnd, ty de höra, att det blott är ett råd, ej ett bud. 55] Andra åter *fara ännu mera vilse, i det att de* anse, att det ej anstår de kristna att intaga några överhetsställningar alls eller bekläda några borgerliga ämbeten. *Sådant skall strida mot det evangeliska rådet.*

56] Man kan också läsa om många, som övergivit äktenskapet och sin samhälleliga tjänst och gömt sig i kloster. 57] Detta kallade de att undfly världen och uppsöka ett *heligt* levnadsstånd [som mera behagade Gud]. 58] Och de sågo icke, att Gud skall tjänas i de bud, som han själv givit, och ej i hörsammande av bud , som uttänkts av människor. 59] Det levnadsstånd är gott och fullkomligt, som vilar på Guds bud. Härom är det nödvändigt att upplysa människorna. 60] Och före vår tid förebrår Gerson munkarna deras oriktiga uppfattning om fullkomligheten och betygar, att det på hans tid var något nytt, att munklivet var fullkomlighetens stånd.

61] Så många ogudaktiga åsikter äro förknippade med munklöftena: att de rättfärdiggöra, att den kristna fullkomligheten består i dem, att råden och buden uppfyllas genom dem, att de innefatta överloppsgärningar. Då allt detta är oriktigt och grundlöst, bli munklöftena ogiltiga.

XXVIII. Om den andliga makten

1] Det har förr skrivits mycket om biskoparnas makt. Därvid ha somliga olämpligt sammanblandat den andliga och den världsliga makten. 2] Och denna sammanblandning har gett upphov till stora krig och stora uppror, i det påvarna, i kraft av nyckelmakten, icke blott inrättat nya former av gudsdyrkan, och genom att undantaga vissa fall från prästernas absolutionsmakt och genom obilliga bannlysningar lagt bördor på samvetena, utan än ytterligare försökt att förfoga över kungakronor samt beröva kejsare deras välden. 3] Dessa försyndelser ha långt tidigare fromma och lärda män i kyrkan klandrat. 4] Därför ha de våra, för att vägleda samvetena, tvingats att klargöra skillnaden mellan den andliga makten och den världsliga makten, och lärt, att bådadera på grund av Guds bud skola omfattas med vördnad i Guds namn och visas all heder såsom Guds största välgärningar på jorden.

5] Men de anse, att nyckelmakten eller den biskopliga makten enligt evangeliet betyder befogenheten eller Guds befallning att predika evangelium, förlåta synderna eller binda i synden samt att förvalta sakramenten. 6] Ty med denna befallning sänder Kristus ut apostlarna: Såsom Fadern har sänt mig, så sänder jag ock eder. Tagen emot helig Ande. Om I förlåten någon hans synder, så äro de förlåtna; och om I binden någon i hans synder, så är han bunden i dem. 7] Och Mark. 16 heter det: Gån ut och prediken evangelium för allt skapat.

8] Denna makt utövas allenast genom att lära eller förkunna evangelium och genom att utdela sakramenten, det må ske till många eller till enskilda, efter vars och ens kallelse. Ty genom dessa ting skänkas icke lekamliga, utan andliga gåvor, evig rättfärdighet, helig Ande och evigt liv. 9] Dessa gåvor kan man icke få annat än genom Ordets och sakramentens ämbete, såsom Paulus säger: Evangelium är en Guds kraft till frälsning för var och en som tror. 10] Och psalm 118: Ditt tal behåller mig vid liv. Då sålunda den andliga makten meddelar eviga gåvor och utövas blott genom Ordets ämbete, står den icke i vägen för den världsliga styrelsen, lika litet som konsten att sjunga gör intrång i densamma. 11] Ty den världsliga styrelsen sysslar med helt andra ting än evangelium. Överheten skyddar icke själar, utan kroppar och lekamliga ting mot uppenbara oförrätter och betvingar människorna med svärd och kroppsliga straff. Evangelium skyddar själarna mot ogudaktiga åsikter, mot djävulen och den eviga döden.

12] Den andliga och den världsliga makten böra fördenskull icke sammanblandas. Den andliga makten har befallning att predika evangelium och förvalta sakramenten. 13] Den skall icke giva sig in på främmande uppgifter, icke förfoga över kungakronor, icke upphäva överhetens lagar, icke fritaga från lagstadgad lydnad, icke lägga hinder i vägen för domar, som röra världsliga ordningar eller avtal, icke föreskriva överheten regler angående samhällsskicket, 14] såsom Kristus säger: Mitt rike är icke av denna världen. 15] Eller: Vem har satt mig till domare eller skiftesman över eder? 16] Paulus säger även i Fil. 3: Vi hava vårt medborgarskap i himmelen, 17] i 2 Kor. 10: Våra stridsvapen äro nämligen icke av köttslig art; de äro tvärtom så mäktiga inför Gud, att de kunna bryta ned fästen. Ja, vi bryta ned tankebyggnader etc.

18] På detta sätt skilja de våra mellan vardera maktens uppgifter. De påbjuda även, att man skall hålla bådadera i ära och erkänna, att båda äro en Guds gåva och välgärning.

19] Om biskoparna hava någon världslig makt, hava de den icke *såsom biskopar* i kraft av evangeliets befallning, utan i kraft av mänsklig rätt, förlänad av konungar eller kejsare för den världsliga förvaltningen av sin egendom. Men detta är ett annat uppdrag än evangelii ämbete.

20] Då det är fråga om biskoparnas domsrätt, bör man sålunda skilja mellan världslig makt och andlig domsrätt. 21] Ty enligt evangeliet eller, såsom de säga, enligt gudomlig rätt, ha biskoparna såsom biskopar, d.v.s. såsom betrodda med Ordets och sakramentets ämbete, denna domsrätt: att meddela syndernas förlåtelse, [bedöma läran,] förkasta läror, som strida mot evangeliet, och utan mänsklig tvångsmakt, men genom Ordet utesluta från kyrkans gemenskap sådana, vilkas ogudaktighet är allmänt känd. 22] I detta stycke böra församlingarna ovillkorligen och enligt gudomlig rätt visa dem lydnad efter ordet: Den som hör eder, han hör mig.

23] Men när de lära eller föreskriva något, som strider mot evangeliet, då ha församlingarna ett Guds bud, som förbjuder lydnad mot dem, Matt. 7: Tagen eder tillvara för falska profeter. 24] Gal. 1: Om en ängel från himmelen förkunnar evangelium i strid mot vad vi hava förkunnat för eder, så vare han förbannad. 25] 2 Kor. 13: Ty icke mot sanningen, utan allenast för sanningen förmå vi något. 26] Ytterligare: Herren har givit mig myndighet till att uppbygga och icke till att nedbryta. 27] Så föreskriva även kyrkoordningarna, II qu. VIII, cap. Sacerdotes och cap. Oves. 28] Och Augustinus invänder mot Petilianus' brev: Man bör icke instämma med katolska biskopar, om de tilläventyrs misstaga sig i någon punkt eller hava en mot de kanoniska, heliga skrifterna stridande mening.

29] Om de hava någon annan makt eller domsrätt i avgörande frågor, t.ex. äktenskapsmål eller tiondemål etc., så hava de den på grund av mänsklig rätt. Om då biskoparna svika sin plikt, äro furstarna till och med mot sin vilja skyldiga att skipa rätt bland sina undersåtar för bevarande av lugnet.

30] Därjämte avhandlar man, om biskoparna eller prästerna hava befogenhet att i kyrkan föreskriva yttre former för gudsdyrkan och utfärda lagar beträffande fasta helgdagar och skilda grader inom det andliga ämbetet etc. 31] De som tillskriva biskoparna en dylik befogenhet, åberopa som stöd: Jag hade ännu mycket att säga eder, men I kunnen icke nu bära det. Men när han kommer som är sanningens Ande, då skall han leda eder fram till hela sanningen. 32] De åberopa även apostlarnas exempel, då de påbjödo, att man skulle avhålla sig från blod och från köttet av kvävda djur. 33] De åberopa även, att sabbatsfirandet förlades till Herrens dag, i strid, som det synes, mot dekalogen. Intet exempel gör man så stort nummer av som denna förändring av sabbaten. De förfäkta, att kyrkan måste ha den största makt, då den kunnat lösa från iakttagandet av ett dekalogens bud.

34] Men om denna fråga lära de våra, att biskoparna icke hava makt att föreskriva något mot evangeliet, såsom ovan ådagalagts. Detsamma lära kyrkoordningarna i hela Nionde distinktionen. 35] Det strider även mot Skriften att fastställa kyrkliga bud eller fordra, att vi genom deras efterlevande skulle tillfyllestgöra för våra synder eller förtjäna [nåd och] rättfärdiggörelse. 36] Ty vi kränka den ära, som tillkommer Kristi förtjänst, då vi anse oss genom sådan efterlevnad bli rättfärdiggjorda. 37] Men det är uppenbart, att människobuden på grund av denna uppfattning förökats nästan i det oändliga inom kyrkan, medan däremot läran om trons rättfärdighet undertryckts. Undan för undan ha ju allt flera helgdagar inrättats, fastor påbjudits, nya andaktsformer och nya ordnar införts, emedan upphovsmännen till dylika ting ansågo sig därigenom förtjäna nåden. 38] Så utvidgades på sin tid botbestämmelserna, av vilka vi ännu ha vissa spår kvar i våra satisfaktioner.

39] De som uppställa människobud, handla vidare mot Guds bud, då de låta förhållandet till vissa födoämnen och vissa dagar och dylikt bli synd och betunga kyrkan genom träldom under lagen, som om det bland de kristna för förtjänandet av rättfärdiggörelse behövdes en dylik gudsdyrkan, lik den levitiska, vars ordnande Gud anförtrott åt biskopar och apostlar. Så skriva somliga författare. 40] Och påvarna synas till en del vara vilseledda genom den mosaiska lagens föredöme. 41] Därav komma sådana bördor, som att det, även om ingen anstöt vållas därigenom, skall vara dödssynd att arbeta med sina händer på helgdagar, att vissa födoämnen fläcka samvetet, att fastor, *avsedda ej till naturens betingande, utan till självplågeri,* äro gärningar, som blidka Gud, att det är synd att försumma de kanoniska bönetimmarna, att synd av sådan art, att absolution därför förbehållits viss myndighet, icke kan förlåtas utan bemyndigande från den, som uppställt förbehållet. I själva verket är det ju så, att kyrkoordningarna tala om förbehåll beträffande kyrkostraffen, ej beträffande skulden.

42] Varifrån ha biskoparna rätt att föreskriva församlingarna dessa människobud till att snärja samvetena? Petrus tillåter ju icke, att något ok lägges på lärjungarna. Och Paulus säger, att Herren givit honom myndighet till att uppbygga och icke till att nedbryta. Varför föröka de då antalet synder genom att föreskriva iakttagande av sådana människobud?

43] Vi ha ju dock klara utsagor, vilka förbjuda uppställande av sådana människobud för att försona Gud eller såsom nödvändiga till saligheten. 44] Paulus Kol. 2: Låten därför ingen döma eder i fråga om mat och dryck eller angående högtid eller nymånad eller sabbat; 45] vidare: Om I nu haven dött med Kristus och kommit ifrån världens makter, varför låten I då allehanda stadgar läggas på eder, liksom levden I ännu i världen: 'Det skall du icke taga i', 'Det skall du icke smaka', 'Det skall du icke komma vid', och detta när det gäller ting som alla äro bestämda till att gå under genom förbrukning – allt till åtlydnad för människobud och människoläror? Visserligen har allt detta namn om sig att vara vishet. 46] Tit. 1: Tillrättavisa dem, så att ... de icke akta på judiska fabler och vad som påbjudes av människor, som vända sig från sanningen, [förbjuder uttryckligen av människor uppfunna bud]. 47] Och Kristus säger i Matt. 15 om dem, som kräva lydnad för människobud: Frågen icke efter dem. De äro blinda och blindas ledare. 48] Han ogillar sådana former för gudsdyrkan: Var planta, som min himmelske Fader icke har planterat, skall uppryckas med rötterna.

49] Om biskoparna hava rätt att betunga samvetena med sådana bud, varför förbjuder Skriften så ofta [uppställande av och lyssnande till] människobud? Varför kallas de för onda andars läror? Är det utan någon mening, som den helige Ande varnat härför?

50] Det blir sålunda ofrånkomligt, att då föreskrifter, vilka uppställas som nödvändiga eller i syfte att man därmed skall förtjäna rättfärdiggörelse, äro oförenliga med evangelium, ha icke biskoparna någon rätt att införa dylika former av gudsdyrkan eller kräva dem *såsom nödvändiga till saligheten*. 51] Ty det är nödvändigt att i kyrkorna bibehålla läran om den kristliga friheten, d.v.s. att träldomen under lagen icke är nödvändig för rättfärdiggörelsen, såsom det är skrivet i Galaterbrevet: Låten icke något nytt träldomsok läggas på eder. 52] Det är nödvändigt att fasthålla vid det förnämsta stycket i evangelium, nämligen att vinna nåden [utan egen förtjänst] genom tron på Kristus, icke på grund av underkastelse under yttre regler eller på grund av former av gudsdyrkan, som människor inrättat.

53] Vad bör man därför anse om söndagen och liknande kyrkliga bruk? Härpå svara de våra, att biskoparna och prästerna äro berättigade att uppställa vissa regler, så att allt sker med ordning i kyrkan, men icke för att vi därigenom skola [förtjäna nåd eller] tillfyllestgöra för våra synder eller samvetena förbindas till lydnad eller anse dem såsom nödvändiga former av gudsdyrkan [och tycka sig synda, då de, utan att vålla anstöt för någon, åsidosätta dem]. 54] Så skriver Paulus, att vid sammankomsterna kvinnorna skola hölja sina huvud, att utläggarna skola höras i tur och ordning i kyrkan [etc.].

55] Sådana föreskrifter böra församlingarna *ha för kärlekens och lugnets skull och följa dem* i sådan utsträckning, att den ene icke blir till anstöt för den andre, 56] utan att allt sker i församlingarna med ordning och utan oro, men icke på sådant sätt, att samvetena betungas, i det de hålla dylika ting för nödvändiga till saligheten och anse sig synda, då de underlåta dem utan att bliva till anstöt för någon. Ingen skall t.ex. säga, att en kvinna gör något syndigt, om hon går ut med obetäckt huvud, när det icke väcker människors anstöt.

57] Av sådan art är iakttagandet av söndagen, påskhögtiden, pingsten och liknande helgdagar och religiösa bruk. 58] Ty de som anse, att iakttagandet av söndagen med stöd av kyrkans auktoritet införs såsom något nödvändigt i stället för sabbaten, ha orätt. 59] Skriften har avskaffat sabbaten, icke kyrkan. Ty alla från Moses härstammande former för gudsdyrkan kunna underlåtas, sedan evangelium uppenbarats. 60] Emedan det var nödvändigt att fastställa en bestämd dag, så att folket visste, när man skulle samlas till gudstjänst, synes likväl kyrkan för detta ändamål ha avsett söndagen, som tyckes ha blivit föredragen just av den anledningen, att människorna så skulle få ett exempel på kristlig frihet och lära sig, att varken iakttagandet av sabbaten eller någon annan dag var nödvändig.

61] Det finns vidunderliga utredningar om ändringen av lagen, om gudsdyrkans yttre former i den nya lagen, om förändring av sabbaten, som alla ha sin upprinnelse i den falska uppfattningen, att det i kyrkan måste finnas en gudsdyrkan i stil med den levitiska och att Kristus gav apostlarna och biskoparna i uppdrag att uttänka nya former för gudsdyrkan, som voro nödvändiga för frälsningen. 62] Dessa villfarelser vunno utbredning i kyrkan, då trons rättfärdighet icke förkunnades tillräckligt klart. 63] Somliga förfäkta tesen, att iakttagandet av söndagen icke grundar sig på gudomlig rätt, men på så gott som gudomlig rätt, och föreskriva, hur mycket man får arbeta på helgdagar. 64] Vad äro dylika utredningar annat än snaror för samvetet? Ehuru de försöka att åstadkomma en billig tolkning av de kyrkliga buden, går det dock icke att uppnå verklig billighet, så länge föreställningen om deras nödvändighet finnes kvar, och den måste bli kvar, så länge man icke känner till trons rättfärdighet och den kristna friheten.

65] Apostlarna befallde de kristna att avhålla sig från blod. Vem följer nu den föreskriften? Likväl synda icke de, som ej följa den, emedan ej ens själva apostlarna ville betunga samvetena med dylik träldom, utan de uppställde detta förbud till en tid för undvikande av anstöt. 66] Ty vid bedömande av detta dekret måste man hålla i sikte evangeliets oföränderliga syfte.

67] Nästan inga kyrkoordningar iakttagas noggrant, och många komma varje dag ur bruk även hos dem, som allra ivrigast försvara de kyrkliga buden. 68] Man kan icke heller finna råd för samvetena, om man icke ger billigheten rum, så att vi veta oss iakttaga kyrkans bud utan att tillskriva dem nödvändighet och icke kränka samvetet, även om vid efterlevandet av dem någon ändring skulle ske.

69] Men biskoparna skulle med lätthet kunna förbli i åtnjutande av den tillbörliga lydnaden, om de icke tvingade till iakttagande av kyrkliga bud, som icke kunna följas med gott samvete. 70] Nu påbjuda de celibat och mottaga inga som präster, såvida dessa icke svära att icke förkunna evangelii rena lära. 71] Våra kyrkor begära icke, att biskoparna skola återställa endräkten med uppoffring av sin ställning, vilket det dock skulle anstå goda herdar att göra. 72] De begära blott att biskoparna skola avlyfta orättmätiga bördor, som äro av nyare datum och införts i strid mot den allmänneliga kyrkans sedvänja. 73] Kanske hade dessa bestämmelser i början några godtagbara skäl för sig, men de passa icke för senare tider. 74] Det är också uppenbart, att somliga av dem införts på grund av olika föreställningar. Därför borde biskoparna visa mildhet och nu lätta på bestämmelserna. Ty en sådan förändring försvagar icke kyrkans enhet. Många människobud ha ju med tiden ändrats, såsom själva kyrkoordningarna utvisa. 75] Men om det icke kan utverkas, att sådana föreskrifter upphävas, som icke kunna åtlydas utan synd, måste vi följa den apostoliska regeln, vilken säger: Man måste lyda Gud mer än människor.

76] Petrus förbjuder biskoparna att uppträda såsom herrar i församlingarna. 77] Nu är det icke fråga om att biskoparna skulle avstå från sin myndighet, utan så mycket begäres, att de skola tillåta, att evangelium rent förkunnas, och att de avskaffa några få föreskrifter, som icke kunna följas utan synd. 78] Om de icke göra detta, må de själva se till, huru de inför Gud skola stå till svars för att de genom sin oböjlighet bli orsak till kyrkosöndring.

*    *    *

1] Vi ha angivit de viktigaste artiklarna, som synas vara omstridda. Ehuru man kunde ingå på flera missbruk, har vi för att undvika för stor omständighet endast sammanfattat de viktigaste, [med stöd av vilka de övriga lätt kunna bedömas]. 2] Det har varit häftiga klagomål över avlaten, över vallfärderna, över missbruket av bannet. Församlingarna hade många obehag genom avlatskrämarna. Oavlåtliga strider hade prästerna med munkarna om de rättigheter, som tillkomma församlingsprästen, om hörandet av bikt, om jordfästningar, om tillfällighetspredikningar och oräkneliga andra ting. 3] Dessa frågor ha vi förbigått, för att det, som i denna fråga är det viktigaste, genom en kort framställning lättare skulle bli klargjort. 4] Vi vilja icke heller med något, som här sagts och framställts, draga vanära över någon. 5] Blott det har omnämnts, som nödvändigt måste framhävas, för att det skall bli klart, att hos oss ingen lära och inga former för gudsdyrkan införts, som strida mot Skriften eller den allmänneliga kyrkan. Ty det är uppenbart, att vi med största omsorg sökt förhindra, att några nya, okristliga läror skulle spridas i våra kyrkor.

6] Förestående artiklar ha vi velat framlägga i enlighet med det kejserliga påbudet, för att man här måtte finna vår bekännelse och för att huvudpunkterna av våra teologers lära skulle bli klargjorda. 7] Om i denna bekännelse något saknas, äro vi beredda att, om Gud vill, lämna utförligare upplysning enligt de heliga skrifterna.
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Den augsburgska bekännelsens apologi
Övers. av Hjalmar Lindroth
Filip Melanchthon hälsar läsaren

1] Sedan våra furstars bekännelse blivit offentligen föreläst, uppsatte några teologer och munkar en däremot riktad vederläggningsskrift. Denna lät Hans Maj:t Kejsaren föreläsa inför de församlade furstarna och fordrade, att våra furstar skulle instämma i denna vederläggning.

2] Då de våra emellertid hört, att däri många artiklar ogillades, som inte med okränkt samvete kunna förkastas, begärde de att erhålla ett exemplar av nämnda skrift för att kunna dels se vad motståndarna förkastat och dels vederlägga de av dem framställda motiven.

I en dylik angelägenhet, som är en religions- och samvetssak, ansågo de våra, att motståndarna icke ovilligt skulle överlämna sin vederläggningsskrift till oss.

Men de våra kunde icke utverka detta utan att ingå på mycket farliga och oantagliga villkor.

3] Därefter höllos vissa förhandlingar i förlikningssyfte, varvid det visade sig, att de våra voro villiga att underkasta sig vilket omak som helst, som de kunde med okränkt samvete påtaga sig. 4] Men motståndarna krävde med orygglig beslutsamhet, att vi skulle godkänna vissa uppenbara missbruk och villfarelser. Då vi icke kunde göra detta, fordrade Hans Maj:t Kejsaren ånyo, att våra furstar skulle giva sitt samtycke till nämnda vederläggning. Men de vägrade att göra detta.

Ty huru skulle de i en religionssak kunna instämma i en skrift, som de icke sett? De hade dessutom hört, att däri vissa artiklar förkastats, beträffande vilka de icke kunde gilla motståndarnas meningar utan att förfara brottsligt.

5] Men de gåvo mig och några andra i uppdrag att uppsätta ett försvar för vår bekännelse, vari för Hans Maj:t Kejsaren de skäl skulle framställas, varför vi icke kunde antaga vederläggningsskriften, och ohållbarheten i motståndarnas invändningar skulle uppvisas. 6] Några av de våra hade nämligen under föreläsandet av vederläggningsskriften antecknat huvudpunkterna och de viktigaste av de anförda skälen. 7] Denna försvarsskrift överlämnade de våra slutligen till Hans Maj:t Kejsaren, för att han skulle se, att vi hindrades av de största och mest vägande skäl att godkänna den framlagda vederläggningen. Men Hans Maj:t Kejsaren mottog icke den framlämnade skriften.

8] Sedermera utgavs ett dekret, vari våra motståndare berömma sig av att med stöd av Skriften hava vederlagt vår bekännelse.

9] Här har du sålunda, min läsare, vår försvarsskrift, av vilken du kan se, både hur våra motståndare hava dömt (ty vi hava samvetsgrant återgivit det) och huru de i strid mot Skriften och den helige Andes ord hava förkastat några av våra artiklar utan att med stöd av Skriften kunna rubba vår ståndpunkt.

10] Ehuru denna försvarsskrift till en början uppsattes i samråd med en del andra, har jag likväl under det vidare utformandet av densamma tillagt en del. Därför har jag ock utsatt mitt namn för att ingen skall kunna anmärka på, att skriften utgivits utan nämnd författare.

11] Det har under dessa strider alltid varit min vana att så långt som möjligt bibehålla de vanliga lärouttrycken, för att man med tiden desto lättare skall kunna uppnå enighet. Och jag gör icke nu på annat sätt, ehuru jag med fog skulle kunna föra denna tids människor mycket längre bort ifrån motståndarnas meningar.

12] Men motståndarna föra striden så, att de tydligt visa, att de varken fråga efter sanning eller endräkt utan blott efter att dricka vårt blod.

13] Nu har jag skrivit så hovsamt som möjligt. Och om något synes alltför skarpt, så vill jag här inledningsvis säga, att jag vänder mig mot de teologer och munkar, som avfattat vederläggningsskriften, och icke mot kejsaren och furstarna, som jag pliktskyldigt vördar. 14] Jag har nyligen fått se denna vederläggningsskrift och funnit, att den är så försåtligt och lömskt skriven, att den kan i vissa stycken vilseleda även de försiktiga.

15] Jag har likväl icke behandlat allt deras ordrytteri. Det skulle vara ett ändlöst arbete. Men jag har upptagit till behandling deras viktigaste bevisgrunder, för att bland alla folk det vittnesbördet må avläggas om oss, att vi tänka rätt och sant om Kristi evangelium. 16] Vi hava icke vår förnöjelse i oenighet, och icke bortse vi från den fara, som hotar oss, då vi med lätthet se, huru motståndarna äro upptända av hat och bitterhet mot oss. Men vi kunna icke förkasta den uppenbara och för kyrkan nödvändiga sanningen.

Därför mena vi, att vi för Kristi äras skull och till gagn för kyrkan ha att utstå många besvärligheter och faror, och vi förlita oss på att Gud gillar den uppgift, som vi påtagit oss, och att eftervärlden skall döma rättvisare om oss.

17] Ty det kan icke förnekas, att många punkter i den kristna läran, vilka äro av högsta vikt för kyrkan, hava bragts i dagen och förklarats av de våra. Vi vilja icke här nämna, med vilka farliga läromeningar dessa tidigare fördunklats av munkar, kyrkolagkunniga och sofistiska teologer.

18] Vi hava offentliga vittnesbörd härom av många redbara män, vilka tacka Gud för den stora gåvan, att han i dessa högeligen viktiga ting nu låtit dem inhämta större kunskap än vad de genomgående fått ur motståndarnas skrifter.

19] Vi vilja därför anbefalla vår sak åt Kristus, som en gång skall döma över dessa strider, och vi bedja honom, att han i nåd må se till sin betryckta och söndrade kyrka och återföra den till en bestående endräkt i tron.



Bekännelsens apologi

[Art. I.] Om Gud

1] Den första artikeln om vår bekännelse gillas av våra motståndare, i vilken vi framhålla, att vi tro och lära, att det finnes ett enda, odelbart etc. gudomligt väsen, men att det likväl i detta eviga gudomliga väsen finnes tre åtskilda personer: Fadern, Sonen och den helige Ande. 2] Denna artikel ha vi alltid lärt och försvarat, och vi mena, att den har ett så fast och visst stöd i den heliga Skrift, att den icke kan rubbas. Och vi hävda med bestämdhet, att de, som hysa en annan mening, stå utanför Kristi kyrka och äro avgudadyrkare och gudsförsmädare.

[Art. II.] Om arvsynden

1] Den andra artikeln om arvsynden gillas likaledes av våra motståndare. Dock kritisera de den bestämning av arvsynden, som vi i förbigående framställt. Här i själva ingången må Hans Maj:t Kejsaren uppmärksamma, huru de, som uppsatt vederläggningsskriften, sakna icke blott omdöme utan även ärligt uppsåt. Ty då vi i förbigående enkelt och klart velat angiva, vad arvsynden innebär, hava de framställt en illvillig tolkning och förvrängt vår mening, som i och för sig icke innebär något olämpligt. De säga nämligen: att vara utan gudsfruktan och utan tro är verksynd, och så förneka de, att detta är arvsynd.

2] Det är uppenbart, att sådana spetsfundigheter härröra från den skolastiska teologien och icke från kejsarens rådslag. Men ehuru dylikt ordrytteri lätt kunde vederläggas, så anhålla vi först och främst – för att alla redbara män må inse, att vi i denna sak icke lära något orimligt – att man må aktge på vår bekännelses tyska text, som fritager oss från varje misstanke att lära några nyheter. Ty där står det uttryckligen: Vidare läres, att efter Adams fall alla människor, som på ett naturligt sätt födas, avlas och födas i synd, d.v.s. att de alla ända från moderlivet äro fulla av ond begärelse och böjelse och av naturen icke kunna hava någon sann gudsfruktan eller någon sann tro på Gud. 3] Detta ställe bevisar, att vi frånkänna dem, som äro födda på köttsligt, naturligt sätt, icke blott att i handling visa gudsfruktan och gudsförtröstan, utan även möjligheten och förmågan härtill. Vi säga nämligen, att de som äro på sådant sätt födda, hava en ond begärelse och kunna icke rätt frukta Gud och förtrösta på honom. Vad kan man här kritiskt invända? Vi hålla före, att alla redbara män i detta stycke skola frikänna oss. Ty i samma mening frånkännes även i den latinska framställningen naturen denna förmåga, d.v.s. gåvan och kraften att frukta Gud och förtrösta på honom, ävensom att vid vuxen ålder visa detta i handling. Då vi tala om den onda begärelsen, förstå vi sålunda därmed icke blott gärningarna och de synliga frukterna, utan naturens ständiga onda böjelse.

4] Senare vilja vi utförligt visa, att vår framställning överensstämmer med den gamla vanliga definitionen av arvsynden. Först böra vi dock ange vårt syfte med att vi här använt företrädesvis dessa ord. Motståndarna tillstå i sin läromässiga framställning, att arvsyndens materia, såsom de uttrycka sig, är den onda begärelsen (concupiscentia). Därför borde ju icke denna utelämnas ur definitionen av arvsynden, i all synnerhet under denna tid, då många taga sig före att alltför litet i enlighet med den kristna tro men desto mera ut från filosofien tala om den onda begärelsen.

5] Somliga mena nämligen, att arvsynden icke är en brist eller ett fördärv i den mänskliga naruren, utan endast en besvärande börda och ett dödlighetens tillstånd, som Adams barn utan något sitt eget fel men på grund av en annans skuld måste bära. Därjämte påstå de, att ingen dömes till evig död för arvsyndens skull, utan det förhåller sig här så, som med trälar, som födas av en slavinna och få bära hennes lott icke på grund av egen brist utan för moderns olyckas skull. 6] För att markera att en sådan gudlös åsikt misshagar oss, hava vi omnämnt den onda begärelsen och i bästa uppsåt kallat den en sjukdom samt framhållit, att människans natur från födelsen är fördärvad och syndig.

7] Men vi ha icke blott nämnt den onda begärelsen, utan även talat om bristen på gudsfruktan och tro. Detta ha vi tillagt av den orsaken, att de skolastiska teologerna förringa arvsynden, i det att de icke tillräckligt förstå den definitionen av densamma, som de mottagit av fäderna. De orda om "fnösket" (fomes) såsom en kroppslig egenskap, och narraktiga, såsom de pläga vara, framställa de frågan, huruvida detta lyte vållats av smitta från äpplet eller genom ormens andedräkt och om det förvärras genom bruk av läkemedel. Med dylika frågor ha de undanskymt själva huvudsaken. 8] Då de sålunda tala om arvsynden, omnämna de icke de vida svårare bristerna i människans natur, nämligen att hon icke känner Gud, saknar gudsfruktan och förtröstan på Gud, hatar Guds dom, flyr den dömande Guden, vredgas på Gud, misströstar om Guds nåd, men sätter sin förtröstan på de ting, som är för ögonen, o.s.v. Dessa lyten, som i högsta grad stå i strid mot Guds lag, uppmärksammas icke av de skolastiska teologerna, utan de tillskriva fastmer den mänskliga naturen obrutna krafter att älska Gud över allting och att fullgöra Guds bud, vad handlingarnas väsen beträffar. Och icke se de, att de härvid motsäga sig själva. 9] Ty att med egna krafter kunna älska Gud över allting och fullgöra Guds bud – vad är detta annat än att besitta den ursprungliga rättfärdigheten? 10] Och om den mänskliga naturen hade så stora krafter, att den gennom sig själv kunde älska Gud över allting, såsom de skolastiska teologerna frankt påstå, vad skulle då arvsynden vara? Vartill skulle vidare Kristi nåd behövas, om vi kunde bli rättfärdiga genom vår egen rättfärdighet? Vartill skulle vi ytterligare behöva den helige Ande, om människan genom sina egna krafter kunde älska Gud över allting och fullgöra Guds bud? 11] Vem inser icke, huru förvänd våra motståndares åsikt här är? De kännas vid de ringare bristerna i den mänskliga naturen, men icke de svårare, om vilka Skriften överallt påminner oss och över vilka profeterna ständigt klaga, nämligen den köttsliga säkerheten, gudsföraktet, hatet mot Gud och dylika medfödda brister. 12] Men sedan de skolastiska teologerna blandat in i den kristna läran den filosofiska åskådningen om naturens fullkomlighet och tillskrivit den fria viljan och de gärningar, som den frambringar, mer än tillbörligt samt lärt, att människan blir rättfärdig inför Gud genom den filosofiska eller borgerliga rättfärdigheten, vilken även vi erkänna höra till förnuftet och i någon mån stå i vår förmåga, ha de icke kunnat se den mänskliga naturens inre orenhet. 13] Ty denna kan man bedöma blott ut från Guds ord, vilket de skolastiska teologerna i sina utredningar blott sällan behandla.

14] Detta är grunden till att vi i framställningen av arvsynden dels omnämnt den onda begärelsen, dels frånkänt människans naturliga krafter gudsfruktan och förtröstan på Gud. Vi hava nämligen velat framhålla, att arvsynden innefattar även dessa brister: okunnighet om Gud, gudsförakt, avsaknad av gudsfruktan och förtröstan på Gud samt oförmåga att älska Gud. Dessa äro de främsta bristerna i den mänskliga naturen, vilka i egentlig mening strida mot dekalogens första tavla.

15] Och icke hava vi härmed sagt något nytt. Ty den gamla definitionen, rätt förstådd, säger alldeles detsamma, då det heter: arvsynden är avsaknad av den ursprungliga fullkomligheten. Men vad är denna rättfärdighet? De skolastiska teologerna tvista här om vissa spetsfundiga frågor och förklara icke vad den ursprungliga rättfärdigheten är. 16] Men nu hänför sig denna rättfärdighet enligt Skriften icke blott till dekalogens andra tavla utan även till dess första, som bjuder gudsfruktan, tro och kärlek till Gud. 17] Därför var den ursprungliga rättfärdigheten avsedd att innebära icke blott en jämn avvägning mellan kroppens egenskaper, utan även ägandet av dessa gåvor: en säkrare gudskännedom, gudsfruktan och förtröstan på Gud eller åtminstone en riktig inställning och förmåga att fullgöra detta. 18] Detta betygar Skriften, då den säger, att människan är skapad till Guds bild och likhet. Ty vad är detta annat än att i människan denna vishet och rättfärdighet framställts, varigenom hon fattade Gud och vari Gud själv lyste med sitt ljus,d.v.s. att människan mottagit gudskännedom, gudsfruktan, gudsförtröstan och dylika gåvor? 19] Ty så tolkas gudslikheten av Irenaeus och Ambrosius, som i denna fråga bland mycket annat säger detta: Icke är den själ skapad till gudslikhet, i vilken Gud icke alltid är. 20] Och Paulus visar i Ef. och Kol. att gudsbilden består i gudskännedom, rättfärdighet och sanning. 21] Och Longobarden tvekar icke att säga, att den ursprungliga rättfärdigheten just är den gudslikhet, som Gud förlänat människan. 22] Vi återgiva här de gamles meningar, som på intet sätt motsäga Augustinus' tolkning av gudsbilden.

23] Då den gamla definitionen sålunda säger, att arvsynden utgör avsaknad av rättfärdighet, så frånkänner den människan icke blott förmåga att med sina lägre krafter lyda Gud, utan även gudskännedom, gudsförtröstan, gudsfruktan och gudskärlek eller åtminstone förmågan därtill. Och de skolastiska teologerna själva lära, att detta icke kan förverkligas utan särskilda nådegåvor och nådens bistånd. Just dessa gåvor kalla vi, i och för klargörande av saken själv, gudskännedom, gudsfruktan och gudsförtröstan. Härav framgår, att den gamla definitionen säger alldeles detsamma som vi, då vi frånkänna människan gudsfruktan och gudsförtröstan, varvid vi tänka icke blott på huru dessa bevisas i handling, utan även på möjligheten och förmågan till dem.

24] Just detta är innebörden av den definition, som föreligger hos Augustinus, vilken brukar bestämma arvsynden såsom den onda begärelsen. Han framhåller nämligen, att den onda begärelsen efterträtt den förlorade rättfärdigheten. Ty då den fördärvade naturen icke kan frukta och älska Gud eller tro på honom, eftertraktar och älskar den blott det köttsliga. Och antingen föraktar den i köttslig säkerhet Guds dom eller hatar den i sin förskräckelse. Så sammanfattar Augustinus i arvsynden både bristen och det positivt syndiga tillståndet, som följer efter denna. 25] Dock består den onda begärelsen icke blott i ett fördärv av kroppens egenskaper, utan även i de högre krafternas förvändhet till vad som köttsligt är. Men de, vilka på samma gång tillskriva människan den onda begärelsen, som ännu icke blivit dödad av den helige Ande, och förmågan att älska Gud över allting, inse icke vad de påstå.

26] Vi hava sålunda i framställningen av arvsynden riktigt framhävt båda dessa sidor, nämligen dels bristen i dessa olika hänseenden att icke kunna tro på Gud samt icke kunna frukta och älska honom, dels den onda begärelsen, som i strid mot Guds ord eftertraktar vad köttsligt är, d.v.s. åtrår icke blott kroppslig vällust, utan även en köttslig vishet och rättfärdighet, och förlitar sig på detta såsom sitt goda, men föraktar Gud. 27] Och icke blott de gamla fäderna, utan även de mera insiktsfulla av de nyare teologerna lära, att arvsynden utgöres på en gång av bristen i dessa olika hänseenden, som jag angivit, och av den onda begärelsen. Ty så säger Thomas: Arvsynden innebär en avsaknad av den ursprungliga rättfärdigheten och därmed ett oordnat förhållande mellan själens olika delar, varför den utgör iclke blott och bart en brist, utan ett fördärvat tillstånd. 28] Och Bonaventura skriver: Vid frågan om vad arvsynden är bör man svara, att den är den ohämmade onda begärelsen. Men även det är ett riktigt svar, att den är en avsaknad av den oss tillkommande rättfärdigheten. 29] Och i det ena av dessa svar innehålles det andra. Detsamma är Hugos mening, då han säger, att arvsynden är en okunnighet i själen och en ond begärelse i köttet. Ty han framhåller, att vi födas med okunnighet om Gud, otro, misstro, förakt för Gud och hat mot honom. 30] Allt detta inbegriper han nämligen i okunnigheten. Och denna uppfattning överensstämmer med Skriften. Ty Paulus nämner stundom uttryckligen bristen, t.ex. i 1 Kor. 2: Den naturliga människan fattar icke det, som tillhör Guds Ande. På ett annat ställe nämner han den onda begärelsen, som är verksam i våra lemmar och frambringar onda frukter. 31] Vi skulle kunna anföra flera uttalanden angående båda sidorna av arvsynden, men i en så uppenbar sak behövas icke flera vittnesbörd. Och den insiktsfulle läsaren skall lätt kunna inse, att avsaknaden av gudsfruktan och tro icke blott utgör verksynder, utan varaktiga brister i vår icke förnyade natur.

32] Vi lära sålunda om arvsynden intet, som är främmande vare sig för Skriften eller den allmänneliga kyrkan, utan vi ha åter framdragit och framställt i ljuset Skriftens och fädernas viktigaste tankar, som bortskymts av de nyare teologernas spetsfundiga tvister. Ty det ligger i öppen dag, att de nyare teologerna icke givit akt på vad fäderna velat framhålla med avseende på nämnda brist. 33] Men en rätt kunskap om arvsynden är nödvändig. Ty icke kunna vi förstå storheten av Kristi nåd, om vi icke känna vårt fördärv. Hela människans rättfärdighet är blott och bart skrymteri inför Gud, om vi icke känna, att vårt hjärta av naturen är i avsaknad av kärlek till Gud samt fruktan för och förtröstan på honom. 34] Därför säger profeten: Sedan du visat mig till rätta, slog jag mig på länden. Likaledes: Jag sade i min överväldigande ångest: alla människor äro lögnare, d.v.s. de tänka icke rätt om Gud.

35] Här klandra motståndarna även Luther, emedan han skrivit, att arvsynden kvarbliver efter dopet, och de tillägga, att denna lära med rätta blivit förkastad av Leo X. Hans Maj:t Kejsaren må här upptäcka deras uppenbara falska beskyllning. Ty motståndarna veta väl, i vilken mening Luther velat säga detta, att arvsynden kvarbliver efter dopet. Han har alltid skrivit, att dopet borttager arvsyndens skuld (reatus), ehuru syndens materia, såsom de uttrycka sig, d.v.s. den onda begärelsen, bliver kvar. Beträffande denna syndens materia har han tillagt, att den helige Ande, som gives genom dopet, börjar att döda den onda begärelsen och framskapar nya rörelser i människans hjärta. 36] I samma riktning uttalar sig Augustinus, då han säger: Synden förlåtes i dopet, dock icke så, att den icke mera är till, utan så, att den icke mera tillräknas. Här erkänner han öppet, att synden finnes, d.v.s. kvarbliver, ehuru den icke tillräknas. Och denna mening har så tillvunnit sig de senare teologernas bifall, att den t.o.m. återgivits i de kyrkliga dekreten. Och i sin skrift Contra Julianum säger Augustinus: Den syndens lag, som är i våra lemmar, har förlåtits genom den andliga pånyttfödelsen, men kvarbliver i det dödliga köttet. Den har förlåtits, emedan skulden är borttagen genom sakramentet, varigenom de troende pånyttfödas, men den bliver kvar, emedan den uppväcker de begär, mot vilka de troende kämpa. 37] Våra motståndare veta mycket väl, att Luther menar och lär just så, och då de icke kunna ogilla själva saken, vantolka de likväl hans ord för att med list få honom, ehuru oskyldig, fälld.

38] Medan de vidare påstå, att den onda begärelsen är ett straff, men icke synd, förfäktar Luther den meningen, att den är synd. Såsom ovan framhållits, bestämmer Augustinus arvsynden såsom ond begärelse. De må tvista med honom, om denna uppfattning är oriktig. 39] Dessutom säger Paulus: Jag hade icke vetat av begärelsen såsom synd, om icke lagen hade sagt: Du skall icke hava begärelse. Likaså: I mina lemmar ser jag en annan lag, som ligger i strid med lagen i min håg och som gör mig till fånge under syndens lag, som är i mina lemmar. 40] Dessa vittnesbörd kunna icke förvändas genom något spegelfäkteri. Ty med klara ord kalla de begärelsen synd, vilken likväl icke tillräknas dem, som äro i Kristus, ehuru den i realiteten är värd döden, om den icke tillgives. 41] Obestridligen är detta kyrkofädernas uppfattning. Ty Augustinus vederlägger utförligt deras åsikt, som mena, att begärelsen hos människan icke är synd, utan ett adiaforon, såsom kroppsfärgen eller ohälsan säges vara ett adiaforon.

42] Men om motståndarna påstå, att "fnösket" (fomes) är ett adiaforon, så motsägas de icke blott av många Skriftens ord, utan av hela kyrkan. Ty att tvivla på Guds vrede, på Guds nåd och på Guds ord, att vredgas på Guds domar, att förargas, om Gud icke genast hjälper ur bedrövelser, att knota över att det går de ogudaktiga här i världen bättre än de fromma, att upptändas av vrede, lusta, ärelystnad, girighet o.s.v. – vem har någonsin vågat kalla dessa ting adiafora, även om man icke helt givit sitt samtycke därtill. 43] Och sådant känna även de fromma inom sig, såsom det tydligt synes i psalmerna och hos profeterna. Men de skolastiska teologerna ha från filosofien hämtat de alldeles främmande åsikterna, att vi på grund av våra lidelser och lustar varken äro goda eller onda och varken böra berömmas eller klandras och att intet, som icke sker med fri vilja, är synd. Dessa åsikter äro uttalade av filosoferna med avseende på världslig dom, men icke med avseende på huru Gud dömer. Lika obetänksamt tillfoga de andra meningar, nämligen att naturen icke är ond. Mot detta, om det säges i rätt sammanhang, ha vi intet att invända, men här användes det oriktigt till att förringa arvsynden. Likväl stå sådana meningar att läsa hos de skolastiska teologerna, vilka otillbörligt sammanblanda den filosofiska eller borgerliga moralläran med evangeliet. 44] Och dylika meningar dryftades icke blott inom skolorna, utan spredos, såsom brukar ske, från skolorna till folket De kommo att bli förhärskande, ge näring åt förtröstan på människans egna krafter och undertrycka kunskapen om Kristi nåd. 45] Då Luther ville förklara, huru stor arvsynden och den mänskliga svagheten är, lärde han att vad som efter dopet blivit kvar av arvsynden till sin natur hos människan icke är ett adiaforon, utan är i behov av Kristi nåd för att icke tillräknas och i behov av den helige Ande för att dödas.

46] Medan de skolastiska teologerna förringa både synden och straffet, i det att de lära, att människan av egna krafter kan fullgöra Guds bud, beskrives i första Moseboken det för arvsynden bestämda straffet på annat vis. Ty där säges den mänskliga naturen vara underkastad icke blott döden och andra kroppsliga lidanden, utan även djävulens välde. Där framställes nämligen det fruktansvärda allvarliga ordet: Jag skall sätta fiendskap mellan dig och kvinnan, mellan din säd och hennes säd. 47] Bristen och den onda begärelsen äro på en gång straff och synd. Döden, de andra kroppsliga lidandena och djävulens herravälde äro straff i egentlig mening. Ty den mänskliga naturen är överlämnad till slaveri och hålles fången av djävulen, som förleder den med ogudaktiga meningar och villfarelser och driver den till alla slags synder. 48] Men liksom vi icke kunna besegra djävulen annat än med Kristi hjälp, så kunna vi icke med egna krafter frigöra oss från nämnda slaveri. 49] Själva världshistorien visar, huru stor djävulens härskarmakt är. Ty världen är full av smädelser mot Gud och ogudaktiga meningar, och med dessa band har djävulen insnärjt dem, som i världens ögon äro visa och rättfärdiga. 50] Hos andra visa sig grövre synder. Men då vi mottagit Kristus, som borttagit både synd och straff och som förstört djävulens välde jämte synd och död, kunna vi icke rätt lära känna Kristi välgärningar utan att förstå vårt eget fördärv. Därför hava våra predikanter flitigt undervisat om dessa ting och hava icke lärt något nytt, utan hava framställt den heliga Skrift och de heliga kyrkofädernas läror.

51] Härmed mena vi oss ha meddelat Hans Maj:t Kejsaren tillräckligt angående de barnsliga och lama spetsfundigheter, varmed våra motståndare förvrängt denna vår lära. Ty vi veta, att vi i detta stycke tänka rätt och i överensstämmelse med Kristi allmänneliga kyrka. Men om motståndarna vilja på nytt upptaga denna lärostrid, så skola icke hos oss saknas sådana, som äro beredda att giva svar och försvara sanningen. Ty motståndarna förstå i denna sak till stor del icke vad de säga. Ofta motsäga de sig själva och kunna icke klart och logiskt utveckla vad arvsyndens väsen eller vad de kalla bristen är. Men vi hava icke här alltför ingående velat undersöka deras tvister, utan vi hava ansett att det vore tillräckligt att med vanliga och kända ord återgiva de heliga fädernas mening, som även vi ansluta oss till.

[Art. III.] Om Guds Son

52] Den tredje artikeln gilla våra motståndare. I denna bekänna vi, att våra naturer äro i Kristus på det sättet, att Ordet antagit den mänskliga naturen i sin persons enhet. Vidare bekänna vi, att samme Kristus har lidit och dött för att försona Fadern med oss och att han uppstått för att regera, rättfärdiggöra och helga de troende o.s.v. enligt den Apostoliska och Nicaenska trosbekännelsen.

[Art. IV.] Om rättfärdiggörelsen

1] I den fjärde, femte, sjätte och längre fram i den tjugonde artikeln förkasta motståndarna vår lära och bekännelse, att människorna få sina synders förlåtelse icke på grund av egna förtjänster, utan av nåd för Kristi skull genom tron på Kristus. De förkasta såväl det ena som det andra, både vårt förnekande av att människorna få sina synders förlåtelse på grund an egna förtjänster och vårt hävdande av att människorna genom tron få syndernas förlåtelse och genom tron på Kristus rättfärdiggöras. 2] Då det i denna meningsmotsättning är fråga om vår kristna läras främsta artikel, som, rätt förstådd, upphöjer och förhärligar Kristi ära och giver åt alla troendes samveten en välbehövlig och rik tröst, så bedja vi, att Hans Maj:t Kejsaren ville i nåder höra oss angående så viktiga saker. 3] Ty då motståndarna varken förstå vad syndaförlåtelsen eller tron eller nåden eller rättfärdigheten är, besudla de erbarmligt denna lära, fördunkla Kristi ära och välgärningar och beröva fromma samveten den i Kristus utlovade trösten. 4] Men för att stödja vår egen bekännelse och vederlägga motståndarnas invändningar böra vi först förutskicka ett och annat, så att vi kunna förstå, varifrån både motståndarnas och vår egen lära härflyter.

5] Hela Skriften bör uppdelas i dessa två huvuddelar: lagen och löftena. Än framställer Skriften lagen, än meddelar den löftet om Kristus, i det att antingen där utlovas, att Kristus skall komma, och för hans skull löftet om syndernas förlåtelse, rättfärdiggörelse och evigt liv gives, eller Kristus själv, sedan han kommit, i evangeliet lovar oss syndaförlåtelsen, rättfärdiggörelsen och det eviga livet. 6] I denna utredning mena vi med lagen Tio Guds bud, varhelst dessa stå att läsa i Skriften. Om ceremoniallagen och den borgerliga rätten tala vi för närvarande icke.

7] Av dessa båda delar uttager nu våra motståndare lagen, emedan människan av naturen med sitt förnuft i någon mån kan fatta lagen (ty samma lag är genom gudomlig ingivelse skriven i hennes hjärta), och genom lagen söka de förvärva syndaförlåtelse och rättfärdiggörelse. 8] Men Tio Guds bud kräva icke blott till det yttre borgerliga livet hörande gärningar, som förnuftet i någon mån kan fullgöra, utan även andra, som vida övergå förnuftets förmåga, nämligen att rätt frukta, älska och åkalla Gud, att vara rätt förvissad om att Gud hör vår bön och att förbida Guds hjälp i döden och i allehanda trångmål; slutligen kräva de lydnad mot Gud i döden och alla prövningar, på det att vi må rätt mottaga dem, när Gud pålägger oss dem.

9] Här följa de skolastiska teologerna filosoferna och lära blott om förnuftets rättfärdighet, d.v.s. om den utvärtes borgerliga rättfärdigheten, samt uppdikta därjämte, att vårt förnuft utan den helige Andes bistånd kan älska Gud över allting. Ty så länge människosjälen är i ostörd ro och icke känner Guds vrede eller Guds dom, kan den inbilla sig, att den vill älska Gud och för hans skull göra vad gott är. På detta sätt lära de, att människorna förtjäna syndernas förlåtelse, om de göra vad på dem ankommer, d.v.s. om förnuftet sörjer över synden och framlockar en gärning av kärlek till Gud eller för Guds skull gör något gott. 10] Då en sådan åsikt naturligtvis smickrar människorna, har den givit upphov till många gudstjänstbruk inom kyrkan, klosterlöften och missbruk av mässan, och så ha andra kommit och med stöd av samma åsikt uttänkt nya gudstjänster och annan observans. 11] Och för att alltmer understödja och öka förtröstan på sådana gärningar ha de påstått, att Gud med nödvändighet giver sin nåd åt dem, som göra dessa gärningar, icke såsom vore Gud av någon annan nödgad därtill, men på grund av nödvändigheten av sitt oföränderliga väsen.

12] Med denna åskådning sammanhänger många stora och farliga villfarelser, vilka det skulle vara alltför långrandigt att här uppräkna. Så mycket bör den erfarne läsaren dock förstå: Om det sagda betecknar den kristna rättfärdigheten, vad är det då för skillnad mellan filosofien och Kristi lära? Om vi kunna förtjäna syndernas förlåtelse med dessa våra egna gärningar, vad gör då Kristus? Om vi kunna rättfärdiggöras genom förnuftet eller förnuftets gärningar, vartill behöva vi då Kristus eller pånyttfödelsen? 13] Och på grund av nämnda åsikt har det redan gått så långt, att många håna oss, emedan vi lära, att man måste söka en annan rättfärdighet än den filosofiska. 14] Vi hava hört sådana, som i predikan alldeles lämnat evangeliet åsido och förklarat Aristoteles' Ethica. Och dessa skulle ju icke förfara oriktigt, om det som motståndarna försvara vore sant. Ty Aristoteles har skrivit så kunnigt om det i yttre mening ärbara livet, att man icke kan begära något bättre. 15] Vi veta också, att böcker finnas, vari vissa Kristi ord jämföres med uttalanden av Sokrates, Zeno och andra, precis som om Kristus skulle ha kommit för att meddela lagar, genom vilka vi skulle förtjäna syndernas förlåtelse, och som om vi icke skulle mottaga den av nåd för hans egen förtjänsts skull. 16] Om vi sålunda här antaga motståndarnas lära, att vi förtjäna syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen genom förnuftets gärningar, så föreligger ingen skillnad mellan den filosofiska eller i varje fall den fariseiska rättfärdigheten och den kristna.

17] Visserligen kräva motståndarna för att icke alldeles förbigå Kristus en viss historisk kunskap om honom och mena, att vi genom hans förtjänst få en viss habitus eller själslig beskaffenhet eller – såsom de kalla den – den första nåden, varmed de mena en böjelse att lättare älska Gud. Det är dock mycket ringa betydelse de tillmäta denna habituella eller själsliga böjelse, ty de mena, att viljans verk äro av precis samma slag såväl före som efter mottagandet av denna habitus eller själsliga beskaffenhet. De föregiva, att viljan i sig själv kan älska Gud, men denna habitus eggar den att göra detta mera glatt och villigt. De kräva, att man först skall förtjäna denna habitus genom föregående förtjänstfulla gärningar och att man sedan genom lagens gärningar skall förtjäna dess tillväxt och det eviga livet. 18] På detta sätt begrava de Kristus, för att människorna icke skall hålla sig till honom såsom medlare och mena sig för hans skull av nåd mottaga syndaförlåtelse och försoning, utan i stället inbilla sig, att de genom att själv fullgöra lagen förtjäna sina synders förlåtelse och anses såsom rättfärdiga inför Gud, ehuru ingen någonsin kan fullgöra lagen och förnuftet blott kan utföra vissa till det yttre borgerliga livet hörande gärningar, men varken kan frukta Gud eller tro, att Gud har omsorg om oss. Och ehuru de tala om denna habitus eller själsliga beskaffenhet, så kan utan trons rättfärdighet varken någon kärlek till Gud finnas hos människan eller någon förstå, vad denna kärlek till Gud är.

19] Då de vidare uppdikta en skillnad mellan en gärning, som på grund av billighet undfår lön (meritum congrui eller meritum de congruo), och en gärning, som på grund av värdighet gör anspråk på lön (meritum condigni eller meritum de condigno), leka de blott med ord, för att icke deras pelagianska tänkesätt skall klart framträda. Ty om Gud för en gärning, som på grund av billighet undfår lön (meritum de congruo), med nödvändighet giver sin nåd, så är denna icke längre en sådan gärning, utan en gärning, som på grund av värdighet gör anspråk på lön (meritum de condigno), ehuru de själva icke veta, vad de säga. Sedan människan mottagit denna habitus eller själsliga böjelse att älska Gud, föregiva de, att människan kan prestera förtjänster, vilka på grund av värdighet göra anspråk på lön. Och likväl låta de henne vara i tvivelsmål om huruvida hon har denna habitus eller själsliga beskaffenhet. På vad sätt kunna de då veta, huruvida de prestera förtjänster, vilka på grund av värdighet göra anspråk på lön (merita de condigno), eller blott sådana, som på grund av billighet undfå lönen (merita de congruo)? 20] Men allt detta är uppdiktat av andligen sovande människor, vilka icke veta, huru syndaförlåtelsen kommer till stånd och huru inför Guds dom och i samvetets ångest förtröstan på gärningar helt utrensas från oss. Säkra skrymtare anse alltid, att de kunna prestera förtjänstfulla gärningar, som på grund av egen värdighet göra anspråk på lön, vare sig den habituella själsliga beskaffenheten hos dem finnes eller icke. Ty av naturen förtrösta alltid människor på sin egen rättfärdighet. Men de förskräckta samvetena äro ovissa och tvivlande och eftersträva och hopa därefter andra gärningar för att komma till ro. Dessa mena sig aldrig prestera förtjänstfulla gärningar, som på grund av egen värdighet göra anspråk på lön, utan de råka i förtvivlan, om de icke utom lagens lära få höra evangeliet om syndaförlåtelsen av nåd och trons rättfärdighet.

21] Så lära motståndarna blott förnuftets eller i varje fall lagens rättfärdighet, som de betrakta på samma sätt som judarna betraktade Moses' beslöjade ansikte. Hos de säkra skrymtarna, som anse sig fullgöra lagen, uppväcka de därigenom en inbillad och fåfäng förtröstan på gärningar och förakt för Kristi nåd. De förskräckta samvetena åter driva de till förtvivlan, ty då människorna göra allt under tvivel, kunna de icke erfara, vad tron är och vad den förmår verka. Så drivas de till slut helt och hållet till förtvivlan.

22] Men vi mena angående förnuftets rättfärdighet, att Gud kräver den och att det på Guds befallning är nödvändigt att göra ärbara gärningar, som dekalogen föreskriver, enligt detta ord: Lagen är vår tuktomästare, ävensom: Lagen är till för ogärningsmän. Ty Gud vill genom detta medel till yttre tukt tygla de köttsliga människorna, och för att upprätthålla denna yttre ordning har han givit lagar, förordningar, undervisning, överhet och straff. 23] Denna rättfärdighet kan förnuftet med egna krafter i någon mån fullgöra, ehuru det ofta kommer att ligga under för en egen naturlig svaghet och för djävulen, som driver till uppenbara laster. 24] Men ehuru vi gärna tillskriva förnuftets rättfärdighet det beröm, som tillkommer densamma – ty denna vår fördärvade natur äger intet högre gott än denna rättfärdighet, och Aristoteles säger med rätta, att varken aftonstjärnan eller morgonstjärnan är skönare än denna, och Gud tilldelar den också lekamliga belöningar – så får den likväl icke prisas på det sättet, att Kristi ära förringas.

25] Ty det är falskt, att vi genom egna gärningar förtjäna syndernas förlåtelse.

26] Även det är falskt, att människorna på grund av förnuftets rättfärdighet anses vara rättfärdiga inför Gud.

27] Falskt är även det antagandet, att förnuftet av egna krafter kan älska Gud över allting och fullgöra Guds lag, d.v.s. rätt frukta Gud, vara rätt övertygad om att Gud hör vår bön, villigt lyda Gud in i döden och, under alla Guds skickelser, icke hava begärelse till det som tillhör en annan o.s.v., ehuru förnuftet visserligen kan göra till det yttre, borgerliga livet hörande gärningar.

28] Falskt och skymfligt mot Kristus är även påståendet, att människorna icke synda, då de utan nåden söka fullgöra Guds bud.

29] För denna vår mening kunna vi åberopa icke blott Skriftens utan även fädernas vittnesbörd. Ty Augustinus behandlar detta utförligt och hävdar gent emot pelagianerna, att nåden icke gives oss på grund av våra förtjänster. I sin skrift De natura et gratia säger han: Om vi genom den fria viljan hade en naturlig förmåga både att veta, huru vi böra leva, och att leva rätt, då har Kristus dött förgäves och korsets förargelse är borttagen. Varför skulle icke även jag här högt utropa? 30] Jag skall sannerligen ropa och med kristen smärta förebrå dem: I haven kommit bort från Kristus, I som i naturen vilja bliva rättfärdiga; I haven fallit ur nåden. Då I icke kännen Guds rättfärdighet, utan viljen upprätta en eder egen rättfärdighet, böjen I eder icke under Guds rättfärdighet. Ty såsom lagen fått sin ände i Kristus, så är Kristus även den fördärvade mänskliga naturens frälsare. 31] Och i Joh. 8 heter det: Om Sonen gjort eder fria, så ären I verkligen fria. Icke kunna vi sålunda genom förnuftet befrias från synderna och förtjäna syndernas förlåtelse. Och i Joh. 3 står det skrivet: Om en människa icke bliver född av vatten och ande, så kan hon icke komma in i Guds rike. Om det sålunda är nödvändigt att pånyttfödas genom den helige Ande, så gör förnuftets gärningar oss icke rättfärdiga inför Gud, liksom den icke heller fullgör lagen. 32] Likaledes heter det i Rom. 3: Alla äro i saknad av härligheten från Gud, d.v.s. alla sakna den från Gud stammande visheten och rättfärdigheten, varigenom vi känna Gud och förhärliga honom. Likaså i Rom. 8: Köttets sinne är fiendskap mot Gud, ty det är icke Guds lag underdånigt och kan icke vara det. Men de, som äro i ett köttsligt väsende, de kunna icke behaga Gud. 33] Dessa vittnesbörd äro så klara, att de icke kräva något skarpare förstånd, utan – för att använda de ord, som Augustinus brukar i detta sammanhang – blott en uppmärksam åhörare. Om köttets sinne är fiendskap mot Gud, så älskar det förvisso icke Gud. Och om köttets sinne är fiendskap mot Gud, så kan det icke älska Gud. Om det icke kan vara Guds lag underdånigt, så syndar köttet även, då det gör yttre, till det borgerliga livet hörande goda gärningar. Om det icke kan vara Guds lag underdånigt, så syndar det förvisso, även om det gör i människors ögon utmärkta och lovvärda gärningar. 34] Motståndarna se endast på den andra tavlans bud, som innehålla den utvärtes borgerliga rättfärdighet, som förnuftet kan fatta. Nöjda härmed anse de, att de fullgöra Guds lag. Emellertid aktge de icke på den första tavlan, som föreskriver, att vi skola älska Gud och att vi i sanning skola vara övertygade om att Gud vredgas över synden, vidare att vi skola rätt frukta Gud och i sanning vara övertygade om att Gud hör vår bön. 35] Men utan den helige Ande kommer människans själ antingen att i säkerhet förakta Guds dom eller att fly straffet och hata den dömande Guden och lyder sålunda icke den första tavlan. Då sålunda förakt för Gud och tvivel på hans ord, hotelser och löften vidlåder den mänskliga naturen, syndar människan även när hon utan den helige Ande gör hedervärda gärningar, emedan hon gör dessa med ett ogudaktigt hjärta – detta i enlighet med ordet: Allt som icke sker av tro, det är synd. De, som så göra, handla nämligen med förakt för Gud såsom Epicurus, vilken icke hade någon förnimmelse av att Gud hade omsorg om honom, frågade efter honom eller bönhörde honom. Detta förakt fördärvar de till synes ärbara gärningarna, emedan Gud ser till hjärtat.

36] Slutligen påstå motståndarna en sådan orimlighet som att människorna, som äro skyldiga till Guds vrede, kunna förtjäna syndernas förlåtelse genom en framplockad kärlekens gärning, ehuru det är omöjligt att älska Gud, om man icke först genom tron mottagit syndernas förlåtelse. Ty icke kan det hjärta, som verkligen förnimmer Guds vrede, älska Gud, om det icke vet, att Gud är blidkad. 37] Så länge han förskräcker oss och synes utlämna oss till den eviga döden, kan den mänskliga naturen icke uppliva sig till att älska den vredgade, dömande och straffande Guden. De andligen sovande kunna med lätthet inbilla sig sådana drömmar som att en människa, som är skyldig till dödssynd, kan älska Gud över allting, ty dessa ha ingen erfarenhet av vad Guds vrede eller dom är. Men i samvetets kval och strid erfar det fåfängligheten av dessa filosofiska spekulationer. 38] Paulus säger: Lagen verkar vredesdomen. Men han säger icke, att människorna genom lagen förtjänar syndernas förlåtelse. Ty lagen anklagar och förskräcker alltid samvetet. Sålunda rättfärdiggör den icke, emedan det genom lagen förskräckta samvetet flyr Guds dom. Därför fara de vilse, som förtrösta på att genom lagen och dess gärningar kunna förtjäna syndernas förlåtelse. 39] Detta må vara nog angående den förnuftets och lagens rättfärdighet, som motståndarna lära. Strax härefter, då vi skola framlägga vår mening om trons rättfärdighet, måste vi för sakens skull framställa ännu flera vittnesbörd, vilka även skola tjäna till att kullkasta motståndarnas här omnämnda villfarelser.

40] Då människorna sålunda icke kunna av egna krafter fullgöra Guds lag och alla äro under synden och skyldiga till Guds eviga vrede och till döden, kunna vi alltså icke genom lagen befrias från synden och rättfärdiggöras, men löftet om syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen är oss givet för Kristi skull, som är utgiven för oss för att tillfyllestgöra för världens synd och som för oss är satt till en medlare och försonare. 41] Och detta löfte har icke sin betingelse i våra förtjänstfulla gärningar, utan det tillbjuder oss syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen av nåd, såsom Paulus säger: Om det vore på grund av gärningar, så är det icke av nåd. Och på ett annat ställe: Nu har, utan lag, en rättfärdighet från Gud blivit uppenbarad, d.v.s. syndernas förlåtelse tillbjudes oss av nåd. Och icke heller är försoningen beroende av våra förtjänstfulla gärningar. 42] Men om syndaförlåtelsen berodde på våra förtjänster och försoningen vore av lagen, så vore den till intet nyttig. Ty då vi icke kunna fullgöra lagen, skulle av det sagda följa, att löftet om försoningen aldrig skulle komma oss till del. Detta bevisar Paulus i Rom. 4: Om vår arvedel vore av lagen, så vore tron till intet nyttig och löftet gjort om intet. Ty om löftet såsom villkor krävde våra förtjänstfulla gärningar och hållandet av lagen, så skulle, då vi aldrig kunna fullgöra lagen, därav följa, att löftet vore till intet nyttigt.

43] Men då rättfärdiggörelsen kommer till stånd genom löftet av nåd, så följer därav, att vi icke själva kunna rättfärdiggöra oss. Vartill behövs i annat fall löftet? Och då löftet blott kan mottagas genom tron, förkunnar evangeliet, som i egentlig mening är löftet om syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen för Kristi skull, den rättfärdighet av tron på Kristus, som lagen icke lär och som icke heller är någon lagens rättfärdighet. 44] Ty lagen fordrar av oss, att vi med våra gärningar skola vara fullkomliga. Men löftet tillbjuder oss, som äro tyngda av synd och död, försoning av nåd för Kristi skull, och denna mottaga vi icke genom gärningar utan genom tron allena. Denna tro frambär till Gud icke en förtröstan på egna förtjänstfulla gärningar, utan endast en förtröstan på löftet eller på den i Kristus utlovade barmhertigheten. 45] Denna särskilda tro (fides specialis), med vilken var och en tror, att hans synder äro för Kristi skull förlåtna och att Gud för Kristi skull är blidkad och nådig, mottager syndaförlåtelsen och rättfärdiggör oss. Och emedan denna tro i boten, d.v.s. i samvetsnöden, tröstar och upprättar våra hjärtan, pånyttföder den oss och meddelar åt oss den helige Ande, så att vi därefter kunna fullgöra Guds lag, d.v.s. älska Gud, rätt frukta honom, vara rätt övertygade om att gud hör vår bön och lyda Gud i alla prövningar, varjämte denna tro dödar den onda begärelsen o.s.v. 46] Sådan är tron, som av nåd mottager syndernas förlåtelse, emedan den mot Guds vrede ställer icke våra egna förtjänster eller vår kärlek, utan medlaren och försonaren Kristus. Denna tro är en rätt kunskap om Kristus, den utnyttjar Kristi välgärningar, pånyttföder hjärtana och föregår lagens uppfyllelse. 47] Om denna tro innehåller våra motståndares lära icke en stavelse. Därför förebrå vi våra motståndare, att de blott lära lagens rättfärdighet, som evangeliet inrymmer, då det förkunnar rättfärdigheten av tro på Kristus.

Vad den rättfärdiggörande tron är

48] Motståndarna föregiva, att tron blott är en historisk kunskap, och därför lära de, att den kan finnas samtidigt med en dödssynd. Därför ha de ingenting att säga om den tro, varigenom – enligt vad Paulus upprepade gånger säger – människorna rättfärdiggöras. Ty de som räknas såsom rättfärdiga inför Gud, leva icke i dödssynd. Men den tro, som rättfärdiggör, är icke endast en historisk kunskap, utan en övertygelse om sanningen av Guds löfte, vari han av nåd för Kristi skull tillbjuder oss syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen. Och för att ingen skall misstänka den vara blott en kunskap, vilja vi ytterligare tillägga: den består i att med viljan mottaga det erbjudna löftet om syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen.

49] Det är lätt att bestämma skillnaden mellan denna tro och lagens rättfärdighet. Tron är en gudstjänst, som av Gud mottager de välgärningar, som han erbjuder. Lagens rättfärdighet är en gudstjänst, som åt Gud hembjuder våra förtjänstfulla gärningar. På det sättet vill Gud dyrkas genom tron, att vi av honom mottaga det, som han utlovar och skänker.

50] Men att tron betyder icke blott en historisk kunskap, utan en sådan tro, som är övertygad om sanningen av löftet, därom vittnar Paulus tydligt, då han säger: Därför måste rättfärdigheten bero på tro, för att löftet må stå fast. Ty han vet, att löftet kan mottagas blott genom tron. 51] Därför kommer han att correlative jämställa och förbinda löftet och tron. Det torde emellertid vara ännu lättare att avgöra, vad tron är, om vi aktge på trosbekännelsen, där en bestämd artikel om syndernas förlåtelse framställes. Därför är det icke tillräckligt att tro, att Kristus är född, har lidit och är uppstånden, om vi icke tillägga denna artikel om syndernas förlåtelse, som är ändamålet eller syftet med vad som historiskt föreligger. Till denna artikel måste allt det övriga hänföras, nämligen att syndernas förlåtelse gives oss för Kristi skull, men icke på grund av våra förtjänstfulla gärningar. 52] Ty varför skulle Gud behöva utgiva Kristus för våra synder, om vi med våra förtjänstfulla gärningar kunna tillfyllest göra för dem?

53] Så ofta vi tala om den rättfärdiggörande tron, må man veta, att dessa tre ting äro för handen: först löftet, vidare att detta gives av nåd och slutligen Kristi förtjänst såsom lösepenning och försoning. Löftet mottages av tron. Nådegåvan utesluter våra förtjänster och framhäver, att välgärningen tillbjudes oss endast av Guds barmhärtighet. Och Kristi förtjänst är lösepenningen, emedan en säker och tillräcklig försoning kräves för våra synder. 54] I Skriften bedes ofta om barmhärtighet. Och de heliga fäderna framhålla gång efter annan, att vi frälsas genom Guds barmhärtighet. 55] Så ofta barmhärtigheten kommer på tal, bör man därför veta, att här också fordras tro, som mottager löftet om barmhärtighet. Och vidare, så ofta vi tala om tron, inbegripa vi dess föremål, nämligen den utlovade barmhärtigheten. 56] Ty tron rättfärdiggör och frälsar icke därför, att den skulle vara ett i sig förtjänstfullt verk, utan endast därför att den mottager den utlovade barmhärtigheten.

57] Att på detta sätt dyrka och tjäna Gud prisas på ett särskilt sätt genomgående i profeterna och psalmerna, medan lagen icke lär något om syndaförlåtelse av nåd. Men patriarkerna kände löftet om Kristus, nämligen att Gud för Kristi skull ville förlåta synderna. Då de sålunda förstodo, att Kristus skulle bliva lösepenningen för våra synder, visste de, att våra gärningar icke skulle kunna vara en lösepenning för något så stort. 58] Därför mottogo de genom tron den nådefulla barmhärtigheten och syndernas förlåtelse, alldeles såsom de heliga i nya förbundet. Härmed sammanhänger att orden om barmhärtighet och tro så ofta upprepas i psalmerna och profeterna, t.ex.: Om du, Herre, ville tillräkna missgärningar, Herre, vem kan då bestå? Här bekänner psalmisten sina synder, men han åberopar sig icke på sina förtjänstfulla gärningar. Och han tillägger: Dock hos dig är ju förlåtelse. Här fattar han mod genom förtröstan på Guds barmhärtighet. Och så omnämner han löftet: Min själ har bidat Herrens ord, min själ har hoppats på Herren. D.v.s. emedan du har utlovat syndernas förlåtelse, uppehålles jag genom detta ditt löfte. 59] Därför rättfärdiggjordes patriarkerna icke genom lagen, utan genom löftet och tron. Och det är förvånansvärt, att motståndarna kunna så förringa tron, då de se, att den överallt prisas såsom den förnämsta gudstjänsten, såsom i den 49:e psalmen: Åkalla mig i nöden, så skall jag hjälpa dig. 60] Så vill Gud vara känd och så vill han dyrkas, att vi av honom mottaga hans välgärningar, och mottaga dem för hans barmhärtighets skull, men icke på grund av våra egna förtjänster. Detta är den rikaste tröst i alla anfäktelser. Men denna tröst tillintetgöra motståndarna, i det att de förringa och nedsätta tron och blott lära människorna att medelst sina gärningar och förtjänster rättsligt förhandla med Gud.

Att tron på Kristus rättfärdiggör

61] För att ingen må mena, att vi tala om tron såsom en overksam historisk kunskap, böra vi först redogöra för huru tron uppstår. Därefter skola vi visa, att tron fättfärdiggör och hur detta är att förstå, varjämte vi skola vederlägga motståndarnas invändningar. 62] I Lukas' sista kapitel befaller Kristus att predika bättring och syndernas förlåtelse i hans namn. Ty evangeliet överbevisar alla människor, att de stå under synden och att de alla äro skyldiga till den eviga vreden och döden, och tillbjuder för Kristi skull syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen, som mottages genom tron. Bättringspredikan, varigenom vi bestraffas, förskräcker våra samveten med en uppriktig och djup ånger. Därvid är det nödvändigt, att vårt hjärta åter hämtar tröst. Detta sker, om vi med vårt hjärta tror på Kristi löfte, att vi för hans skull få våra synders förlåtelse. Denna tro, som under samvetsångesten upprättar och tröstar oss, mottager syndaförlåtelsen samt rättfärdiggör och levandegör oss. Ty denna tröst är ett nytt andligt liv. 63] Detta är enkelt och klart, kan av alla gudfruktiga människor förstås och har för sig kyrkans samfällda vittnesbörd. Men motståndarna kunna aldrig säga, på vad sätt den helige Ande förlänas. De föregiva, att sakramenten meddela den helige Ande blott på grund av att sakramentshandlingen utföres, även om inga goda rörelser finnas hos mottagaren, alldeles såsom skänkandet av den helge Ande vore något betydelselöst.

64] Men då vi tala om en sådan tro, som icke är en overksam tanke, utan som befriar från döden och föder nytt liv i hjärtana och är den helige Andes verk, kan den icke finnas tillsammans med någon dödssynd, utan så länge den finns, frambringar den goda frukter, såsom vi i det följande skola framhålla. 65] Kan något enklare och klarare sägas om huru en ogudaktig människa omvändes eller huru pånyttfödelsen kommer till stånd? Må våra motståndare ur den stora skaran av skriftställare anföra en enda förklaring till sentenserna, som framhållit något om huru pånyttfödelsen sker. 66] Då de tala om kärlekens habitus eller själsliga beskaffenhet, föregiva de, att människorna kunna förtjäna denna genom sina egna gärningar, men i likhet med vederdöparna under innevarande tid ha de intet att lära om att den mottages genom Ordet. 67] Men med Gud kan man icke förhandla på rättsligt sätt. Man kan endast genom Ordet lära känna Gud. Därför sker rättfärdiggörelsen genom Ordet, såsom Paulus säger: Evangeliet är en Guds kraft till frälsning för var och en som tror. Likaledes: Tron kommer av predikan. Även här finna vi ett bevis för att tron rättfärdiggör, ty om rättfärdiggörelsen blott sker genom Ordet och Ordet blott gripes genom tron, så följer, att tron rättfärdiggör. 68] Men det finns andra ännu starkare grunder. Vi ha framhållit det hittills sagda för att visa, huru pånyttfödelsen sker, och för att göra begripligt, hurudan den tro är, varom vi tala.

69] Nu vilja vi visa, att tron rättfärdiggör. Här vilja vi först erinra våra läsare om att lika nödvändigt som att värna om det ordet, att Kristus är vår medlare, lika nödvändigt är det att försvara detta, att tron rättfärdiggör. Ty huru skulle Kristus vara vår medlare, om vi icke i rättfärdiggörelsen hölle oss till honom såsom medlare och om vi icke av hjärtat menade, att vi för hans skull räknas såsom rättfärdiga? Men detta är att tro: att förtrösta på Kristi förtjänst, att Gud för hans skull vill vara oss nådig. 70] Lika nödvändigt som det vidare är att hävda att vi utom lagen behöva Kristi löfte, lika nödvändigt är det att förfäkta, att tron rättfärdiggör. Ty lagen lär icke något om syndaförlåtelsen av nåd. Likaså kunna vi icke fullgöra lagen utan att först hava mottagit den helige Ande. Därför är det nödvändigt att hävda, att vi behöva Kristi löfte. Men detta kan mottagas blott genom tron. De, som förneka, att tron rättfärdiggör, de göra evangeliet och Kristus om intet och lära blott lagen.

71] Då vi säga, att tron rättfärdiggör, förstå några detta måhända så, att tron är själva utgångspunkten för eller begynnelsen till rättfärdiggörelsen eller förberedelsen därtill, så att icke tron själv, utan de efterföljande gärningarna äro det, varigenom vi äro Gud väkbehagliga. Så inbilla de sig, att tron prisas så högt, emedan den är begynnelsen. Ty stor vikt ligger på början, såsom ordspråket säger, att god början är halvgjort arbete, liksom ville någon säga, att språkkunskapen frambringar doktorer i alla vetenskaper, emedan den förbereder till de övriga vetenskaperna, ehuru varje vetenskap för sig måste utbilda sin mästare. Detta är icke vår mening om tron, utan vi hävda däremot detta, att vi i egentlig och sann mening genom själva tron för Kristi skull räknas såsom rättfärdiga och äro Gud välbehagliga. 72] Och då att rättfärdiggöras betecknar både att från att vara orättfärdiga göras rättfärdiga eller pånyttfödas och att förklaras för eller räknas såsom rättfärdiga – ty Skriften använder båda uttryckssätten – så vilja vi först visa, att tron allena av en orättfärdig gör en rättfärdig, d.v.s. mottager syndernas förlåtelse.

73] Några stöta sig på ordet "allena" (sola), ehuru Paulus säger: Vi hålla före, att människan bliver rättfärdig genom tro utan gärningar. Likaledes i Ef. 2: Guds gåva är det, icke av eder själva, ej heller av gärningar för att ingen skall berömma sig. Likaledes i Rom. 3: Rättfärdiggjorda utan förskyllan. Om det allt uteslutande ordet "allena"(sola) misshagar dem, så må de också från Paulus utmönstra sådana allt uteslutande uttryckssätt som "utan förskyllan", "icke av gärningar", "Guds gåva är det" o.s.v., ty också dessa utesluta allt annat. Men vi utesluta förtjänsttanken. Däremot utesluta vi icke Ordet och sakramenten, såsom motståndarna falskeligen föregiva. Ty vi hava förut sagt, att tron alstras av Ordet, och vi hålla Ordets ämbete på det högsta i ära. 74] Även kärleken och gärningarna böra följa på tron. Därför uteslutas de icke i den meningen, att de icke skulle följa efter tron, men däremot uteslutes i rättfärdiggörelsen förtröstan på kärlekens eller gärningarnas förtjänst. Detta skola vi särskilt uppvisa.

Att vi mottaga syndernas förlåtelse allenast genom tron på Kristus

75] Vi hålla före, att motståndarna nödgas tillstå, att i rättfärdiggörelsen syndernas förlåtelse först och främst är nödvändig. Ty alla stå vi under synden. Härav kunna vi dra följande slutsats:

76] Att mottaga syndernas förlåtelse är att rättfärdiggöras enligt detta ord: Sälla äro de, vilkas överträdelser äro förlåtna. 77] Allenast genom tron på Kristus, icke genom kärleken och ej heller för kärlekens och gärningarnas skull mottaga vi syndernas förlåtelse, ehuru kärleken följer på tron. 78] Sålunda rättfärddiggöras vi genom tron allena, varvid vi med rättfärdiggörelsen förstå detta att från att vara orättfärdig göras rättfärdig eller pånyttfödas.

79] Nämnda slutlednings undersats kan lätt förklaras, om vi besinna, huru sundaförlåtelsen kommer till stånd. Motståndarna orda högst enfaldigt om huruvida syndaförlåtelsen och nådens ingjutande utgöra en och samma akt hos oss. Såsom andligt sovande människor ha de ingenting att säga härom. Genom syndaförlåtelsen måste i hjärtat den ångest, som synden och den eviga döden injaga, övervinnas, såsom Paulus betygar i 1 Kor. 15: Dödens udd är synden, och syndens makt kommer av lagen. Men Gud vare tack, som giver oss segern genom vår Herre Jesus Kristus. Det innebär, att synden förskräcker samvetet, vilket sker genom lagen, som uppenbarar Guds vrede emot synden, men vi komma att vinna seger genom Kristus. På vad sätt? Jo, genom tron, då vi få ny styrka genom förtröstan på den för Kristi skull utlovade barmhärtigheten. 80] Därför bevisa vi nämnda undersats på följande sätt: Guds vrede kan icke blidkas, om vi mot den ställa våra gärningar, ty Kristus är oss given som försonare, för att Fadern för hans skull skall bliva oss nådig. Men Kristus kan av oss omfattas såsom medlare blott genom tron. Därför mottaga vi syndaförlåtelsen genom tron allena, då vi i hjärtat vinna ny styrka genom förtröstan på den för Kristi skull utlovade barmhärtigheten. 81] Paulus säger sammalunda i Rom. 5: Genom honom hava vi tillträde till Fadern, och därvid tillägger han: genom tron. På detta sätt försonas vi med Fadern och mottaga syndernas förlåtelse, då vi hämta ny styrka genom förtröstan på den för Kristi skull utlovade barmhertigheten. Men våra motståndare mena, att Kristus på det sättet är medlare och försonare, att han åt oss förtjänat en kärlekens habitus eller själsliga beskaffenhet men de uppfordra oss icke att hålla oss till honom såsom medlare, utan sedan de helt och hållet begravt Kristus, föregiva de, att vi hava tillträde till Fadern genom våra egna gärningar på det sättet, att vi genom dessa gärningar själva förtjäna nämnda kärleks-habitus och sedan genom denna kärlek kunna nalkas Gud. Är detta icke att helt och hållet begrava Kristus och upphäva läran om tron? Paulus däremot lär, att vi hava tillträde till Fadern,d.v.s. försoning, genom Kristus. Och för att visa, huru detta sker, tillägger han, att vi hava detta tillträde genom tron. Vi mottaga alltså syndernas förlåtelse genom tron för Kristi skull. Vi kunna icke mot Guds vrede ställa vår kärlek och våra gärningar.

82] För det andra är det visst, att synderna förlåtas för försonaren Kristi skull, vilken Gud enligt Rom. 3 ställt fram som ett försoningsmedel. Paulus tillägger även här: genom tron. Därför blir denne försonare oss till gagn, då vi genom tron omfatta den i honom utlovade barmhärtigheten och ställa denna mot Guds vrede och dom. Samma tanke står att finna i Hebr. 4: Då vi nu hava en överstepräst ... låtom oss då gå fram med förtröstan. Här bjudes nämligen att vi skola gå fram med förtröstan icke på egna förtjänster, utan på vår överstepräst Kristus, och därför erfordras tron.

83] För det tredje säger Petrus i Apg. 10: Om honom bära alla profeterna vittnesbörd och betyga, att alla, som tro på honom, skola mottaga syndernas förlåtelse genom hans namn. Huru kunde han uttrycka sig tydligare? Vi mottaga syndernas förlåtelse, säger han, d.v.s. för hans skull, sålunda icke på grund av våra förtjänster, ej heller på grund av vår djupare eller ytligare ånger, vår kärlek, gudstjänst eller våra gärningar. Och han tillägger: då vi tro på honom. Han kräver alltså tro. Och vi kunna blott genom tron omfatta Kristi namn. Därjämte åberopar han alla profeternas samfällda mening. Detta är i sanning att åberopa kyrkans auktoritet. Denna läropunkt komma vi emellertid att åter behandla i det följande vid frågan om boten.

84] För det fjärde är syndernas förlåtelse något, som är utlovat för Kristi skull. Därför kan den mottagas blott genom tron allena. Ty ett löfte kan man mottaga endast och allenast genom tro. Det heter i Rom. 4: Därför måste det bero på tro, för att det skulle vara av nåd och löftet skulle bliva beståndande, såsom aposteln ville säga: om saken berodde på våra förtjänster, så skulle löftet vara ovisst och till ingen nytta, då vi ju aldrig kunde fastställa, när vi hade tillräckligt med förtjänster. Detta kan varje samvete med någon erfarenhet lätt förstå. Därför säger Paulus i Gal. 3: Gud har inneslutit allt under synd, för att löftet av tro på Jesus Kristus skulle komma dem till del, som tro. Här frånkänner aposteln oss varje förtjänst, då han säger, att alla äro skyldiga och inneslutna under synd. Därefter tillägger han, att löftet, nämligen om syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen, är oss givet, och tillfogar, huru vi kunna mottaga detta löfte, nämligen genom tron. Och denna grund, som härledes från själva löftets natur, är hos Paulus den förnämsta och upprepas ofta. Man kan icke heller uttänka eller uppdikta något, varigenom denna Pauli argumentering kan upphävas. 85] Därför må alla själar icke låta sig rubbas från denna övertygelse, att vi blott genom tron för Kristi skull mottaga syndernas förlåtelse. Häri ha de en fast och viss tröst mot syndaångesten, den eviga döden och helvetets alla portar.

86] Men då vi genom tron allena mottaga syndernas förlåtelse och den helige Ande, är det tron allena, som rättfärdiggör, ty de, som äro försonade, räknas som Guds rättfärdiga barn, icke på grund av sin egen renhet, utan genom Guds barmhärtighet för Kristi skull, och denna barmhärtighet omfattas med tron. Därför betygar Skriften, att vi genom tron räknas såsom rättfärdiga. Vi vilja därför tillfoga en del vittnesbörd, som klart betyga, att tron är själva den rättfärdighet, varigenom vi räknas såsom rättfärdiga inför Gud, d.v.s. icke emedan den är ett i och för sig förtjänstfullt verk, utan emedan den mottager det löfte, varigenom Gud lovat att för Kristi skull vara nådig mot dem, som tro på honom, eller emedan den är medveten om att Kristus blivit oss till visdom från Gud, till rättfärdighet, helgelse och förlossning.

87] I Romarbrevet behandlar Paulus företrädesvis denna läropunkt och framhåller, att vi rättfärdiggöras av nåd genom tron, då vi tro, att Gud för Kristi skull är oss nådig. Och den tes, som sammanfattar hela brevets innehåll, framställer han i det tredje kapitlet: Vi hålla före, att människan bliver rättfärdig genom tro utan lagens gärningar. Detta tolka motståndarna såsom avseende ceremoniallagen. Men Paulus talar icke blott om denna utan om hela lagen. Ty i det följande anför han ur dekalogen: Du skall icke hava begärelse. Och om av morallagen föreskrivna gärningar skulle förtjäna syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen, så vore Kristus och löftet icke behövliga och störtade allt det, som Paulus framhållit om löftet, samman. Illa skulle han i så fall hava skrivit till efesierna: Av nåden ären I frälsta, Guds gåva är det, icke på grund av gärningar. Likaså åberopar Paulus Abraham och David. Men dessa hade ett bud om omskärelsen. Om därför några gärningar skulle rättfärdiggöra, så skulle dessa gärningar nödvändigtvis ha rättfärdiggjort, då de voro av Gud befallda. Men med rätta säger Augustinus, att Paulus här talar om hela lagen. Detta utreder han utförligt i sin skrift De spiritu et litera, där han till slut säger: Sedan vi efter den förmåga, som Herren värdigats giva oss, övervägt och skärskådat detta, hava vi kommit till den slutsatsen, att människan icke rättfärdiggöres genom några bud angående en rättskaffens vandel, utan genom tron på Jesus Kristus.

88] Och för att vi icke skola mena, att Paulus oavsiktligt låtit undfalla sig denna tanke, att tron rättfärdiggör, stadfäster och bekräftar han den genom en längre utredning i det fjärde kapitlet av Romarbrevet och upprepar den sedan i alla sina brev. 89] Så säger han i nämnda fjärde kapitel av sitt brev till romarna: Den, som håller sig till gärningar, bliver lönen tillräknad icke på grund av nåd, utan på grund av förtjänst. Men den, som icke håller sig till gärningar, utan tror på honom, som gör den ogudaktige rättfärdig, honom räknas hans tro till rättfärdighet. Här säger han tydligt och klart, att själva tron räknas till rättfärdighet. Tron är sålunda det, som Gud förklarar vara rättfärdighet, och han tillägger, att denna rättfärdighet tillräknas av nåd, samt bestrider, att den skulle kunna tillräknas av nåd, om den tillkomme på grund av våra gärninghar. Fördenskull utesluter han även de av morallagen föreskrivna gärningarnas förtjänst. Ty om rättfärdiggörelse inför Gud hör samman med dem, så skulle icke tron utan gärningarna räknas oss till rättfärdighet. 90] Därefter framhåller han: Vi säga ju, att tron räknas Abraham till rättfärdighet. 91] I femte kapitlet heter det: Då vi hava blivit rättfärdiggjorda av tro, hava vi frid med Gud, d.v.s. ett lungt och glatt samvete införGud. 92] I Rom. 10 står det: Med hjärtat tror man till rättfärdighet. Här tillkännager han, att tron är hjärtats rättfärdighet. 93] Gal. 2: Vi hava satt vår tro på Kristus Jesus, för att vi skola bli rättfärdiga av tro på Kristus och icke av lagens gärningar. Ef. 2: Ty av nåden ären I frälsta genom tro, och detta icke av eder, Guds gåva är det, icke av gärningar, för att ingen skall berömma sig.

94] Joh. 1: Han gav åt dem makt att bliva Guds barn, åt dem, som tro på hans namn och vilka äro födda icke av blod, ej heller av köttslig vilja, utan av Gud. 95] Joh. 3: Såsom Moses upphöjde ormen i öknen, så måste Människosonen bliva upphöjd, för att var och en, som tror på honom, icke skall förgås. 96] Likaså: Icke sände Gud sin Son i världen för att döma världen, utan för att världen skulle bliva frälst genom honom. Den, som tror på honom, han bliver icke dömd.

97] Apg. 13: Så må ni nu veta, mina bröder, att genom honom syndernas förlåtelse förkunnas för eder ävensom frihet från allt, varifrån I icke under lagen kunden rättfärdiggöras. I honom bliver var och en, som tror, rättfärdig. Huru skulle någon tydligare och klarare kunna tala om Kristi ämbete och om rättfärdiggörelsen? Lagen, heter det, rättfärdiggjorde icke. Därför är Kristus oss given, att vi skola tro, att vi rättfärdiggöras för hans skull. Tydligt och klart frånkännes lagen förmågan att rättfärdiggöra. Därför räknas vi rättfärdiga för Kristi skull, då vi tro, att Gud är oss nådig för Kristi skull. 98] Apg. 4: Han är den sten, som av byggningsmännen, av eder, blivit förkastad, men som har blivit en hörnsten. Och i ingen annan finnes frälsning, ty icke finnes under himmelen något annat namn åt människor givet, i vilket vi skola bliva frälsta. Men Kristi namn omfattas blott genom tron. Alltså bliva vi frälsta genom förtröstan på Kristi namn, men icke genom förtröstan på våra egna gärningar. Namnet betecknar nämligen här den grund, som påkallas och i kraft varav frälsningen kommer till stånd. Och att påkalla Kristi namn är att sätta sin förtröstan till Kristi namn såsom den grund eller lösepenning, för vars skull vi undfå frälsningen. 99] Apg. 15: Renande deras hjärtan genom tron. Sålunda är den som tro, varom apostlarna tala, icke en passiv kunskap, utan något, som mottager den helige Ande och rättfärdiggör oss.

100] Hab. 2: Den rättfärdige skall leva av tro. Här säges först, att människorna bliva rättfärdiga genom tron, i det att de tro, att Gud är nådig. Sedan tillägges, att denna tro levandegör, emedan den i hjärtat föder frid, glädje och evigt liv.

101] Jes. 53: Genom sin kunskap skall han göra många rättfärdiga. Men vad är kunskap om Kristus om icke att känna Kristi välgärningar och de löften, som han i evangeliet utdelat i hela världen? Och att känna dessa välgärningar är att i egentlig och sann mening tro på Kristus och att tro, att vad Gud för Kristi skull lovat, det skall han ock säkert hålla.

102] Men skriften är fylld av sådana vittnesbörd, då den på ett håll framställer lagen och på ett annat håll löftena om Kristus, om syndernas förlåtelse och om accepationen av nåd för Kristi skull.

103] Hos kyrkofäderna finnas ock här och var liknande vittnesbörd. Ambrosius skriver nämligen i Epist. 73 till Irenaeus: Men världen är genom lagen gjord Gud underdånig, enär alla anklagas av lagens bud, men ingen rättfärdiggöres genom lagens gärningar, d.v.s. enär vi genom lagen lära känna synden, men icke befrias från skulden. Lagen, som gjort oss alla till syndare, kunde tyckas vara oss till skada, men Herren Jesus har kommit och tillgivit alla den synd, som ingen kunde undvika, och har med utgjutandet av sitt blod utplånat den handskrift, som var emot oss. Det är just detta, som aposteln säger: Synden blev större genom lagen, men nåden överflödade genom Jesus. Ty sedan hela världen blivit gjord Gud underdånig, har han borttagit hela världens synd, såsom Johannes betygar och säger: Se, Guds lamm, som borttager världens synd. Därför må ingen berömma sig av sina gärningar, emedan ingen rättfärdiggöres genom vad han själv gjort. Men den som är rättfärdig har detta sig givet, enär han genom dopet är gjord rättfärdig. Det är sålunda tron, som frigör oss genom Kristi blod, ty säll är den, vilken synden är förlåten och vilken nåden är beskärd. 104] Dessa äro Ambrosius' ord, som tydligen stödja vår mening. Han frånkänner gärningarna förmågan att rättfärdiggöra och tilldelar tron denna förmåga, emedan den frigör oss genom Kristi blod. 105] Man må taga tillsammans alla sentenslärare, som man hedrat med ståtliga titlar och av vilka man kallat somliga änglalika, andra skarpsinniga och åter andra oemotsägliga, och man må läsa dessa om och om igen, så skall man finna, att dessa icke bidraga till att förstå Paulus så mycket som detta ställe hos Ambrosius.

106] I samma anda har Augustinus skrivit en hel del mot pelagianerna. I sin skrift De spiritu et litera säger han: 'Just i det syftet är lagens rättfärdighet, som innebär, att den, som fullgjort den, skall leva i och genom den, framställd, att då var och en lär känna sin svaghet, han icke genom sina egna krafter eller genom lagens bokstav – enär han icke kan fullgöra den – utan genom tron må komma till honom, som rättfärdiggör, och på detta sätt leva och verka i den. Ett rätt och rättfärdigt verk, varigenom den, som fullgör det, kan leva, kommer tillstånd blott hos den rättfärdiggjorde. Men rättfärdiggörelsen vinna vi genom tron.' Här säger han tydligt och klart, att den, som rättfärdiggör, försonas genom tro och att rättfärdiggörelsen vinnes genom tro. Och strax efteråt säger han: 'Genom lagen frukta vi för Gud, genom tron hoppas vi på honom. Men för dem, som frukta för straffet, är nåden fördold, men när själen våndas o.s.v. under denna fruktan, må den genom tron fly till Guds barmhärtighet, för att han må giva, vad han kräver.' Här lär han, att hjärtat förskräckes genom lagen, men hämtar tröst genom tron, ävensom att vi må först med tron omfatta Guds barmhärtighet, innan vi försöker fullgöra lagen. Vi skola strax härefter anföra även andra vittnesbörd.

107] Det är sannerligen märkvärdigt, att motståndarna icke låta sig rubbas ur sin position genom så många skriftställen, vilka uppenbarligen tillerkänna tron, men frånkänna gärningarna rättfärdiggörelsen. 108] Mena de månne, att dessa upprepats så ofta utan grund? Eller anse de att dessa ord undfallit den helige Ande utan att han uppmärksammat det? 109] De ha emellertid hittat på en spetsfundighet, varmed de söka undkomma. De säga, att dessa skriftställen äro att förstå såsom gällande den formerade tron (fides formata), d.v.s. de tillskriva tron rättfärdiggörelsen blott för kärlekens skull. Ja, i grunden tillskriva de icke alls tron, utan blott kärleken rättfärdiggörelsen, då de inbilla sig, att tron kan finnas samtidigt med en dödssynd. 110] Varthän syftar väl detta om icke till att åter göra löftet om intet och återvända till lagen? Om tron mottager syndernas förlåtelse för kärlekens skull, skall syndaförlåtelsen alltid vara oviss, då vi aldrig älska så mycket, som vi böra. Ja, vi kunna icke alls älska, om icke våra hjärtan blivit vissa om att syndernas förlåtelse är oss given. Då motståndarna såsom betingelse för syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen kräva, att man skall förtrösta på sin egen kärlek, göra de evangeliet om syndaförlåtelsen av nåd allena helt och hållet om intet. Likväl kunna de varken utöva denna kärlek eller förstå vad den innebär, om de icke tro, att de av nåd mottagit syndernas förlåtelse.

111] Även vi hävda, att kärleken bör följa på tron, såsom även Paulus säger: I Kristus Jesus betyder varken omskärelse eller förhud något, utan allt beror på tro, som är verksam genom kärlek. 112] Likväl bör man icke därför mena, att vi genom förtröstan på denna kärlek eller för denna kärleks skull mottaga syndernas förlåtelse och försoning, liksom vi icke heller mottaga syndernas förlåtelse på grund av andra tron efterföljande gärningar, utan genom tron allena – och "tro" här fattad i sin egentliga betydelse – mottaga vi syndernas förlåtelse, enär löftet blott kan mottagas genom tron. 113] Tron i ordets egentliga mening innebär övertygelse om löftets sanning. Om denna tro talar Skriften. 114] Och då den mottager syndernas förlåtelse och försonar oss med Gud, räknas vi genom denna tro såsom rättfärdiga för Kristi skull, innan vi kunna bevisa kärlek och fullgöra lagen, ehuru kärleken nödvändigtvis följer på tron. 115] Men denna tro är icke någon passiv kunskap, ej heller kan den finnas samtidigt med en dödssynd, utan den är ett verk av den helige Ande, varigenom vi befrias från döden och våra förskräckta hjärtan hämta ny styrka och få nytt liv. 116] Och då denna tro allena mottager syndernas förlåtelse, gör oss välbehagliga inför Gud och meddelar den helige Ande, kunde den med större rätt än den efterföljande verkan, n&a;ckligt utförligt visat, att vi genom tron allena mottaga syndernas förlåtelse för Kristi skull och att vi genom tron allena rättfärdiggöras, d.v.s. från att vara orättuml;mligen kärleken, kallas en nåd, som gör oss välbehagliga inför Gud (gratia gratum faciens).

117] Härmed hava vi, för att saken skall framstå så mycket klarare, både med Skriftens egna vittnesbörd och med argument, som hämtats från Skriften, tillr&aumlfärdiga göras vi till rättfärdiga eller pånyttfödas. 118] Man kan emellertid lätt bedöma, huru nödvändig kunskapen om denna tro är, ty endast genom denna tro öppnas våra ögon för Kristi verk, endast genom den mottaga vi Kristi välgärningar och den allena meddelar en fast och viss tröst åt fromma hjärtan. 119] Och i kyrkan bör denna lära finnas, genom vilken de gudfruktiga kunna vinna ett fast hopp om saligheten. Ty motståndarna äro dåliga själasörjare för människorna, då de bjuda dem vara tveksamma om huruvida vi skola få syndernas förlåtelse. Huru skola de kunna bestå i döden, vilka ingenting hört om denna tro, utan mena, att de böra tvivla om att de skola mottaga syndernas förlåtelse? 120] Vidare är det nödvändigt att i kyrkan fasthålla vid evangeliet, d.v.s. löftet att synderna förlåtas av nåd för Kristi skull. Detta evangelium göra de helt och hållet om intet, vilka ingenting ha att lära om denna tro, varom vi tala. 121] Men de skolastiska teologerna meddela icke ett enda ord om denna tro. Dem efterfölja våra motståndare, i det de förkasta denna tro. Men de inse icke, att de genom att förkasta tron helt utplåna löftet om syndernas förlåtelse och Kristi rättfärdighet.
Om kärleken och lagens uppfyllelse

1] Här framställa våra motståndare mot oss ordet: Vill du ingå i livet, så håll buden, Likaså: Lagens görare skola förklaras rättfärdiga, och många andra dylika ord om lag och gärningar. Innan vi svara härpå, böra vi emellertid framsälla, vad som är vår mening om kärleken och lagens uppfyllelse.

2] Det är skrivet hos profeten: Jag skall giva min lag i deras hjärtan. Och i Rom. 3 säger Paulus: Lagen befästes, men göres icke om intet genom tron. Och Kristus säger: Vill du ingå i livet, så håll buden. Likaledes heter det: Om jag icke hade kärlek, så vore jag intet. 3] Dessa och liknande ord betyga, att vi böra påbörja och mer och mer söka fullborda lagens verk. Men vi tala härvid icke om ceremoniallagen, utan om den lag, som ger föreskrifter för vårt hjärtelag, d.v.s. dekalogen. 4] Då tron meddelar åt oss den helige Ande och föder ett nytt liv i våra hjärtan, kommer den också nödvändigtvis att föda andliga rörelser i hjärtana. Och vilka dessa rörelser äro, visar profeten med orden: Jag skall giva min lag i deras hjärtan. Ty sedan vi blivit rättfärdiggjorda och pånyttfödda, börja vi att frukta Gud, älska honom, bedja om och vänta hjälp av honom, tacka och lova honom och lyda honom under allt betryck. Vi börja också att älska vår nästa, enär nu våra hjärtan bestämmas av andliga och heliga rörelser.

5] Men detta kan komma till stånd först sedan vi genom tron blivit rättfärdiggjorda och pånyttfödda samt mottagit den helige Ande. Ty först och främst kan ingen fullgöra lagen utan Kristus. Vidare kan ingen hålla lagen utan den helige Ande. 6] Men den helige Ande mottaga vi genom tron i enlighet med detta ord av Paulus i Gal. 3: Så att vi genom tron skulle undfå den utlovade Anden. 7] Huru skulle vidare ett människohjärta kunna älska Gud, så länge det erfar, att han vredgas fruktansvärt och låter timliga och eviga olyckor övergå oss? Men lagen anklagar oss alltid och visar alltid, att Gud vredgas. 8] Därför komma vi att älska Gud, först sedan vi med tron omfattat hans barmhärtighet. Först då blir Gud föremål för vår kärlek.

9] Ehuru de till det borgerliga livet hörande gärningarna, d.v.s. lagens yttre verk, till någon del kunna fullgöras utan Kristus och den helige Ande, så framgår likväl vad vi förut sagt, att det, som i egentlig mening hör till Guds lag, d.v.s. hjärteinställningen till Gud, som föreskrives i lagens första tavla, icke kan fullgöras utan den helige Ande. 10] Men våra motståndare äro sköna teologer: De fästa sig blott vid den andra tavlan och vid de utvärtes gärningarna, men de bekymra sig icke för den örsta, liksom hörde den icke hit, eller kräva blott en utvärtes Gudstjänst.Men de beakta alldeles icke den eviga lagen, som står högt över alla skapade varelsers sinne och förstånd: Du skall älska Herren din Gud av allt ditt hjärta.

11] Men Kristus är given därtill, att vi för hans skull skola få syndernas förlåtelse och den helige Ande, som i oss föder ett nytt och evigt liv och en evig rättfärdighet. Fördenskull kunna vi fullgöra lagen, endast om vi genom tron mottagit den helige Ande. Därför säger Paulus, att lagen befästes, men icke göres om intet genom tron. Ty vi kunna fullgöra lagen, först då vi fått den helige Ande. 12] Och Paulus lär oss i 2 Kor. 3, att det täckelse, varmed Moses' ansikte var betäckt, kan borttagas blott genom tron på Kristus, varigenom den helige Ande mottages. Han säger nämligen: Ännu i dag, då Moses föreläses, hänger ett täckelse över deras hjärtan. Men när de en gång omvända sig till Gud, tages täckelset bort. Men Herren är Anden, och där Herrens Ande är, där är frihet. 13] Med täckelset menar Paulus här den naturliga människans tanke om hela lagen, dekalogen och ceremoniallagen, nämligen då skrymtarna mena, att de utvärtes och till det borgerliga livet hörande gärningarna tillfyllestgöra Guds lag och att offer och gudstjänster, blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), rättfärdiggöra inför Gud. 14] Men då tages detta täckelse bort från oss, d.v.s. då undanröjes denna villfarelse, när Gud överbevisar våra hjärtan om vår orenhet och stora synd. Först då se vi, huru fjärran vi äro från att uppfylla lagen. Då se vi tillika, hurusom vårt kött i sin säkerhet och lättja icke fruktar Gud och icke är övertygat om att Gud vårdar sig om oss, utan att människor födas och dö av en slump. Då erfara vi, att vi icke tro, att Gud förlåter och bönhör. Men då vi förnummit evangeliet om syndernas förlåtelse och genom tron härpå vunnit ny styrka, mottaga vi den helige Ande, så att vi nu kunna tänka rätt om Gud, frukta honom, tro på honom o.s.v. Härav är uppenbart, att vi icke kunna fullgöra lagen utan Kristus och utan den helige Ande.

15] Vi erkänna därför, att det är nödvändigt, att vi böra påbörja och mer och mer söka fullborda lagens verk. Och vi innefatta i detta både de inre andliga rörelserna och de yttre goda gärningarna. 16] Falskeligen rikta motståndarna den anklagelsen mot oss, att de våra icke skulle lära något om goda gärningar, då de icke blott kräva sådana, utan även visa, huru dessa skulle komma till stånd. Resultatet övertygar de skrymtare, som av egna krafter söka fullgöra lagen, att de icke kunna utföra, vad de försöka. 17] Ty den mänskliga naturen är alltför svag att med egna krafter kunna motstå djävulen, som håller alla dem fångna, vilka icke äro frigjorda genom tron. 18] Vi behöva Kristi makt till skydd mot djävulen, d.v.s. det är av behovet påkallat, att vi, då vi veta, att Gud för Kristi skull bönhör oss och att vi hava löftet, bedja till Gud, att hans helige Ande må leda och försvara oss, på det att vi icke må förföras och fara vilse eller drivas att företaga oss något mot Guds vilja. Så heter det i psalmen: Han tog fångenskapen till fånga och gav människorna gåvor. Ty Kristus har besegrat djävulen och givit oss löftet och den helige Ande, på det att även vi med Guds hjälp må segra. Och i 1 Joh. 3: Just därför uppenbarades Guds Son, att han skulle göra djävulens gärningar om intet. 19] Därjämte lära vi icke blott huru lagen skall fullgöras, utan även huru vår gärning behagar Gud, v.s.s. icke på grund därav att vi genom den tillfyllestgöra lagen, utan emedan vi, som göra den, äro i Kristus, såsom vi kort härefter skola visa. Det står sålunda fast, att de våra uppställa krav på goda gärningar. 20] Ja, de tillägga även, att det är omöjligt att skilja kärleken till Gud, huru ringa den än är, från tron, emedan vi genom Kristus ha tillträde till Fadern, och när vi mottagit syndernas förlåtelse, då ha vi blivit verkligen övertygade om att vi hava en Gud, d.v.s. att Gud har omsorg om oss, och då vi åkalla honom, tacka honom samt frukta och älska honom, såsom Johannes lär i sitt första brev: Vi älska, därför att han först har älskat oss, nämligen då han utgivit sin Son för oss och förlåtit oss våra synder. Så angiver han, att tron går före och att kärleken följer efter. 21] Den tro, varom vi tala, finnes i boten, d.v.s. den alstras under samvetets ångest och nöd, då detta förnimmer Guds vrede över synden och söker syndaförlåtelse och frihet från synden. Och under denna samvetsnöd och andra bedrövelser bör denna tro tillväxa och stärkas. 22] Därför kan den icke finnas hos dem, som leva efter köttet, finna behag i sina lustar och lyda dem. Därför säger Paulus: Så finnes nu ingen fördömelse för dem, som äro i Kristus Jesus, dem, som icke vandra efter köttet, utan efter Anden. Likaledes: Vi hava ingen förpliktelse mot köttet, så att vi skola leva efter köttet. Ty om I leven efter köttet, skolen I dö. Men om I genom ande döden kroppens gärningar, skolen I leva. 23] Denna tro, som i ett hjärta, som är förskräckt och undflyr synden, sålunda mottager syndernas förlåtelse, kan icke förbliva hos dem, som följa sina onda begärelser, och kan icke heller finnas tillsammans med dödssynd.

24] Av dessa trons verkningar uttaga motståndarna en enda, nämligen kärleken, och lära, att kärleken rättfärdiggör. Så är det tydligt och uppenbart, att de lära blott lagen. Men de lära icke, att man först måste mottaga syndernas förlåtelse genom tron. Och intet ha de att lära om medlaren Kristus och icke heller, att vi för hans skull hava en nådig Gud, utan blott att vi för vår kärleks skull ha det. Och likväl säga de icke eller kunna icke säga, hurudan denna kärlek är. 25] De berömma sig av, att de kunna fullgöra lagen, ehuru denna ära egentligen blott tillkommer Kristus. Och de ställa denna förtröstan på sina egna gärningar mot Guds dom, ty de hävda, att de på grund av värdighet kunna förtjäna nåden och det eviga livet. Detta är intet annat än en ogudaktig och falsk förtröstan. Ty i detta livet kunna vi icke tillfyllestgöra lagen, då vår köttsliga natur oupphörligt ger efter för de onda böjelserna, även om Anden i oss gör motstånd mot dem.

26] Nu frågar någon: Då även vi erkänna, att kärleken är ett verk av den helige Ande och då den utgör en rättfärdighet, enär den ju är uppfyllelse av lagen, varför lära vi då icke, att den rättfärdiggör? Härtill är från vår sida att svara: Det är för det första visst, att vi icke mottaga syndernas förlåtelse vare sig genom kärleken eller för kärlekens skull, utan för Kristi skull genom tron allena. 27] Det är tron allena, som ser på löftet och därför känner sig med visshet vara övertygad om att Gud förlåter, då ju Kristus icke dött förgäves o.s.v.; så besegrar den ångesten för synd och död. 28] Om någon tvivlar på huruvida hans synder äro honom förlåtna, så vanärar han Kristus, då han menar, att hans synd är större och mäktigare än Kristi död och hans löfte, ehuru Paulus säger, att nåden överflödar över synden, d.v.s. att Guds barmhärtighet är vida större än vår synd. 29] Om någon menar, att han mottager syndernas förlåtelse därför, att han bevisar kärlek, så vanärar han Kristus och skall i Guds dom få erfara, att denna förtröstan på egen rättfärdighet är ogudaktig och falsk. Det följer sålunda härav med nödvändighet, att tron försonar och rättfärdiggör. 30] Och liksom vi icke mottaga syndernas förlåtelse genom några andra av lagen påbjudna dygder eller för deras skull, såsom tålamod, kyskhet, lydnad mot överheten o.s.v., och dessa dygder likväl böra följa på tron, så mottaga vi icke heller syndernas förlåtelse på grund av vår kärlek till Gud, ehuru denna nödvändigtvis följer på tron. 31] Men det är ett känt språkbruk, att vi stundom genom synekdoke förbinda orsak och verkan i ett och samma ord. Så säger Kristus i Luk. 7: Hennes många synder äro henne förlåtna, ty hon har älskat mycket. Men Kristus tolkar ju sig själv, då han tillägger: Din tro har frälst dig. Därför har Kristus icke velat säga, att kvinnan genom sin kärleksgärning förtjänat syndernas förlåtelse. Ty han säger tydligt: Din tro har frälst dig. 32] Men det är tron, som av nåd på grund av Guds ord omfattar barmhärtigheten. Men om någon förnekar, att det är fråga om tro, så förstår han icke alls, vad tron är. 33] Och själva berättelsen visar, vad Kristus kallar kärlek. Kvinnan kommer med den övertygelsen om Kristus, att man hos honom skall söka syndernas förlåtelse. Detta är den högsta dyrkan av Kristus. Intet högre kunde hon tillerkänna Kristus. Detta var att i sanning känna Messias – att så hos honom söka syndernas förlåtelse. Att så tänka om Kristus, att så dyrka honom och omfatta honom är vidare att i sanning tro. Men Kristus brukade ordet kärlek icke inför kvinnan, utan gent emot fariséen, emedan han jämförde fariséens gudsdyrkan i dess helhet med hela den gudsdyrkan, som kvinnan visade. Han förebrår fariséen, att denne icke erkände honom såsom Messias, ehuru han fullgjorde dessa yttre tjänster mot honom såsom mot en gäst och mot en stor och helig man. Han visar på kvinnan och berömmer hennes dyrkan, smörjelse, tårar m.m., vilket allt utgjorde tecken på hennes tro och var ett slags bekännelse, nämligen att hon hos Kristus sökte syndernas förlåtelse. Detta är i sanning ett högt föredöme, vilket icke utan skäl driver Kristus att klandra fariséen, som var en vis och ärbar man, men saknade tro. Kristus förebrår honom denna ogudaktighet och förmanar honom genom kvinnans exempel, i det han framhåller, att det var en skam för honom, att medan den olärda kvinnan tror på Gud, han själv, ehuru han är en lärare i lagen, icke tror, icke erkänner Messias och icke hos honom söker syndernas förlåtelse och frälsning. 34] Därför berömmer han kvinnans gudsfruktan i dess helhet, såsom det ofta sker i Skriften, att mucket sammanfattas i ett enda ord, såsom vi i det följande ytterligare skola framhålla i fråga om liknande ställen, t. ex.: Given en allmosa, och allt skall bliva rent. Här kräver han icke blott allmosor, utan även trons rättfärdighet. På samma sätt säger han här: Hennes många synder äro henne förlåtna, ty hon har älskat mycket, d.v.s. ty hon har i sanning dyrkat mig med tron och dess utövning och synliga tecken. Han sammanfattar här hela hennes gudsdyrkan. Likväl lär han, att syndernas förlåtelse i egentlig mening mottages genom tron, ehuru kärlek, bekännelse och andra goda frukter böra följa. Därför vill han icke säga, att dessa frukter skola vara den lösepenning eller försoning, på grund varav syndaförlåtelse gives och som försonar oss med Gud. 35] Om höga ting orda vi här, nämligen om Kristi ära, och därom, var fromma själar skola söka en fast och viss tröst och huruvida vi böra sätta vår förtröstan till Kristus eller till våra egna gärningar. 36] Om vi sätta vår förtröstan till våra egna gärningar, så beröva vi Kristus äran att vara medlare och försonare. Men vi skola i Guds dom erfara, att denna vår förtröstan är fåfäng och att våra samveten därigenom råka i förtvivlan. Och om syndaförlåtelsen och försoningen icke komma till stånd av nåd för Kristi skull, utan på grund av vår kärlek, kommer ingen att äga syndernas förlåtelse, om han icke fullgjort hela lagen, enär lagen icke rättfärdiggör, så länge den kan anklaga oss. 37] Det är sålunda uppenbart, att då rättfärdiggörelsen är lika med försoning för Kristi skull, vi rättfärdiggöras genom tron, emedan det är visst, att vi mottaga syndernas förlåtelse genom tron allena.

38] Vi vilja nu övergå till att besvara motståndarnas förut anförda invändningar. Det är av dem riktigt tänkt, att kärleken är lagens uppfyllelse. Lydnad för lagen är förvisso lika med rättfärdighet. Men de taga miste, då de mena, att vi rättfärdiggöras genom lagen. Då vi icke rättfärdiggöras genom lagen, utan mottaga syndernas förlåtelse och försoning genom tron för Kristi skull, men icke på grund av vår kärlek eller laguppfyllelse, följer med nödvändighet, att vi rättfärdiggöras genom tron på Kristus.

39] Det är vidare tydligt, att denna uppfyllelse av lagen eller denna lydnad för lagen förvisso är en rättfärdighet, om den är fullkomlig. Men hos oss är den ofullkomlig och oren. Därför kan den icke behaga Gud eller av honom godtagas för sin egen skull. 40] Men ehuru det av det ovan framhållna står fast, att rättfärdiggörelsen icke blott betecknar början till förnyelsen, utan utgör den försoning, varigenom vi även i fortsättningen äro Gud behagliga, så torde man likväl ännu klarare kunna inse, att denna påbörjade laguppfyllelse icke rättfärdiggör, emedan den endast för trons skull är Gud behaglig. Icke böra vi förlita oss på, att vi genom vår egen fullkomlighet och uppfyllelse av lagen räknas såsom rättfärdiga inför Gud, utan detta sker endast för Kristi skull.

41] Det sker först och främst, emedan Kristus icke upphör att vara vår medlare, sedan vi blivit förnyade. De fara vilse, som föregiva, att Kristus åt oss förvärvat endast den första nåden, men att vi därefter med vår egen laguppfyllelse skola behaga Gud och förtjäna det eviga livet. 42] Kristus förbliver vår medlare, och vi böra alltid hålla fast vid, att vi för hans skull hava en blidkad Gud, ehuru vi i oss själva äro ovärdiga, såsom Paulus tydligt lär, då han skriver: Jag vet visserligen intet med mig, men därigenom är jag icke rättfärdigad. Men han vet sig genom tron för Kristi skull räknas såsom rättfärdig enligt detta ord: Saliga äro de, vilkas överträdelser äro förlåtna. Men denna förlåtelse mottages alltid genom tron. Vidare är tillräknandet av denna evangeliets rättfärdighet i enlighet med löftet. Därför mottages den alltid genom tron. Och vi måste ständigt fasthålla vid, att vi räknas såsom rättfärdiga endast genom tron för Kristi skull. 43] Om de pånyttfödda därefter borde komma till insikt om, att de skulle bliva Gud behagliga på grund av sin egen laguppfyllelse, när skulle då vårt samvete bli visst, att det är Gud behagligt, då vi aldrig kunna tillfyllestgöra lagen? 44] Därför måste vi alltid taga vår tillflykt till Guds löfte och i detta söka stöd för vår svaghet samt vara övertygade om, att vi räknas såsom rättfärdiga för Kristi skull, vilken sitter på Faderns högra sida och ständigt manar gott för oss. Om någon menar, att han icke för Kristi löftes skull, utan på grund av sin egen laguppfyllelse är rättfärdig och Gud behaglig, så vanärar han denne vår överstepräst. Det är omöjligt att förstå, huru en människa kan inbilla sig, att hon utan försonaren och medlaren Kristus är rättfärdig inför Gud.

45] Men varför skulle ytterligare långa utredningar behövas? Hela Skriften och kyrkan betygar med kraft, att vi icke kunna tillfyllestgöra lagen. Och därför är icke denna påbörjade laguppfyllelse för sin egen skull, utan endast på grund av tron på Kristus Gud behaglig. 46] Ty vem älskar eller fruktar Gud tillräckligt? Vem uthärdar med tillräckligt tålamod de prövningar, som Gud pålägger? Vem råkar icke ofta i ovisshet om, huruvida människornas öden styras av Guds rådslut eller av slumpen? Vem kommer icke ofta att tvivla på huruvida Gud bönhör? Vem harmas icke ofta över, att det går de ogudaktiga bättre i händer än de fromma och att de förra förtrycka de senare? Vem fullgör sin kallelse? Vem älskar sin nästa såsom sig själv? Vem drives icke av den onda begärelsen? 47] Därför säger Paulus: Det goda, som jag vill, det gör jag icke, men det onda, som jag icke vill, det gör jag. Likaså: Med min håg tjänar jag Guds lag, men med kötet tjänar jag syndens lag. Här förklarar han tydligt, att han tjänar syndens lag. Och David säger: Gå icke till doms med din tjänare, ty inför dig är ingen levande rättfärdig. Såsom en Guds tjänare ber han om förskoning från domen. Likaså: Salig är den människa, som Herren icke tillräknar synd. Synden, som kan tillräknas oss, vidlåder sålunda alltid vår mänskliga svaghet; med avseende på denna synd beder psalmisten strax efteråt: Därför skola alla heliga bedja till dig. Här visar han, att även de heliga böra bedja om syndernas förlåtelse. 48] Ännu mera blinda äro de, som mena, att de onda begärelserna i köttet icke äro synd, men om dessa säger Paulus: Köttet har begärelse mot Anden, och Anden mot köttet. 49] Köttet hyser misstro mot Gud, men sätter sin förtröstan till syndiga ting, söker i olyckan mänsklig hjälp till och med i strid mot Guds vilja och undfly de prövningar, som man i enlighet med Guds befallning bör fördraga, samt tvivlar om Guds barmhärtighet o.s.v. Mot dylika onda böjelser kämpar den helige Ande i våra hjärtan för att undertrycka och döda dem och framkallar hos oss nya andliga rörelser. 50] Men härom vilja vi i det följande anföra flera vittnesbörd, som eljest förekomma överallt, icke blott i Skriften utan även hos de heliga fäderna.

51] Augustinus säger förträffligt: Alla Guds bud fullgöras, när han förlåter oss allt det, som vi icke göra. Därför kräver han tro även i fråga om de goda gärningarna, för att vi må tro att vi äro Gud behagliga för Kristi skull och att icke våra gärningar i sig själva hava någon värdighet, så att de behaga Gud. 52] Och Hieronymus säger i sin skrift Adv. Pelagianos: Då äro vi sålunda rättfärdiga, när vi bekänna oss vara syndare, och vår rättfärdighet är icke grundad på vår egen förtjänst utan på Guds barmhärtighet. 53] Därför måste tron vara tillstädes vid den påbörjade upfyllelsen av lagen, och denna tro innebär övertygelsen om, att vi för Kristi skull hava en blidkad Gud. Ty Guds barmhärtighet kunna vi omfatta blott med tron, såsom vi ovan upprepade gånger sagt. 54] Då därför Paulus säger, att lagen befästes genom tron, är detta icke blott så att förstå, att de genom tron pånyttfödda mottaga den helige Ande och komma i besittning av rörelser i hjärtat, vilka stå i överensstämmelse med Gud lag, utan det är av högsta vikt att även tillägga, att vi böra vara medvetna om att hos oss mycket fattas i det att vi skulle uppfylla lagen. 55] Därför kunna vi icke vara övertygade om att vi räknas såsom rättfärdiga inför Gud på grund av vår laguppfyllelse, utan vi böra söka vår rättfärdighet på annat håll, för att vårt samvete skall få frid. Ty icke äro vi rättfärdiga inför Gud, så länge vi undfly Guds dom och förtörnas på Gud. 56] Fördenskull böra vi hålla före, att då vi genom tron för Kristi skull blivit försonade med Gud, vi räknas såsom rättfärdiga icke på grund av lagen eller våra gärningar. Men den hos oss påbörjade uppfyllelsen av lagen är Gud behaglig för trons skull, och för samma tros skull tillräknas oss icke det, som brister i vår laguppfyllelse, ehuru åsynen av vår orenhet förskräcker oss. Men om nu rättfärdiggörelsen är att söka på annat håll, så rättfärdiggöra vår kärlek och våra gärningar icke. 57] Kristi död och tillfyllestgörelse, som är oss given, böra ställas långt över vår renhet, ja, långt över själva lagen, så att vi må vara övertygade om att vi för denna Kristi tillfyllestgörelses skull, men icke för vår laguppfyllelses skull, hava en nådig Gud.

58] Detta lär Paulus i Gal. 3 med orden: Kristus friköpte oss från lagens förbannelse, då han blev en förbannelse för oss, d.v.s. lagen dömer alla människor, men emedan Kristus, som var utan synd, undergick syndens straff och blev ett offer för oss, berövade han lagen dess rätt, för satt den icke mera skulle anklaga och döma dem, som tro på honom, då han ju själv är försoningen för dem och de för dennas skull räknas såsom rättfärdiga.Men då de räknas såsom rättfärdiga, kan lagen icke mera anklaga och döma dem, ehuru de i själva verket icke gjort lagen tillfyllest. I samma anda skriver han i Kol.: I Kristus ären I fullkomnade, liksom skulle han säga: Även om I haven långt kvar till fullbordandet av lagen, så fördömer det, som är kvar av synden, likväl eder icke, emedan I för Kristi skull i tron haven en fast och viss försoning, ehuru synden vidlåder edert kött.

59] Ständigt böra vi hava det löftet i åtanke, att Gud för detta sitt löftes skull och för Kristi skull vill vara oss nådig och vill rättfärdiggöra oss, men icke för lagens eller våra gärningars skull. I detta löfte böra våra förskräckta samveten söka försoningen och rättfärdiggörelsen, med detta löfte böra de stärka sig och vara fast övertygade om att de för Kristi skull och på grund av hans löfte hava en nådig Gud. Så kunna aldrig gärningarna, utan blott löftet giva samvetet frid. 60] Men om rättfärdiggörelsen och samvetsfriden äro att söka annorstädes än i kärleken och gärningarna, följer därav, att icke kärleken och gärningarna rättfärdiggöra, ehuru de, så långt det innebär ett uppfyllande av lagen, utgöra dygder och rättfärdigheter inom lagens sfär. Och så till vida rättfärdiggör denna laglydnad med en lagens rättfärdighet. Men denna lagens ofullkomliga rättfärdighet är Gud välbehaglig blott för trons skull. Därför rättfärdiggör den icke, d.v.s. den varken försonar eller pånyttföder eller gör i och genom sig själv oss välbehagliga inför Gud.

61] Härav står fast, att vi rättfärdiggöras inför Gud genom tron allena, emedan vi genom tron allena mottaga syndaförlåtelsen och försoningen för Kristi skull, då försoningen och rättfärdiggörelsen är oss utlovad för Kristi skull, men icke för lagens skull. Därför mottaga vi rättfärdiggörelsen genom tron allena, ehuru sedan den helige Ande blivit oss given, uppfyllandet av lagen följer därefter.

Svar på de av motståndarna framställda argumenten

62] Sedan vi nu lärt känna grunderna till denna vår lära, nämligen skillnaden mellan lagen och löftena eller evangeliet, blir det lätt att vederlägga motståndarnas invändningar. De anföra nämligen utsagor om lagen och gärningarna, men förbigå orden om löftena. 63] Men med avseende på alla utsagor om lagen kan man en gång för alla svara, att ingen kan utan Kristus fullgöra lagen och att de yttre, till det borgerliga livet hörande gärningarna, som man gör utan Kristus, icke äro Gud behagliga. Då gärningarna berömmas, är det därför nödvändigt att tillfoga, att tron först kräves, att gärningarna berömmas endast för trons skull och att de äro frukter av och vittnesbörd om tron. Tvetydiga och farliga frågor leda till många olika svar. 64] Ty den gamle skalden säger med rätta: En orättfärdig och i sig själv sjuk sak måste på ett konstlat sätt utmålas. Men beträffande rätta och säkra ting kan ett eller annat svar, hämtat direkt från källorna, bringa allt till det rätta, som synes vålla svårigheter. Detta gäller beträffande vår här föreliggande fråga. Ty med den norm, som jag förut antytt, kan man tolka alla anförda utsagor om lagen och gärningarna. 65] Vi erkänna nämöligen, att Skriften på ett håll framställer lagen och på ett annat evangeliet eller det nådefulla löftet om syndernas förlåtelse för Kristi skull. Men våra motståndare göra helt enkelt det nådefulla löftet om intet, då de förneka, att tron rättfärdiggör, och då de lära, att vi mottaga syndaförlåtelsen och försoningen på grund av kärleken och våra gärningar. 66] Om syndaförlåtelsen berodde på våra gärningar, så vore den helt och hållet osäker. Därmed vore ock löftet gjort om intet. 67] Därför hänvisa vi alla fromma själar till att betrakta löftena och undervisa dem om den nådefulla syndaförlåtelsen och försoningen, som sker genom tron på Kristus. Därefter tillfoga vi ock läran om lagen. Och detta bör man rätt dela, såsom Paulus säger. Ty man må se till vad Skriften tilldelar lagen och vad den tilldelar löftena. Den berömmer nämligen gärningarna på sådant sätt, att den icke upphäver det nådefulla löftet.

68] Ty gärningarna göra vi av Guds befallning lika mycket för att öva tro som för att därmed bekänna vår tro och tacka Gud. Fördenskull böra vi nödvändigtvis göra goda gärningar. Ehuru vi göra dessa gärningar, medan vi leva i köttet, som ännu icke förnyats, och ehuru den helige Andes rörelser hos oss härigenom hindras och gärningarna själva härigenom förorenas, så äro de likväl för trons skull heliga och gudomliga och uttryck för Kristi offerliv, då han genom dem uppenbarar sitt rike inför världen. Ty genom dessa gärningar helgar han våra hjärtan och håller djävulen tillbaka. Och för att hålla sitt evangelium vid makt bland människorna ställer han mot djävulens välde de heligas bekännelse och förhärligar sin makt i vår svaghet. 69] De faror och vedermödor, som aposteln Paulus, Athanasius, Augustinus och andra kyrkans lärare hava utstått, och de predikningar, de hållit, äro heliga verk och sanna, Gud välbehagliga offer samt strider, som Kristus utkämpat och genom vlika han besegrat djävulen och drivit honom bort från de troende. 70] De vedermädor, som David utstod under sina krig och i den fredliga förvaltningen, äro heliga verk, sanna offer och Guds egna strider, genom vilka han gent emot djävulen försvarat sitt folk, som var i besittning av Guds ord, för att gudskunskapen icke skulle alldeles utplånas på jorden. 71] Detsamma mena vi också om varje enskilt gott verk, som utövas i de ringaste allmänna eller enskilda kallelserna. Genom dessa verk triumferar Kristus över djävulen: korintiernas sammanskott till en allmosa t.ex. var ett sådant heligt verk, ett offer och en Kristi kamp mot djävulen, som vill förhindra att något sker till Guds ära. 72] Att ringakta dylika verk, t.ex. lärans bekännelse, bedrövelser efter Guds sinne, kärlekens verk och köttets dödande, skulle i sanning vara att förakta Kristi synliga regemente bland människorna. 73] Men här ha vi ett tillägg att göra om belöningar och förtjänster. Vi lära, att för de troendes gärningar belöningar äro ställda i utsikt. Vi lära, att de goda gärningarna icke förtjäna syndaförlåtelsen, nåden eller rättfärdiggörelsen (ty detta mottaga vi blott genom tron), men väl andra lekamliga och andliga belöningar i detta livet och det tillkommande, ty Paulus säger: Var och en skall få mottaga sin lön efter sitt arbete. 74] Belöningarna skall sålunda vara olika efter de olika arbetena. Men syndaförlåtelsen är lika för alla och en och den samma, såsom Kristus är en, och den bjudes av nåd åt alla, som tro, att deras synder äro dem förlåtna för Kristi skull. Sålunda mottaga vi syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen blott genom tron och icke på grund av några våra gärningar, såsom det i samvetsnöden är oss fast och visst, att vi icke kunna sätta några våra egna gärningar mot Guds verde, såsom Paulus klart säger: Då vi hava blivit rättfärdiggjorda av tro, hava vi frid med Gud genom vår Herre Jesus Kristus, genom vilken vi i tron hava tillträde o.s.v. 75] Men då denna tro gör oss till Guds barn, gör den oss också till Kristi medarvingar. Och såsom vi icke med våra gärningar förtjäna rättfärdiggörelsen, varigenom vi göras till Guds barn och Kristi medarvingar, så förtjäna vi icke heller med våra gärningar det eviga livet. Tron uppnår nämligen detta, emedan den rättfärdiggör oss och äger en nådig Gud. Men det eviga livet tillkommer dem, som blivit rättfärdiggjorda, enligt ordet: Dem som han rättfärdiggjort, dem förhärligar han ock. 76] Då Paulus anbefaller oss budet att hedra våra föräldrar, erinrar han om den belöning, som tillägges detta bud, men han vill härmed icke säga, att lydnaden mot föräldrarna rättfärdiggör oss inför Gud. Men då denna lydnad utövas av de rättfärdiggjorda, förtjänar den andra stora belöningar. 77] Dock prövar Gud de heliga på olika sätt och uppskjuter ofta belöningarna för deras rättfärdiga gärningar, för att de må lära sig att icke förtrösta på sin egen rättfärdighet samt att fråga efter Guds vilja mer än efter belöningar, varpå vi hava Jobs, Kristi och andra heligas exempel. Härom undervisa oss också många psalmer, som trösta oss med avseende på att det går de ogudaktiga väl, t.ex. Psalt. 36: Harmas icke. Och Kristus säger: Saliga äro de, som lida förföljelse för rättfärdighets skull, ty dem hör himmelriket till. 78] Detta pris, som tillägges de goda gärningarna, utgör tvivelsutan en drivkraft för de troende att göra vad gott är. 79] Samtidigt förkunnas läran om boten för de ogudaktiga, som gör det ont är, och visas på Guds verde, varmed han hotar alla, som icke göra bättring. 80] Vi hålla sålunda goda gärningar i ära och kräva sådana samt visa på de många orsaker, varför dessa böra göras.

Så lär även Paulus om gärningarna, att Abraham mottog omskärelsen icke för att han genom detta verk skulle rättfärdiggöras. Ty han hade redan genom tron kommit därhän, att han räknades som rättfärdig. Men omskärelsen tillkom, för att han på sin kropp skulle hava ett skrivet tecken, som skulle påminna honom att själv öva sin tro, inför andra bekänna sin tro och genom sitt vittnesbörd mana andra till tro. 81] Genom tron frambar Abel ett bättre offer. Ty då han genom tron var rättfärdig, var detta hans offer Gud välbehagligt, vilket han gjorde icke för att genom denna gärning förtjäna syndaförlåtelsen och nåden, utan för att därmed öva sin tro och visa andra sin tro och för att därmed mana andra till tro.

82] Ehuru goda gärningar på detta sätt böra följa på tron, betraktas de på ett helt annat sätt av sådana människor, som icke kunna tro och i sitt hjärta vara övertygade om att de för Kristi skull av nåd få förlåtelse och att de av nåd för Kristi skull hava en nådig Gud. När dessa se de heligas gärningar, anse de efter människors sed, att de heliga genom dessa gärningar förtjänat syndaförlåtelsen och nåden. Därför efterhärma de dem och mena, att också de genom liknande gärningar skola förtjäna sina synders förlåtelse och nåden, ja, de mena, att de genom dessa gärningar kunna blidka Guds vrede och komma därhän, att de på grund av dessa gärningar räknas såsom rättfärdiga. 83] Denna ogudaktiga mening om gärningarna fördöma vi. Först och främst därför att den fördunklar Kristi ära, i det att människorna framlägga dessa gärningar inför Gud såsom lösepenning eller försoning. Men härmed tillskrives åt våra gärningar den ära, som tillkommer Kristus ensam. För det andra emedan samvetena icke kunna vinna frid genom dessa gärningar, utan allt under det att de i verklig själanöd hopa de ena gärningarna på de andra, råka i förtvivlan, emedan de icke finna någon av sina gärningar tillräckligt ren. Lagen anklagar dem nämligen ständigt och framställer ständigt för dem Guds vrede. För det tredje emedan de, som så förhålla sig, aldrig kunna nå fram till verklig gudskunskap, utan förtörnas på Gud, fly Guds dom och de prövningar, som Gud pålägger, och aldrig få erfarenhet av att Gud bönhör dem. 84] Men tron visar, att Gud är nära de sina, sedan den blivit fast övertygad om, att Gud av nåd förlåter och bönhör.

85] Men en sådan ogudaktig mening om gärningarna vidlåder alltid världen. Hos hedningarna förekommo offer, som de övertogo från patriarkerna. Deras gärningar efterhärmade de, men deras tro hade de icke, utan de menade, att dessa gärningar utgjorde en försoning och lösepenning, på grund av vilken Gud blev försonad. 86] Det israelitiska folket kom i sin tur att efterhärma detta i den tron, att de för gärningars skull, d.v.s. blott därigenom att handlingen utfördes (ex opere operato), såsom vi säga, fingo en nådig Gud. Vi se, huru skarpt profeterna klandra folket i detta hänseende, t.ex. i Psalt. 49: Icke för dina slaktoffer vill jag gå till rätta med dig, eller Jer.: Jag gav icke några bud om brännoffer. Sådana skriftställen förkasta icke de gärningar, som Gud klart påbjuder såsom utvärtes gärningar i det borgerliga livet, utan här förkastas den ogudaktiga meningen, att människorna genom dessa gärningar skulle kunna behaga Gud och så åsidosätta tron. 87] Och då inga gärningar kunna skänka samvetet frid, uttänker man efter hand nya gärningar, som Gud icke påbjudit. Israels folk hade sett profeterna offra på höjderna. De heligas exempel göra i synnerligt hög grad intryck på människorna, i det att de hoppas att genom liknande gärningar vinna Guds nåd, såsom de heliga gjort. Därför tog sig folket före att med en förunderlig iver efterhärma sådana gärningar för att genom dem förtjäna syndaförlåtelsen, nåden och rättfärdigheten. Men profeterna hade offrat på höjderna icke för att genom dessa gärningar förtjäna syndernas förlåtelse och Guds nåd, utan emedan de brukade undervisa på dessa platser och där betyga sin tro. 88] Folket hade hört, att Abraham tänkt offra sin son. Därför offrade även de sina söner för att med en sådan brutal gärning söka blidka Guds vrede. Men Abraham tänkte icke offra sin son i den avsikten, att denna gärning skulle vara en lösepenning eller ett försoningsoffer, för vars skull han skulle räknas rättfärdig. 89] Så har i kyrkan Herrens nattvard instiftats för att genom påminnelsen om Kristi löften, varom vi erinras i detta sakrament, vår tro må stärkas och vi utåt må bekänna vår tro samt förkunna Kristi väkgärningar, såsom Paulus säger: Så ofta I gören det, förkunnen I Herrens död o.s.v. Men våra motståndare påstå, att mässan är en gärning, som rättfärdiggör blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) och som borttager skuld- och straff-förpliktelsen från dem, för vilka den firas. Ty den meningen har Gabriel i skrift betygat.

90] Antonius, Bernhard, Dominicus, Franciscus och andra heliga fäder hava utvalt åt sig ett visst levnadssätt antingen för att få forska i Skriften eller för att ägna sig åt andra nyttiga övningar. Men de höllo före att de icke på grund av dessa självvalda övningar, utan genom tron för Kristi skull räknades såsom rättfärdiga och hade en nådig Gud. Men den stora hopen har sedan sökt efterlikna icke fädernas tro, men deras gärningar utan tro för att genom dem förtjäna syndaförlåtelsen, nåden och rättfärdigheten, och de hava icke förstått, att de skulle mottaga detta av nåd för försonaren Kristi skull. 91] Den meningen hyser världen om alla gärningar, att de utgöra en försoning, varigenom Gud blidkas, och att de utgöra förtjänster, på grund av vlika vi räknas såsom rättfärdiga. Men världen förstår icke, att Kristus är försonaren och att vi genom tron av nåd komma därtill, att vi för Kristi skull räknas såsom rättfärdiga. Då gärningarna likväl icke kunna skänka samvetet frid, utväljer man åt sig efter hand nya sådana, och så uppstå nya gudstjänstbruk, nya löften och nya munkordnar, allt vid sidan av Guds bud, för att därigenom åstadkomma något stort och märkvärdigt, som man kan ställa mot Guds vrede och dom. 92] Dessa ogudaktiga åsikter om gärningarna försvara våra motståndare i strid mot Skriften. Att tillskriva våra egna gärningar den innebörden att de skulle vara en försoning, att de skulle förtjäna syndaförlåtelsen och nåden och att vi för deras skull skulle räknas såsom rättfärdiga inför Gud, men icke för Kristi, försonarens, skull genom tron, vad annat är detta än att beröva Kristus hans ära såsom medlare och försonare? 93] Ehuru även vi mena och lära, att goda gärningar ovillkorligen böra göras (en begynnande laguppfyllelse bör nämligen följa på tron), så tillerkänna vi likväl Kristus den honom tillkommande äran. Vi hålla nämligen före och lära, att vi genom tron för Kristi skull räknas såsom rättfärdiga inför Gud, att vi däremot icke räknas såsom rättfärdiga på grund av våra egna gärningar utan Kristus såsom medlare, att vi icke genom våra egna gärningar förtjäna syndernas förlåtelse, nåd och rättfärdighet, att vi icke kunna ställa våra gärningar mot Guds vrede och dom och att våra gärningar icke kunna övervinna ångesten över synden, utan att denna kan övervinnas genom tron allena och att endast medlaren Kristus kan genom tron ställas mot Guds vrede och dom. 94] Om någon menar något annat, så giver han icke åt Kristus den honom tillkommande äran, ty Kristus är given oss såsom försonare, för att vi genom honom skola hava tillträde till Fadern. 95] Men vi tala nu om rättfärdigheten i vår ställning inför Gud och icke inför människor, den rättfärdighet, varigenom vi vinna nåd och frid i vårt samvete. 96] Ty icke kunna vi uppnå samvetsfrid inför Gud annat än genom tron allena, varigenom vårt samvete är fast övertygat om att vi för Kristi skull hava en nådig Gud, såsom det står skrivet: Då vi nu hava blivit rättfärdiggjorda, hava vi frid. Ty rättfärdiggörelsen är endast något av nåd för Kristi skull utlovat, varför denna rättfärdighet inför Gud kan mottagas genom tron allena.

97] Nu gå vi att ge svar beträffande de skriftställen, som motståndarna anföra för att bevisa, att vi rättfärdiggöras genom kärleken och gärningarna. Från 1 Kor. anföra de: Om jag hade all tro o.s.v., men icke hade kärlek, så vore jag intet. Här triumfera de högeligen och säga, att Paulus försäkrar för hela kyrkan, att tron allena icke rättfärdiggör. 98] Att här giva svar på tal är lätt, sedan vi ovan visat, vad vi tänka om kärleken och gärningarna. Detta ställe hos Paulus fordrar kärlek, och detsamma göra även vi. Vi hava nämligen förut sagt, att en verklig förnyelse och en begynnande laguppfyllelse bör finnas hos oss i enlighet med detta ord: Jag skall lägga min lag i deras hjärtan. Om någon förkastar kärleken, så kan han, även om han har stor tro, likväl icke behålla den. 99] Ty han behåller icke den helige Ande. Men Paulus talar på detta ställe icke om huru rättfärdiggörelsen kommer till stånd, utan han skriver till dem, som blivit rättfärdiggjorda, men behövde uppmanas att bära goda frukter, för att de icke skulle förlora den helige Ande. 100] Men motståndarna gå här alldeles förvänt till väga: detta enda ställe, där Paulus lär om frukterna, anföra de, men de synnerligen många ställen, där han i vederbörlig ordning talar om huru rättfärdiggörelsen kommer till stånd, förbigå de. Om andra bibelställen, som tala om tron, tillägga de alltid den anmärkningen, att dessa böra förstås såsom gällande den genom kärleken formerade eller gestaltade tron (fides formata). Här tillägga de emellertid icke något beriktigande om att även den tron är nödvändig, vilken erfar, att vi räknas såsom rättfärdiga för försonaren Kristi skull. Så utesluta motståndarna Kristus från rättfärdiggörelsen och lära blott en lagens rättfärdighet. 101] Men låtom oss återgå till Paulus. Ingen kan från den nämnda texten sluta till något annat än att kärleken är nödvändig. Det tillstå vi. På samma sätt är det nödvändigt att avhålla sig från stöld. Men det vore icke någon riktig slutsats, om någon därav ville bevisa detta: att avhålla sig från stöld är nödvändigt, sålunda rättfärdiggör avhållsamheten från stöld. Rättfärdiggörelsen innebär nämligen icke ett godkännande av en enskild gärning, utan av hela personen. Detta Paulus-ställe är oss sålunda till intet men, bara motståndarna icke tillfoga vad som lyster dem. Ty Paulus säger här icke, att kärleken rättfärdiggör, utan han säger, att jag utan kärleken vore intet, d.v.s. att tron vore utsläckt, huru stor den än varit. Han säger icke heller, att kärleken övervinner ångesten över synden och dödsfruktan, att vi skulle kunna ställa vår kärlek mot Guds verde och dom, att vår kärlek skulle tillfyllestgöra Guds lag, att vi genom vår kärlek men åsidosättande av Kristus såsom försonade skulle hava tillträde till Gud eller att vi genom vår kärlek skulle få den utlovade syndaförlåtelsen. Intet av allt detta säger Paulus. Därför är icke hans mening den, att kärleken rättfärdiggör, ty vi rättfärdiggöras blott då, när vi omfatta försonaren Kristus och tro, att Gud för Kristi skull är oss nådig. Och icke bör man fantisera om någon rättfärdiggörelse, varvid försonaren Kristus åsidosatts. 102] Våra motståndare omintetgör löftet om Kristus och utplåna evangeliet, om – såsom de mena – Kristus icke är nödvändig och vi genom vår kärlek kunna övervinna döden och utan försonaren Kristus hava tillträde till Gud. 103] Motståndarna förvanska flera bibelställen, då de i stället för att från dem själva framdraga deras verkliga innebörd i dem inlägga sina egna meningar. Ty vad för oss opassande skulle detta Paulus-ställe hava, om vi borttaga den tolkningen därav, som motståndarna tillfogat, i det att de icke förstå, vad rättfärdiggörelsen är eller huru den kommer till stånd! Sedan korintierna blivit rättfärdiggjorda, hade de mottagit många förträffliga gåvor. De voro till en början fyllda av iver, såsom vanligt är. Därefter började split uppstå bland dem, såsom Paulus antyder, och de började förakta sina goda lärare. Därför klandrar Paulus dem och manar dem att återvända till kärlekens verk. Ehuru dessa äro nödvändiga, vore det likväl dåraktigt att inbilla sig, att fullgörandet av andra tavlans bud skulle göra oss rättfärdiga inför Gud, ty i dessa är det fråga om vårt förhållande till människor, men icke i egentlig mening om vårt förhållande till Gud. Men i rättfärdiggörelsen sker en uppgörelse med Gud, där blidkas Guds vrede och där kommer vårt samvete till frid med Gud. Men intet av allt detta sker genom fullgörandet av andra tavlans bud.

104] Men motståndarna invända nu, att kärleken sättes före tron och hoppet. Ty Paulus säger: Störst av dem är kärleken. Det är vidare följdriktigt tänkt, att den största och förnämsta dygden rättfärdiggör. 105] Visserligen talar Paulus på detta ställe egentligen om kärleken till nästan och framhåller, att kärleken är störst, ty den bär mest frukt. Tron och hoppet hava endast med Gud att göra, men kärleken utåt mot människorna har oändligt många verk att fullgöra. Likväl giva vi våra motståndare gärna det medgivandet, att kärleken till Gud och nästan är den största dygden, ty detta är det förnämsta budet: Du skall älska Herren, din Gud. Men på vad sätt kunna de härav draga den slutsatsen, att kärleken rättfärdiggör? 106] Den största dygden rättfärdiggör, säga de. Men såsom lagen även i dess egenskap av det högsta och främsta icke rättfärdiggör, så rättfärdiggör icke heller dess största dygd. Men den dygd rättfärdiggör, som omfattar Kristus och meddelar åt oss Kristi förtjänst och genom vilken vi mottaga nåd och frid från Gud. Men denna dygd är tron. Ty tron är, såsom vi ofta förut sagt, icke blott en kunskap, utan den består fasthellre i att vilja mottaga och omfatta det, som i löftet om Kristus erbjudes. 107] Men denna lydnad mot Gud att vilja mottaga löftet är icke mindre än kärleken en gudstjänst. Gud vill, att vi skola tro honom och att vi just av honom skola mottaga det goda, och detta förklarar han vara en sann gudstjänst.

108] Men motståndarna tillskriva kärleken rättfärdiggörelsen, emedan de överallt kräva och lära en lagens rättfärdighet. Vi kunna icke förneka, att kärleken är lagens förnämsta verk. Och den mänskliga visheten ser på lagen och söker i den rättfärdigheten. De skolastiska lärarna, som voro framstående och skickliga teologer, prisa därför lagens högsta verk och tillskriva densamma rättfärdiggörelsen. Men bedragna av mänsklig vishet sågo de i likhet med fariséerna, filosoferna och mohammedanerna icke Mose ansikte avtäckt, utan beslöjat. 109] Men vi prisa evangelii dårskap, vari en annan rättfärdighet är uppenbarad, nämligen att vi för frösonaren Kristi skull anses såsom rättfärdiga, då vi tro, att Gud för Kristi skull är oss nådig. Vi äro icke heller i okunnighet om huru radikalt denna lära strider mot förnuftets och lagens sätt att se och bedöma. Och icke heller äro vi okunniga om att lagens lära om kärleken är mycket mera behaglig. Ty den motsvarar mänsklig vishet. Men vi blyges icke för evangelii dårskap, utan försvara denna för Kristi skull och bedja Kristus, att han genom den helige Ande ville hjälpa oss att förklara och förhärliga den.

110] I sin vederläggningsskrift hava våra motståndare mot oss anfört även detta ställe ur Kolosserbrevet: Kärleken är fullkomlighetens sammanhållande band. Härav draga de den slutsatsen, att kärleken rättfärdiggör, emedan den gör oss fullkomliga. Ehuru här mycket skulle kunna genmälas beträffande frågan om fullkomligheten, vilja vi här blott helt enkelt återge Paulus' mening. Visst är, att Paulus här talar om kärleken till nästan. Man bör i sanning icke mena, att Paulus skulle vara mera benägen att låta vare sig rättfärdigheten eller fullkomligheten inför Gud följa av fullgörandet av andra tavlans bud än av uppfyllandet av den första tavlans. Men om kärleken gör oss fullkomliga, så skulle vi icke behöva Kristus såsom försonare. Ty tron omfattar blott Kristus såsom försonare. Men det nyss sagda är vitt skilt från Paulus' mening, ty han tillåter aldrig, att Kristus såsom försonare lämnas åsido. 111] Han talar här nämligen icke om fullkomligheten hos den enskilde, utan om kyrkans samfällda fullkomlighet. Ty han säger, att kärleken är ett band eller något, som sammanbinder, för att därmed angiva, att han talar om sammanbindandet och förenandet av kyrkans många medlemmar inbördes. Ty liksom i varje familj och i varje rike enigheten mellan medlemmarna måste underhållas genom ömsesidiga tjänster och friden blott kan bevaras därigenom, att människorna överse med och förlåta varandras fel, så bjuder Paulus, att det i kyrkan skall finnas kärlek, varigenom man kan bevara endräkten och där så kräves hava fördrag med brödernas ohyfsade uppträdande samt överse med en del mindre fel för att förhindra, att kyrkan splittras i olika partier, varav hat, partisinne och villfarelser uppstå.

112] Endräkten kommer nämligen att med nödvändighet upplösas, när biskoparna antingen pålägga alltför dryga bördor eller icke taga hänsyn till folkets svaghet. Och söndringar uppstå, när människorna döma alltför strängt om lärarnas liv eller på grund av några mindre oegentligheter förakta sina lärare, ty då söka de sig både en annan lära och andra lärare. 113] Däremot bevaras fullkomligheten, d.v.s. felfriheten i kyrkan, då de starka ha fördrag med de svaga, då folket överser med vissa brister i lärarnas liv och biskoparna hava försyn för folkets svaghet. 114] Alla visa mäns böcker äro fyllda med föreskrifter om att öva dylik billighet, för att vi i den dagliga umgängelsen må för den gemensamma fridens skull förlåta varandra mycket. Angående detta ger Paulus såväl på detta ställe som annorstädes ofta föreskrifter. Därför draga motståndarna av ordet "fullkomlighet" grundlöst den slutsatsen, att kärleken rättfärdiggör, medan Paulus här talar om felfriheten och friden i samfundslivet. Och på samma sätt tolkar Ambrosius detta ställe: På samma sätt säges en byggnad vara fulländad och utan brist, då alla dess delar äro med varandra väl sammanfogade. 115] Men det är en skam för motståndarna att så mycket framhäva kärleken, då de aldrig öva den. Vad göra de nu? De sönderspränga församlingarna, de skriva blodslagar och förelägga dessa för kejsaren, vår huldrike furste, för att han skall stadfästa dem, de dräpa präster och andra redliga män, om någon av dem på minsta sätt ger till känna, att han alls icke gillar något av deras uppenbara missbruk. Detta överensstämmer icke med deras lovprisande av kärleken, ty om motståndarna handlade i överensstämmelse därmed, skulle församlingarna hava lugn och riket fred. De nuvarande oroligheterna skulle nämligen snart lägga sig, om motståndarna icke med alltför stor hårdhet påyrkade vissa för fromheten skadliga stadgar, vilka de i flertalet fall själva icke iakttaga, medan de kraftigt försvara dem mot oss. De överse dock lätt med sig själva, men icke med andra, såsom det heter hos skalden: Mig själv förlåter jag, säger Maenius. 116] Men detta är något helt annat än de lovord över kärleken, som de här anföra från Paulus och som de icke förstå bättre än väggen fattar det ord, som den såsom eko återger.

117] Från Petrus anföra de också detta ord: Kärleken överskyler alla överträdelser. Det är emellertid tydligt, att Petrus här talar om kärleken till nästan, ty detta ord fogar han till budet och befallningen om att människorna skola älska varandra inbördes. Men icke har det kunnat falla någon apostel in, att vår kärlek skulle övervinna synd och död och vara en försoning, på grund varav Gud utan Kristus såsom medlare skulle försonas och att vår kärlek utan medlaren Kristus skulle vara rättfärdighet. Ty om någon sådan kärlek funnes, vore den en lagens, men icke en evangeliets rättfärdighet, då ju evangeliet lovar oss försoning och rättfärdighet, om vi tro, att Fadern för vår försonare Kristi skull är blidkad och att Kristi förtjänst skänkes oss. 118] Därför bjuder Petrus kort förut, att vi må komma till Kristus och uppbyggas på honom. Och han tillägger: Den som tror på honom, han skall icke komma på skam. Men vår kärlek befriar oss icke från att komma på skam, då Gud anklagar och dömer oss. Tron på Kristus däremot gör oss fria från samvetets förskräckelser, då vi veta, att vi för Kristi skull få förlåtelse.

119] Men nämnda ord om kärleken är hämtat från Ordspråksboken, där det antitetiska uttryckssättet klart visar, huru detta ord bör förstås: Hat uppväcker trätor, men kärlek överskyler alla överträdelser. 120] Petrus lär alldeles detsamma som Paulus i det förutnämnda, ur Kolosserbrevet hämtade ordet, nämligen att om oenigheter uppstå, dessa böra genom billighet och foglighet från vår sida biläggas och avgöras. Oenigheter – säger han – uppstå genom hat, såsom vi ofta se, att av de minsta misshälligheter de största tragedier uppstå. Så uppkom en ringa missämja mellan Caesar och Pompeius, och om den ene givit aldrig så litet vika för den andre, så hade icke medborgarkriget uppstått. Men då båda läto sig ledas blott av sitt hat, fick denna i sig ringa orsak de största verkningar. 121] Även många irrläror ha uppstått i kyrkan blott därigenom, att lärarna varit förbittrade på varandra. Därför talar Petrus icke om egna synder, utan om andras, då han säger: Kärleken överskyler överträdelser, d.v.s. andras synder, och detta människor emellan, ty även om misshälligheter uppstå, så överskyler kärleken dem och förlåter, giver efter och påyrkar icke allt med strängaste rätt. Petrus vill sålunda icke säga, att kärleken förtjänar syndernas förlåtelse inför Gud, att den med åsidosättande av Kristus såsom medlare utgör försoning och att den pånyttföder och rättfärdiggör, utan att den gent emot människor icke är egensinnig, hård och brutal, att den överser med vissa fel hos vänner, att den fördrager andras mera ohyfsade uppträdande, såsom en allmänt känd sentens säger: Du skall lära känna, men icke hata din väns seder. 122] Icke utan avsikt anbefalla apostlarna den kärlekens utövning, som filosoferna kalla måttfullhet. Ty denna dygd är nödvändig för att upprätthålla den allmänna endräkten, som icke kan bestå, om icke församlingsherdar och menigheter överse med mycket och förlåta varandra mycket.

123] Från Jakob anföra de: I sen alltså, att människan rättfärdiggöres av gärningar och icke av tro allena. Detta skriftställe anse de mer än något annat vara en instans mot vår mening. Men det är lätt och enkelt att svara härpå. Om motståndarna här icke tillfoga sina egna meningar om gärningarnas förtjänster, så skulle dessa Jakobs ord icke innehålla något för oss opassande. Men varhelst det är tal om gärningar, tillfoga motståndarna sin ogudaktiga åsikt om att vi genom goda gärningar förtjäna syndernas förlåtelse, att dessa goda gärningar utgöra en försoning och lösepenning, på grund varav Gud försonas med oss och att samma goda gärningar övervinna samvetets förskräckelser inför synden och döden och på grund av sin egen godhet äro välbehagliga inför Gud, men icke äro i behov av barmhärtigheten och försonaren Kristus. Intet av allt detta har fallit Jakob in, och likväl försvara motståndarna allt detta under förevändning av att det är Jakobs mening.

124] Först och främst bör man därför besinna, att detta bibelställe mera talar mot motståndarna än mot oss. Ty motståndarna lära, att människan rättfärdiggöres genom kärlek och gärningar, men om tron, varigenom vi omfatta försonaren Kristus, ha de intet att säga. Ja, de förkasta denna tro, och de göra det icke blott i sina uttalanden och skrifter, utan de söka också att med järn och straff utplåna den inom kyrkan. Huru mycket bättre lär då icke Jakob, som ju icke alls utelämnar tron och sätter kärleken i trons ställe, utan fasthåller tron, för att icke försonaren Kristus må utelämnas i rättfärdiggörelsen. På samma sätt kommer Paulus vid framställningen av det kristna livets huvudinnehåll att i 1 Tim. 1 sammanfatta tron och kärleken: Förmaningens ändamål är kärlek av ett rent hjärta och av ett gott samvete och av en oskrymtad tro.

125] För det andra framgår av själva sakförhållandet, att här är tal om de gärningar, som följa på tron och som visa, att tron icke är död, utan levande och verksam i hjärtat. Därför är det icke Jakobs mening, att vi genom goda gärningar förtjäna syndernas förlåtelse och nåden. Ty han talar om de goda gärningarna hos de rättfärdiggjorda, vilka redan äro försonade med Gud och honom behagliga samt hava uppnått syndernas förlåtelse. Därför taga motståndarna miste, då de härav draga den slutsatsen, att Jakob lär, att vi genom goda gärningar förtjäna syndaförlåtelsen och nåden och att vi genom våra gärningar utan försonaren Kristus hava tillträde till Gud.

126] För det tredje har Jakob strax förut sagt om pånyttfödelsen, att den sker genom evangelium. Han säger nämligen: Efter sin vilja födde han oss till liv genom sanningens ord, för att vi skulle vara förstlingar av de varelser, som han skapat. Då han här säger, att vi blivit pånyttfödda genom evangelium, lär han, att vi pånyttfödas och rättfärdiggöras genom tron. Ty löftet om Kristus omfatta vi blott genom tron, då vi sätta detta löfte mot samvetets förskräckelser inför synden och döden. Sålunda menar Jakob icke, att vi pånyttfödas genom våra egna gärningar.

127] På grund härav är det uppenbart, att Jakob icke står i motsats mot oss, då han bestraffar de sömnaktiga och säkra, som inbilla sig, att de hava tron, ehuru de icke ha den, och gör en åtskillnad mellan död tro och levande tro. 128] Död – säger han – är den tro, som icke föder goda gärningar, men levande är den tro, som föder sådana goda verk. Vi hava vidare ofta framhållit, vad vi kalla tro. Ty vi tala icke om en overksam kunskap, sådan som även djävlarna ha, utan om den tro, som motstår samvetets förskräckelse och tröstar de förskräckta samvetena. 129] Sådan är tron, men den är icke en sådan lätt sak, som motståndarna inbilla sig, och det är icke genom mänsklig makt, utan genom gudomlig, som vi levandegöras och övervinna döden och djävulen. Så säger Paulus i Kolosserbrevet, att tron är verksam genom Guds kraft och övervinner döden: vari I ock haven blivit uppväckta genom tron på Guds kraft. Då denna tro är ett nytt liv, föder den med nödvändighet nya rörelser i hjärtat och gärningar. Därför förnekar Jakob med rätta, att vi rättfärdiggöras genom en sådan tro, som är utan gärningar. 130] Därmed att han säger, att vi rättfärdiggöras genom tro och gärningar, säger han förvisso icke, att vi pånyttfödas genom gärningar. Ock han säger icke, att Kristus delvis och våra gärningar delvis försona och bringa försoning. Han beskriver icke heller, huru rättfärdiggörelsen kommer till stånd, utan huru de rättfärdiga äro, sedan de blivit rättfärdiggjorda och pånyttfödda. 131] Detta: att rättfärdiggöras betecknar här icke detta: att från att vara ogudaktig göras rättfärdig, utan detta: att enligt forensiskt bruk förklaras såsom rättfärdig. I denna mening heter det: Lagens görare skola göras rättfärdiga. Såsom dessa ord: Lagens görare skola förklaras rättfärdiga, icke innehålla något för oss opassande, så mena vi detta vara fallet även med Jakobs ord: En människa bliver rättfärdig icke av tro allenast, utan även av gärningar, ty de människor, som hava tro och goda gärningar, förklaras förvisso såsom rättfärdiga. De heligas goda gärningar äro nämligen, såsom vi förut sagt, rättfärdiga och behaga Gud för trons skull. Jakob framhåller ju endast de gärningar, som verkas av tron, såsom han betygar, då han säger om Abraham: Tron samverkade med hans gärningar. I denna mening säges det, att lagens görare rättfärdiggöras, d.v.s. de, som av hjärtat tro på Gud och därför bära goda frukter, vilka för trons skull behaga Gud och därför äro lagens uppfyllelse, förklaras såsom rättfärdiga. 132] Dessa enkla och klara ord innehålla intet för oss olägligt, men de förvanskas av motståndarna, som till desamma foga sina egna ogudaktiga meningar. Av det sagda följer sålunda icke, att gärningarna förtjäna syndernas förlåtelse, verka hjärtats pånyttfödelse, hava försonande kraft, äro Gud behagliga utan försonaren Kristus och icke äro i behov av Kristus såsom försonare. Intet av allt detta säger Jakob, ehuru motståndarna skamlöst draga sådana slutsatser av Jakobs ord.

133] Mot oss anföra de även vissa andra ord, som handla om gärningar. Luk 6: Förlåten, och eder skall bliva förlåtet. Jes. 58: Bryt ditt bröd åt den hungrige, då skall du åkalla Herren och han skall svara. Dan 4: Friköp dig från dina synder genom allmosor. Matt. 5: Saliga äro de i anden fattiga, ty sådana hör himmelriket till. 134] Likaledes: Saliga äro de barmhärtiga, ty dem skall vederfaras barmhärtighet. Även dessa ord innehålla intet för oss olägligt, om motståndarna icke foga något till dem. Ty de innehålla två ting: Det ena är framhållandet av såväl lagen som bättringen, varigenom de, som göra vad ont är, anklagas och bjudas att göra gott. Det andra är löftet, som tillägges. Men här står icke ytterligare något skrivet om att synderna förlåtas utan tron eller att gärningarna i och för sig utgöra försoning. 135] Men vid framhållandet av lagen böra vi alltid förstå dessa två ting, dels att vi icke kunna fullgöra lagen, om vi icke blivit pånyttfödda genom tron på Kristus, såsom Kristus säger: Mig förutan kunnen I intet göra, dels att såsom vi på sin höjd kunna fullgöra vissa lagens yttre verk, vi böra fasthålla vid denna allmänna grundsats, som tolkar hela lagen: Utan tro är det omöjligt att täckas Gud, även som vid det evangeliska ordet, att vi genom Kristus hava tillträde till Fadern. 136] Ty det står fast, att vi icke rättfärdiggöras genom lagen. Vartill skulle eljest Kristus och evangeliet behövas, om det vore nog med att predika lagen? Så är det vid bättringspredikan icke nog att predika lagen eller det ord, som bestraffar synden. Ty lagen verkar endast vrede och lagen blott anklagar och förskräcker samvetena, enär dessa aldrig kunna komma till frid, om de icke få höra Guds ord, som klart utlovar syndernas förlåtelse. Därför är det nödvändigt, att evangelium tillkommer, nämligen att våra synder förlåtas för Kristi skull och att vi genom tron på Kristus få våra synders förlåtelse. Om motståndarna från bättringspredikan utesluta evangeliet om Kristus, så förtjäna de att dömas såsom smädare av Kristus.

137] När därför Jesaja i första kapitlet predikar bättring: Hören upp att göra vad ont är, lären att göra vad gott är, faren efter vad rätt är, hjälpen den förtryckte, skaffen den faderlöse rätt, försvaren änkans sak och kommen och gån till rätta med mig: Om edra synder vore såsom scharlakan, så kunna de bliva vita såsom snö, så både manar profeten till bättring och tillfogar löftet. Det hade ju varit dåraktigt att i ett sådant sammanhang omnämna blott sådana gärningar som att hjälpa den förtryckte och skaffa den faderlöse rätt. Men han säger i början: Hören upp att göra vad ont är, i vilka ord han bestraffar hjärtats ogudaktighet och kräver tro. Profeten säger icke, att man genom sådana gärningar som att hjälpa den förtryckte och att skaffa den faderlöse rätt blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) skulle kunna förtjäna syndernas förlåtelse, utan han föreskriver dessa gärningar såsom för det nya livet nödvändiga. Men han vill däremot, att syndernas förlåtelse skall mottagas med tron, och därför tillägger han löftet. 138] Så har man att förstå alla liknande bibelställen. Kristus predikar bättring, då han säger: Förlåten, och tillägger löftet: Och eder skall bliva förlåtet. Men icke säger han, att vi genom denna vår gärning, då vi förlåta, blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), såsom man kallar det, skulle förtjäna våra synders förlåtelse, utan han kräver ett nytt liv, vilket förvisso är nödvändigt. Men däremot vill han, att vi genom tron skola mottaga våra synders förlåtelse. Då Jesaja säger: Bryt ditt bröd åt den hungrige, kräver han på samma sätt ett nytt liv. Icke talar profeten här om denna enda gärning, utan, såsom sammanhanget visar, om hela bättringen. Likväl vill han, att syndernas förlåtelse skall mottagas genom tron. 139] Den grundsatsen, att det i bättringspredikan icke är nog med att förkunna lagen, är så viss, att inga helvetets portar kunna vara den övermäktig, ty lagen verkar vrede och är alltid anklagande. Men härtill måste komma förkunnelsen om evangelium, nämligen att syndernas förlåtelse skänkes oss, om vi tro, att våra synder förlåtas oss för Kristi skull. Vartill skulle eljest evangelium och vartill Kristus behövas? Denna lära bör man alltid hava för ögonen för att kunna ställa den mot dem, som förkasta Kristus, utplåna evangelium och förvränga Skriftens ord till att betyda mänskliga tankar, att vi skulle kunna köpa oss syndernas förlåtelse genom våra egna gärningar.

140] Så kräver även Daniel i sin predikan tro. Ty icke ville Daniel, att konungen blott skulle giva allmosor, utan han inbegriper hela bättringen, då han säger: Friköp dig från dina synder genom allmosor, d.v.s. friköp dig från dina synder genom en förändring av hjärta och gärningar. Men härtill kräves just tro. Och Daniel förkunnade för konungen mycket om dyrkan av Israels ende Gud, och han vände konungens sinne icke blott till att giva allmosor, utan ännu mer till tro. Ty det finns en utomordentlig bekännelse av konungen om Israels Gud: Icke någon annan Gud finnes, som kan hjälpa såsom denne. Daniels predikan består så av två delar. Den ena delen innehåller bud om det nya livet och det nya livets gärningar. Den andra delen består däri, att Daniel ger åt konungen löftet om syndernas förlåtelse. Och detta löfte är icke någon lagens predikan, utan i sanning ett profetiskt och evangeliskt ord, som Daniel vill skola mottagas genom tro. 141] Ty Daniel visste, att syndernas förlåtelse var i Kristus utlovad icke blott åt Israel, utan även åt alla hedningar. Eljest hade han icke kunnat lova konungen syndernas förlåtelse. Ty det är icke en människas sak att särskilt i syndanöden utan ett tydligt Guds ord beträffande Guds vilja vara övertygad om, att Gud upphör att vredgas. Såsom Daniels ord själva lyda, tala de ännu tydligare om hela bättringen och uttala ännu klarare löftet: Friköp dig från dina synder genom rättfärdighet och från dina missgärningar genom att öva barmhärtighet mot de fattiga. Dessa ord giva föreskrifter om hela bättringen. Ty de påbjuda, att konungen skall bliva rättfärdig, och därefter, att han skall göra vad gott är och – vilket särskilt är en konungs uppgift – försvara de elända mot oförrätt. 142] Men rättfärdigheten är hjärtats tro. Och synderna utplånas för priset av bättringen, d.v.s. ansvaret och skulden upphäves, enär Gud förlåter dem, som göra bättring, såsom det står skrivet i Hes. 18. Men härav får man icke draga den slutsatsen, att Gud förlåter för de efterföljande gärningarnas och allmosornas skull, utan han förlåter för sitt löftes skull dem, som omfatta löftet. Och detta löfte omfatta blott de, som verkligen tro och genom tron övervinna synd och död. De pånyttfödda böra bära sådan frukt, som tillhör bättringen, såsom Johannes säger. Därför tillägges löftet: Se, du skall bliva botad från dina brister. 143] Hieronymus tillägger här partikeln "kanske", och i sina förklaringar påstår han alltför oförsiktigt, att syndernas förlåtelse är oviss. Men vi glömma icke, att evangeliet med visshet utlovar syndernas förlåtelse. Det skulle vara att fullständigt upphäva evangeliet, om man skulle förneka, att man bör vara viss om löftet om syndernas förlåtelse. Vi fästa därför i detta sammanhang intet avseende vid Hieronymus. För övrigt framgår löftet av själva ordet "friköpa". Ty det angiver, att syndaförlåtelsen är möjlig och att friköpande från synden kan ske, d.v.s. att ansvaret och skulden kan borttagas och Guds vrede blidkas. Men våra motståndare lämna alltid Guds löften åsido och se endast på buden och tilldikta den mänskliga meningen, att förlåtelsen kommer oss till del för gärningarnas skull, ehuru Skriftens ord icke säga detta, utan tvärtom kräva tro. Ty varhelst löftet uttalas, där erfordras tro. Löftet kan ju mottagas blott med tron.

144] Men gärningarna falla människorna mera i ögonen. Det är naturligt, att det mänskliga förnuftet beundrar dem. Och då det blott lägger märke till gärningarna, men icke fattar eller förstår vad tron är, inbillar det sig, att dessa gärningar kunna förtjäna syndaförlåtelsen och rättfärdiggöra. Denna uppfattning om lagen vidlåder på ett naturligt sätt människornas sinnen, och den kan icke utrotas, om vi icke bliva av Gud själv undervisade. 145] Men vårt sinne bör vändas från dylika köttsliga meningar till Guds ord. Då se vi, att evangeliet och löftet om Kristus är oss givet. Därför då lagen predikas och gärningarna föreskrivas, får icke löftet om Kristus undanskjutas. Utan vi måste först omfatta detta för att kunna göra vad gott är och för att med våra gärningar kunna behaga Gud, såsom Kristus säger: Mig förutan kunnen I intet göra. Om därför Daniel använt uttrycket: Friköp dig från dina synder genom bättring, så hade motståndarna förbigått detta ställe. Då han nu, såsom synes, utsäger samma sak med andra ord, förvränga motståndarna dessa ord i strid mot läran om nåden och tron, ehuru Daniel här i högsta grad velat inbegripa tron. 146] Med avseende på Daniels ord svara vi därför, att då han predikar bättring, han icke blott undervisar om gärningarna, utan även om tron, såsom själva den historiska situationen i texten betygar. För det andra, då Daniel klart framställer löftet, kräver han med nödvändighet tron, som tror, att Gud av nåd förlåter synderna. Ehuru Daniel sålunda vid bättringen omnämner gärningarna, säger han likväl icke, att vi genom dessa gärningar förtjäna syndernas förlåtelse. Daniel talar nämligen icke blott om ett efterskänkande av straffet, enär man förgäves skulle söka ett sådant efterskänkande, innan hjärtat omfattat efterskänkandet av skulden. 147] Men om motståndarna fatta Daniels ord såsom gällande blott efterskänkandet av straffet, så utgör detta bibelställe ingen instans gent emot oss, ty de nödgas själva erkänna, att syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen av nåd måste gå före. Vidare medgiva även vi, att de straff, varmed vi tuktas, kunna mildras genom våra böner och goda gärningar och slutligen genom hela bättringen i enlighet med följande ord: Om vi ginge till doms med oss själva, så bleve vi icke dömda av Herren. Och Jer. 15: Om du omvänder dig, skall jag omvända dig. Och Sak. 1: Vänden om till mig, så vill jag vända om till eder. Och Psalt. 49: Åkalla mig i nöden.

148] Vid allt prisande av gärningarna och vid förkunnelsen av lagen må vi därför fasthålla den regeln, att lagen icke kan fullgöras utan Kristus. Så säger han själv: Mig förutan kunnen I intet göra. Likaledes heter det, att det utan tro är omöjligt att täckas Gud. Ty det är i högsta grad visst och sant, att lagens lära icke vill upphäva evangeliet eller borttaga försonaren Kristus. En skam är det för dessa fariséer, våra motståndare, att de tolka lagen, så att de tillskriva våra gärningar den ära, som tillkommer Kristus, nämligen att dessa skulle utgöra försoning och förtjäna syndernas förlåtelse. Sålunda följer härav, att gärningarna alltid prisas på detta sätt, därför att de för trons skull äro Gud behagliga, men icke kunna behaga Gud utan försonaren Kristus. Genom honom hava vi tillträde till Fadern, men icke genom våra gärningar med åsidosättande av medlaren Kristus. 149] Då det sålunda heter: Om du vill ingå i livet, så håll buden, så bör detta förstås så, att buden icke kunna hållas utan Kristus eller utan honom behaga Gud. Så tillägges i själva dekalogen vid det första budet ett det härligaste löfte till lagen: som gör nåd med tusenden, som älska mig och hålla mina bud. Men denna lag kan icke fullgöras utan Kristus. Ty den anklagar alltid vårt samvete, då vi icke tillfyllestgöra lagen, och fördenskull flyr samvetet förskräckt lagens dom och straff. Ty lagen kommer alltid vrede åstad. Men då först fullgöra vi lagen, när vi höra, att Gud för Kristi skull försonas med oss, ehuru vi icke kunna tillfyllestgöra lagen. Då vi med denna tro omfatta medlaren Kristus, kommer hjärtat till frid och börjar älska Gud och fullgöra lagen samt vet, att det redan nu för medlaren Kristi skull behagar Gud, ehuru denna laguppfyllelse är långt ifrån fullkomlig och högeligen oren. 150] Detta gäller även botpredikan. Ty ehuru de skolastiska teologerna icke haft någonting att säga om tron i läran om boten, anse vi likväl, att ingen av motståndarna är så förryckt, att han förnekar, att avlösningen är ett ord av evangelium. Vidare bör avlösningen mottagas med tro för att kunna giva det förskräckta samvetet nytt mod.

151] Då därför läran om boten icke blott föreskriver nya gärningar, utan även innehåller löftet om syndernas förlåtelse, kräver den med nödvändighet tro. Ty vi kunna blott genom tron mottaga syndaförlåtelsen. Vid alla de bibelställen, som handlar om boten, bör man förstå, att icke blott gärningar, utan även tro kräves, såsom i Matt. 6: Om I förlåten människorna deras synder, så skall ock eder himmelske Fader förlåta eder edra överträdelser. Här kräves sålunda en gärning och tillägges löftet om syndernas förlåtelse, som kommer oss till del icke på grund av vår gärning, utan för Kristi skull genom tron. 152] Detsamma betygar Skriften på många andra ställen. Apg. 10: Om honom bära alla profeterna vittnesbörd och betyga, att var och en, som tror på honom, skal få syndernas förlåtelse genom hans namn. Och 1 Joh. 2: Synderna äro eder förlåtna för hans namns skull. Ef. 1: I honom hava vi återlösning genom hans blod till syndernas förlåtelse. 153] Men varför skola vi här behöva anföra vittnesbörd? Detta är ju evangeliets egen röst, att vi för Kristi skull, icke på grund av våra egna gärningar, genom tron få våra synders förlåtelse. Denna evangeliets röst söka våra motståndare nedtysta, i det att de förvränga de ställen, som innehålla undervisning om lagen eller gärningarna. Ty det är sant, att i läran om boten gärningar krävas, emedan här ett uppenbart krav på nytt liv föreligger. Men här tillfoga motståndarna med orätt, att vi genom dylika gärningar förtjäna syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen. 154] Kristus binder väl ofta samman löftet om syndaförlåtelsen med de goda gärningarna, men han vill därmed icke säga, att de goda gärningarna utgöra en försoning – dessa följa nämligen på försoningen – utan han gör det av två orsaker. Den ena är, att goda frukter med nödvändighet böra följa på förlåtelsen, och därför framhåller han, att det är skrymteri och inbillad bot, om goda frukter icke följa. Den andra orsaken är den, att vi behöva hava synliga tecken på det stora löftet, ty det ängslade samvetet är i behov av tröst i mångahanda hänseenden. 155] Liksom dopet och nattvarden äro synliga tecken, som gång efter annan påminna, uppliva och stärka förskräckta sinnen, att de så mycket fastare må tro att deras synder förlåtas, så är samma löfte liksom skrivet och tecknat i de goda gärningarna, för att dessa gärningar må erinra oss att så mycket fastare tro. De som icke göra vad gott är, de uppliva sig icke till att tro, utan de förakta dessa löften. Men de gudfruktiga omfatta dem och glädja sig över att hava tecken på och vittnesbörd om ett så stort löfte. Fördenskull öva de sig i dessa tecken och vittnesbörd. Därför liksom nattvarden blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) icke rättfärdiggör utan tro, så rättfärdiggör icke heller allmosegivandet blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) utan tro.

156] Så bör även ordet i Tobias' avskedstal kap. 4 uppfattas: Allmosa friar från all synd och från döden. Vi säga icke, att detta är en överdrift. Likväl bör det uppfattas så, att det icke förringar den ära, som tillkommer Kristus, vilkens egentliga uppgift är att befria från synd och död. Men vi böra återgå till den grundsatsen, att lagens lära utan Krisrus är till intet gagn. 157] Därför äro de allmosor Gud behagliga, vilka följa efter försoningen och rättfärdiggörelsen, men icke de, som gå före. Därför befria de från synd och död icke därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), utan såsom vi förut sagt med avseende på boten att vi där böra sammanfatta tron och dess frukter, så böra vi här med avseende på allmosan säga, att det är det nya livet i dess helhet, som frälsar. Och allmosorna äro övningar av den tro, som mottager syndaförlåtelsen och övervinner döden, allt under det att den mer och mer övar sig och i och genom dessa övningar mottager mera kraft. Vi medgiva även, att allmosorna förtjäna många Guds välgärningar och mildra de straff, som vi gjort oss skyldiga till, så att vi skyddas i faror för synd och död, såsom vi kort förut sagt om bättringen i dess helhet. 158] Och Tobias' avskedstal, betraktat i dess helhet, visar, att tron kräves före allmosorna: Hav Gud för ögonen under alla ditt livs dagar. Och därefter heter det: Prisa alltid Gud och utbed av honom, att han må leda dina vägar. Men detta tillhör i egentlig mening den tro, om vilken vi tala, och som erfar, att den för Guds egen barmhärtighets skull har en nådig Gud, och som vill bliva rättfärdiggjord, helgad och renad av Gud. 159] Men våra motståndare, som äro intagande människor, utplocka ur Skriften lösryckta satser för att föra oerfarna människor bakom ljuset, och därför tillfoga de något av sina egna meningar. Därför bör man akta på skriftställena i deras sammanhang, ty det är ju enligt en allmän regel oriktigt att utan att taga hänsyn till hela lagen döma eller försvara med åberopande av ett lösryckt lagrum. Och om skriftställena framställes i sitt sammanhang, tolka de mestadels sig själva.

160] Lösryckt ur sitt sammanhang anföres av motståndarna även bibelstället Luk. 11: Given en allmosa, och se, allt är eder rent. Motståndarna äro fullständigt döva. Vi upprepa ofta, att till lagens predikan evangeliet om Kristus bör tillfogas – endast för hans skull äro nämligen de goda gärningarna Gud behagliga – men motståndarna utesluta överallt Kristus och lära, att vi förtjäna rättfärdiggörelsen genom lagens gärningar. 161] Om detta bibelställe framställes oavkortat, visar det, att tron kräves. Kristus anklagar här fariséerna, som menade, att de kunde renas inför Gud, d.v.s. rättfärdiggöras genom ofta företagna tvagningar. På samma sätt har en påve – jag vet icke vilken – sagt om det med salt bemängda vattnet, att det helgar och renar folket; och en förklaring av detta påvliga ord säger, att det renar från förlåtliga synder. Sådana voro ock fariséernas meningar, vilka Kristus bestraffar, och mot deras inbillade rening ställer han en dubbel rening, den ena av inre, den andra av yttre art. Han bjuder att de skulle renas till det inre, och tillägger om den yttre reningen: Given en allmosa av det som är över, och så skall allt vara eder rent. 162] Motståndarna göra icke den rätta tillämpningen av ordet "allt". Ty på två förutsättningar grundar Kristus slutsatsen: Då skall allt vara rent, om I invärtes ären rena och utåt given allmosor. Han angiver härmed, att den yttre renheten bör bestå i av Gud påbjudna gärningar, men icke i människostadgar, såsom de nämnda tvagningarna på den tiden och numera det dagliga bestänkandet med vatten, munkarnas klädedräkt, åtskillnad på mat, processioner m.m. Men motståndarna förvanska meningen, i det att de på sofistiskt vis hänföra ordet "allt" blott till det ena ledet och säga: Allt skall vara rent, om I given allmosor. 163] Men Petrus har sagt: Genom tron renar han hjärtana. Om vi betrakta detta ställe oavkortat, finna vi, att det meddelar en mening, som står i överensstämmelse med Skriften i övrigt, nämligen att om hjärtana blivit rena och sedan i det yttre allmosor, d.v.s. alla slags kärleksgärningar, tillkomma, så äro vi helt och hållet, d.v.s. icke blott i det inre, utan även till det yttre, rena. Men varför icke framställa denna förkunnelse i hela dess sammanhang? Den av Kristus framställda förebråelsen innefattar flera delar, av vilka somliga gälla tron, andra gärningarna. Det tillkommer icke en ärlig läsare att plocka fram buden om gärningarna, men lämna åsido de bibelställen, som handla om tron.

164] Slutligen bör läsaren erinras om att motståndarna ha dålig omsorg om de fromma, då de lära, att vi kunna förtjäna syndernas förlåtelse genom gärningar. Ty det samvete, som söker vinna förlåtelse genom gärningar, kan aldrig vara visst om att gärningen i fråga är tillfyllest för Gud. Därför ängslas det beständigt och uttänker efter hand andra gärningar och andra gudstjänstbruk, till dess det alldeles råkar i förtvivlan. Detta framhålles av Paulus i Rom. 4, där han visar, att löftet om rättfärdighet icke kommer oss till del för våra gärningars skull, enär vi då icke skulle kunna bli övertygade om, att vi hava en nådig Gud. Ty lagen anklagar alltid. Och löftet skulle vara kraftlöst och osäkert. Därför drar han den slutsatsen, att detta löfte om syndernas förlåtelse och rättfärdighet mottages av tron och icke för gärningarnas skull. Detta är Paulus' sanna, tydliga och riktiga mening, varigenom den högsta tröst kommer gudfruktiga samveten till del och Kristi ära förhärligas. Ty Kristus är oss given därtill, att vi genom honom skola hava nåd, rättfärdighet och frid.

165] Vi hava hittills granskat de förnämsta bibelställen, som motståndarna anföra mot oss i avsikt att visa, att tron icke rättfärdiggör och att vi förtjäna syndernas förlåtelse och nåd genom våra gärningar. Men vi hoppas, att vi för gudfruktiga samveten klart visat, att dessa bibelställen icke stå i strid med vår mening, att motståndarna förvränga Skriftens utsagor efter sina egna åsikter och anföra de flesta bibelställen stympade, att de förbigå de tydligaste bibelställena, som handla om tron, och ur Skriften framtaga blott sådana ställen, som handla om gärningar, samt förvanska dem, att de överallt till vad Skriften själv säger tillfoga varjehanda människomeningar och att de lära lagen på ett sådant sätt, att de fördunkla evangeliet om Kristus. 166] Om hela deras lära är nämligen det att säga, att den dels är hämtad från det mänskliga förnuftet, dels utgör en lagisk, men icke evangelisk lära. De framställa nämligen två sätt för huru rättfärdiggörelsen sker, varav det ena är hämtat från förnuftet, det andra från lagen, men icke från evangeliet eller från löftet om Kristus.

167] Det första sättet, varpå de tänka sig rättfärdiggörelsen, är att människorna genom goda gärningar förtjäna nåden, enligt vad de lära, dels av billighet (de congruo), dels av värdighet (de condigno). Detta är en från förnuftet hämtad lära, ty då förnuftet icke ser hjärtats orenhet, menar det, att det kan behaga Gud genom att i det yttre göra gott, och därför ha människorna efter hand under nödens tider uttänkt nya gärningar och nya sätt att tjäna Gud och ställt dem mot samvetsnöden. Hedningarna och Israels barn hava offrat människor och företagit sig många andra gruvliga ting för att blidka Guds vrede. Därefter har man uttänkt klosterordnar, och dessa hava tävlat om att iakttaga den strängaste observans för att sätta detta mot samvetets förskräckelser och Guds vrede. Ock då detta slag av rättfärdiggörelse härrör från förnuftet och helt och hållet rör sig inom de yttre gärningarnas område, kan man förstå det och i någon mån fullgöra det. Till att betyda detta hava representanterna för den kanoniska rätten förvrängt de av dem missförstådda kyrkliga stadgandena, vilka i helt annan avsikt stiftats av fäderna, nämligen icke för att vi genom dem skulle söka vinna rättfärdighet, utan för att en viss ordning för upprätthållande av friden mellan människorna skulle finnas i kyrkan. På samma sätt hava de även förvrängt sakramenten och i all synnerhet nattvarden, och söka genom det blotta fullgörandet av sakramentshandlingen (ex opere operato) förvärva rättfärdighet, nåd och salighet.

168] Det andra sättet för rättfärdiggörelsen framställes av de skolastiska teologerna, då de lära, att vi bli rättfärdiga genom en viss av gud ingjuten habitus, nämligen kärleken, och att vi genom denna habitus få hjälp till att både i inre och yttre avseende hålla Gudsa lag och att detta fullgörande av lagen är värdigt nåden och det eviga livet. Denna lära är alltigenom en lagisk lära. Ty det är dock sant, vad lagen säger: Du skall älska Herren din Gud o.s.v. Du skall älska din nästa. Därför är kärleken lagens uppfyllelse.

169] Det är lätt för en kristen människa att inse, att båda dessa sätt för rättfärdiggörelsen utesluta Kristus och därför böra förkastas. Det första sättet röjer en uppenbar ogudaktighet, då det lär, att våra gärningar utgöra försoning för synden. Det senare är ock i flera hänseenden högst opassande. Det lär nämligen icke, att vi behöva Kristus, då vi pånyttfödas, och icke heller, att rättfärdiggörelsen är det samma som syndernas förlåtelse. Det lär icke heller,att vi först måste få syndernas förlåtelse, innan vi kunna bevisa kärlek, utan uppdiktar, att vi kunna prestera kärlekens gärningar, varigenom vi förtjäna syndernas förlåtelse. Och icke heller lär det, att vi genom tron på Kristus övervinna samvetets förskräckelser inför synd och död. Det uppdiktar, att människan utan försonaren Kristus genom eget uppfyllande av lagen har tillträde till Gud och att vidare just denna laguppfyllelse utan försonaren Kristus utgör en rättfärdighet, som är värdig Guds nåd och det eviga livet, ehuru en svag och ringa laguppfyllelse knappast kan tillskrivas ens helgonen.

170] Men om man nu ville besinna, att evangeliet icke förgäves givits åt världen och att Kristus icke utan grund blivit utlovad och utgiven samt fötts, lidit och uppstått, så skulle man med lätthet inse, att vi icke rättfätdiggöras på grund av förnuftet eller lagen. Därför nödgas vi angående rättfätdiggörelsen tänka alldeles annorlunda än våra motståndare. Ty evangeliet visar ett annat sätt, evangeliet nödgar oss att i rättfärdiggörelsen hålla oss till Kristus och lär, att vi genom honom hava i tron tillträde till Gud, att vi böra sätta honom såsom medlare och försonare mot Guds vrede och att vi genom tron på Kristus mottaga syndernas förlåtelse och försoning samt övervinna samvetets förskräckelser inför synd och död. 171] Så säger Paulus, att rättfärdigheten icke kommer från lagen, utan från löftet, varigenom Fadern utlovat, att han vill förlåta och låta sig försonas för Kristi skull. Men detta löfte mottaga vi genom tron allena, såsom Paulus betygar i Rom. 4. Denna tro allena mottager syndernas förlåtelse samt rättfärdiggör och pånyttföder. Därefter följa kärleken och de övriga goda frukterna. Därför lära vi, såsom vi förut sagt, att människan rättfärdiggöres, då det genom botpredikan förskräckta samvetet upprättas och tror, att det för Kristi skull har en nådig Gud. Denna tro räknas till rättfärdighet inför Gud enligt Rom. 4. 172] Och när hjärtat på detta sätt upprättas och levandegöres genom tron, mottager det den helige Ande, som förnyar oss, så att vi kunna fullgöra lagen, älska Gud och hans ord, lyda Gud i prövningens stund, vara kyska, älska nästan o.s.v. Ehuru dessa gärningar på långt när icke motsvara det fullkomliga uppfyllandet av lagen, äro de likväl Gud behagliga för trons skull, varigenom vi räknas såsom rättfärdiga, då vi tro, att vi för Kristi skull hava en nådig Gud. Detta är enkelt och klart och i överensstämmelse med evangeliet och kan förstås av de oförvillade. 173] Av det sagda kan man även med lätthet inse, varför vi tillskriva tron och icke kärleken rättfärdiggörelsen, ehuru kärleken följer på tron, då kärleken är lagens uppfyllelse. Och Paulus lär, att vi rättfärdiggöras icke av lagen, utan på grund av löftet, som mottages blott genom tron. Vi ha nämligen icke tillträde till Gud utan medlaren Kristus, och icke mottaga vi syndernas förlåtelse på grund av vår kärlek utan för Kristi skull. 174] Vi kunna förvisso icke heller älska den vredgade Guden, och lagen anklagar oss oupphörligen och visar oss alltid den vrede Guden. Därför är det nödvändigt, att vi först med tron omfatta det löftet, att Fadern för Kristi skull är blidkad och förlåter. Därefter kunna vi börja fullgöra lagen. 175] Vi böra vända våra blickar helt bort från det mänskliga förnyuftet och från Moses och rikta dem mot Kristus, och vi böra tänka, att Kristus är oss given, för att vi för hans skull skola räknas såsom rättfärdiga. Aldrig kunna vi, så länge vi äro i köttet, göra lagen tillfyllest. Därför räknas vi såsom rättfärdiga icke för lagens skull, utan för Kristi skull, emedan hans förtjänster komma oss till del, om vi tro på honom. 176] Men om man sålunda betänkt dessa grundsatser, att vi icke rättfärdiggöras av lagen, emedan människan av naturen ej kan fullgöra Guds lag och älska Gud, utan att vi rättfärdiggöras på grund av löftet, varigenom försoning, rättfärdighet och evigt liv lovats oss för Kristi skull, så skall man med lätthet inse, att rättfärdiggörelsen med nödvändighet bör tillskrivas tron, om man blott vill besinna, att Kristus icke förgäves blivit utlovad och utgiven samt fötts, lidit och uppstått, och om man vidare vill besinna, att löftet om Guds nåd i Kristus, som jämte lagen och vid sidan av densamma gavs genast vid världens begynnelse, icke är förgäves, och om man slutligen vill betänka, att detta löfte måste mottagas med tron, såsom Johannes säger: Den som icke tror Gud, han har gjort honom till ljugare, emedan han icke tror på det vittnesbörd, som han har givit om sin Son. Och detta är vittnesbördet, att Gud givit oss evigt liv, och det livet är i hans Son. Den som har Sonen, han har livet; den som icke har Sonen, har icke livet. Och Kristus säger: Om Sonen gör eder fria, ären I verkligen fria. Och Paulus säger: Genom honom hava vi tillträde till Gud, och tillägger: genom tron. Genom tron på Kristus mottaga vi sålunda löftet om syndernas förlåtelse och rättfärdighet. Men vi rättfärdiggöras icke inför Gud genom förnuftet eller lagen.

177] Detta är så tydligt och klart, att vi förundra oss över, att våra motståndares förryckthet är så stor, att de draga detta i tvivelsmål. Då vi icke rättfärdiggöras inför Gud på grund av lagen, utan på grund av löftet, är härmed tydligt ådagalagt, att rättfärdiggörelsen måste tillskrivas tron. Vad kan man anföra mot detta bevis, om man icke vill helt och hållet utplåna evangeliet och förkasta Kristus? 178] Kristi ära förhärligas, då vi lära oss att hålla oss till honom såsom medlare och försonare. Fromma själar se, att de i denna lära har den rikaste tröst, nämligen att de böra tro och vara fast övertygade om att de för Kristi skull, men icke på grund av egen rättfärdighet, ha en nådig Gud och att Kristus dock hjälper oss att kunna fullgöra lagen. Allt detta goda beröva motståndarna kyrkan, när de förkasta och söka utplåna läran om trons rättfärdighet. 179] Därför böra alla trogna själar taga sig till vara för att samtycka till våra motståndares ogudaktiga meningar. I deras lära om rättfärdiggörelsen omnämnes icke Kristus eller framhålles icke, huru vi böra sätta honom mot Guds vrede, alldeles som om vi skulle kunna övervinna Guds vrede genom kärleken eller älska Gud, som är vred. 180] Därjämte lämna de samvetena i ovisshet. Ty om de böra anse, att de hava en nådig Gud, emedan de älska och fullgöra lagen, så måste de alltid stanna i tvivel om huruvida de hava en blidkad Gud, ty antingen ha de ingen förnimmelse av denna kärlek, såsom våra motståndare själva erkänna, eller erfara de förvisso, att den är högeligen svag, och än oftare göra de den erfarenheten, att de förtörnas på Guds dom, som hemsöker den mänskliga naturen med mångahanda förskräckliga olyckor, vedermödor i detta livet och den eviga vredens fasor o.s.v. När skall under sådana förhållanden samvetet komma till ro och vinna frid? När skall det kunna älska Gud under detta tvivel och denna samvetsnöd? Vad är väl denna lagens lära annat än en lära, som leder till förtvivlan? 181] Må någon av motståndarna, som lär oss om denna kärlek, visa, huru han själv älskar Gud. De förstå vidare icke, vad de säga, utan liksom väggen återkastar ekot, så återgiva de blott ordet kärlek, utan att förstå det. Så virrig och dunkel är deras lära, att den dels överflyttar den ära, som tillkommer Kristus, på mänskliga gärningar och dels leder samvetena antingen till förmätenhet eller förtvivlan. 182] Men vi hoppas, att vår lära med lätthet skall förstås av alla fromma själar och att den skall bringa de förskräckta samvetena en god och hälsosam tröst. Ty beträffande tron, varom motståndarna hånfullt säga, att många ogudaktiga, ja, t.o.m. djävlarna hava tro, hava vi redan många gånger sagt, att vi tala om tron på Kristus, d.v.s. tron på syndernas förlåtelse och den tro, som i sanning och av hjärtat är övertygad om nådelöftet. Denna kommer icke till stånd utan mycken kamp i människornas hjärtan. Och de oförvillade människorna kunna lätt inse, att denna tro, att Gud har omsorg om oss, förlåter oss och bönhör oss, är något som står över naturen. Ty människans sinne kan icke av sig självt vara övertygat om något sådant beträffande Gud. Därför kan den tro, varom vi tala, varken finnas hos de ogudaktiga eller djävlarna.

183] Om därjämte någon spetsfundig människa ville hånfullt säga, att rättfärdigheten har sin plats i viljan, och att den därför icke kan tillskrivas tron, som har sitt säte i förståndet, så är det lätt att svara, att de själva i sina skolor erkänna, att viljan reglerar förståndet, så att det samtycker till Guds ord. Men vi säga ännu tydligare: Såsom samvetets förskräckelser inför synd och död icke endast äro förståndets tankar, utan även fruktansvärda rörelser i viljan, som flyr för Guds dom, så är tron icke blott en förståndets kunskap, utan även en viljans förtröstan, d.v.s. detta att vilja och att mottaga det, som erbjudes i löftet, d.v.s. försoningen och syndaförlåtelsen. 184] Så använder Skriften ordet "tro", såsom detta ord av Paulus betygar: Rättfärdiggjorda av tro hava vi frid med Gud. Att rättfärdiggöra betyder på detta ställe i enlighet med forensiskt språkbruk att frikänna den anklagade och förklara honom rättfärdig, men för en annans, d.v.s. Kristi, rättfärdighets skull, vilken främmande rättfärdighet kommer oss till del genom tron. 185] Då sålunda här vår rättfärdighet är lika med tillräknandet av en annans rättfärdighet, måste man sålunda här tala om rättfärdigheten på ett annat sätt än då vi i filosofien eller vid domstolen kräva rättfärdighet hos själva gärningen, en rättfärdighet, som förvisso har sin plats i viljan. Så säger Paulus i 1 Kor. 1: Hans verk är det att I ären i Kristus Jesus, som för oss har blivit till visdom från Gud, till rättfärdighet och helgelse och förlossning. Och i 2 Kor. 5: Den som icke visste av någon synd, honom har han för oss gjort till synd, på det att vi i honom må bilva rättfärdighet från Gud. 186] Men emedan Kristi rättfärdighet kommer oss till del genom tron, är tron på imputativt sätt en rättfärdighet i oss, d.v.s. det, varigenom vi bliva Gud behagliga för Guds tillräknandes och förordnings skull, såsom Paulus säger: Tron räknas till rättfärdighet. 187] Likväl bör man för vissa pedantiska människors skull med användandet av tekniska termer säga: Tron är rätteligen lika med rättfärdighet, emedan den är lydnad för evangeliet. Ty det står fast, att lydnaden mot överhetens påbud är ett slags distributiv rättfärdighet. Och nämnda lydnad för evangeliet räknas till rättfärdighet på det sättet, att blott för dess skull, då vi genom densamma omfatta försonaren Kristus, de goda gärningarna eller lydnaden mot lagen äro Gud behagliga. Ty icke kunna vi tillfyllestgöra lagen, men denna brist efterskänkes oss för Kristi skull, såsom Paulus säger: Så finnes nu ingen fördömelse för dem, som äro i Kristus Jesus etc. Denna tro giver Gud äran och giver honom, vad som tillkommer honom, just därigenom att den bevisar lydnad genom att mottaga löftena. 188] Så säger också Paulus i Rom. 4: Han tvivlade icke på Guds löfte i otro, utan blev starkare i sin tro, i det att han gav Gud äran. Sålunda är det en evangelisk gudstjänst och gudsdyrkan att mottaga det goda från Gud. 189] Däremot är det en lagisk gudstjänst att taga fram och hembära till Gud det goda, som vi göra. Men vi kunna icke frambära något till Gud utan att först vara försonade med honom och pånyttfödda. Men den högsta tröst bringar oss det bibelordet, att den främsta evangeliska gudstjänst är att av gud vilja mottaga syndernas förlåtelse, nåd och rättfärdighet. Om denna gudstjänst säger Kristus i Joh. 6: Detta är min Faders vilja, som har sänt mig, att var och en, som ser Sonen och tror på honom, skall hava evigt liv. Och Fadern säger: Denne är min älskade Son, i vilken jag funnit behag; hören honom. 190] Motståndarna tala om lydnaden mot lagen, men hava intet att säga om lydnaden för evangeliet, ehuru vi icke kunna lyda lagen utan att vara pånyttfödda genom evangeliet och ehuru vi icke kunna älska Gud utan att hava mottagit syndernas förlåtelse. Ty så länge vi erfara Guds vrede mot oss, flyr den mänskliga naturen för Guds vrede och dom. 191] Om nu någon här ville gäckande säga: Om det är tron, som åstundar det, som erbjudes i löftet, så synes man sammanblanda kärlekens habitus, tron och hoppet, då det ju är hoppet, som bidar det som är utlovat, så svara vi härtill, att dessa rörelser i själen icke i verkligheten kunna så särskiljas, såsom man med onyttiga distinktioner brukar göra i skolorna. Ty även i Hebréerbrevet bestämmes tron som en tillförsikt om det som man hoppas. Men om någon vill skilja dem åt, så säga vi, att hoppets föremål är det tillkommande, men tron har avseende på både det tillkommande och det närvarande och mottager i det närvarande syndernas förlåtelse, erbjuden genom löftet.

192] Vi hoppas, att man av det sagda må tillräckligt kunna förstå både vad tron är och vad den nödgar oss att hävda, att vi rättfärdiggöras, försonas och pånyttfödas genom tron, om vi nämligen vilja lära en evangeliets och icke en lagens rättfärdighet. Ty de som lära, att vi rättfärdiggöras genom kärleken, de lära en lagens rättfärdighet, men de lära icke, att man vid rättfärdiggörelsen måste hålla sig till Kristus såsom medlare. 193] Men härav är uppenbart, att vi icke genom kärleken utan genom tron övervinna samvetets förskräckelser inför synd och död och att vi icke kunna ställa vår kärlek och laguppfyllelse mot Guds vrede. Ty Paulus säger: Genom Kristus hava vi tillträde till Gud genom tron. Detta ord inprägla vi så ofta för dess tydlighets skull. Ty det sprider ett klart ljus över vår frågas läge, och om man noggrant betraktar det, kan det giva en riklig undervisning om hela denna sak och skänka fromma själar tröst. Det är därför gagneligt att hava det i beredskap och för ögonen, icke blott med tanke på att vi kunna ställa det mot motståndarnas lära, vilka föregiva, att vi icke genom tron, utan genom kärleken och våra egna förtjänster utan medlaren Kristus hava tillträde till Gud, utan även med tanke därpå att vi genom nämnda ord kunna vinna nytt mod, då vårt samvete ängslas, samt därmed öva vår tro. 194] Även det är tydligt och klart, att vi utan Kristi hjälp icke kunna fullgöra lagen, såsom han själv säger: Mig förutan kunnen I intet göra. Därför måste våra hjärtan pånyttfödas genom tron, innan vi kunna fullgöra lagen.

195] Härav kan man även förstå, varför vi förkasta motståndarnas lära om en gärning, som på grund av värdighet har anspråk på lön (meritum condigni). Avgörandet är här från vår sida lätt, ty motståndarna omnämna icke alls tron, nämligen att vi genom tron för Kristi skull äro Gud behagliga, utan de föregiva, att de goda gärningar, som utförts med hjälp av den förut nämnda kärlekens habitus, är en fullvärdig rättfärdighet, som i sig själv behagar Gud, och är en rättfärdighet, som förtjänar det eviga livet, men icke har behov av medlaren Kristus. 196] Men vad är detta annat än att överföra den ära, som tillkommer Kristus, på våra egna gärningar, d.v.s. att vi för våra egna gärningars skull, men icke för Kristi skull, skulle vara Gud behagliga? Detta är också att beröva Kristus äran att vara medlare, vilket han helt igenom är och icke blott vid rättfärdiggörelsens begynnelse. Och Paulus säger, att om den, som blivit rättfärdiggjord i Kristus, har behov av att sedermera på annat håll söka sin rättfärdighet, han därmed tillskriver Kristus att vara en syndens tjänare, d.v.s. att icke fullständigt rättfärdiggöra. 197] Och det är i högsta grad orimligt, då motståndarna lära, att goda gärningar kunna på grund av sin egen värdighet göra anspråk på nåden som lön, liksom om, sedan rättfärdigheten tagit sin början, det skulle, i den händelse samvetet råkar i ångest, såsom ofta sker, vara möjligt att genom någon god gärning och icke genom tron på Kristus förvärva nåden.

198] För det andra. Denna motståndarnas lära lämnar samvetena i tvivel, så att de aldrig kunna få frid, ty lagen anklagar oss alltid t.o.m. i fråga om de goda gärningarna. Ty köttet har alltid begärelse mot Anden. Huru skall därför samvetet vinna frid utan tron, om det menar, att det bör vara Gud behagligt icke för Kristi skull, utan för sina egna gärningars skull? Vilken gärning skall det finna på, som med visshet är värdig det eviga livet, om det är så att hoppet bör grunda sig på förtjänster? 199] Mot sådana tvivel säger Paulus: Rättfärdiggjorda av tro hava vi frid. Vi böra med visshet vara övertygade om, att rättfärdigheten och det eviga livet gives oss för Kristi skull. Och om Abraham säger han: Där ingen förhoppning fanns, där trodde han i hoppet.

200] För det tredje. Huru skall samvetet kunna veta, när det under påverkan av den förut nämnda kärlekens habitus gjort en sådan gärning, att det kan vara visst om att det på grund av värdighet har att mottaga nåden såsom lön? Men just denna åtskllnad mellan sådana gärningar, varigenom människor på grund av billighet (de congruo) undfå lön, och sådana, varigenom de på grund av värdighet (de condigno) ha anspråk på lön, ha de uppdiktat för att komma undan Skriftens vittnesbörd. Ty, såsom ovan sagt, den, som handlar, har ingen tanke på att skilja mella olika slag av förtjänst, utan de säkra skrymtarna mena helt enkelt, att deras gärningar äro värdiga, att de för deras skull räknas såsom rättfärdiga. Å andra sidan råka de förskräckta samvetena i tvivel med avseende på alla gärningar, och så kräva de efter hand nya gärningar. Att göra något, som på grund av billighet kan undfå lön (de congruo mereri) är nämligen likvärdigt med att tvivla och göra gärning efter gärning utan tro, till dess förtvivlan inställer sig. Med ett ord: allt vad motståndarna lära i denna sak, är fyllt av farliga villfarlser.

201] För det fjärde. Hela kyrkan bekänner, att det eviga livet kommer oss till del genom Guds barmhärtighet. Ty så säger Augustinus i sin skrift De gratia et libero arbitrio, då han uttryckligen talar om de gärningar, som de heliga göra efter rättfärdiggörelsen: Icke på grund av våra förtjänster, utan i enlighet med sin barmhärtighet för Gud oss till det eviga livet. Och i nionde boken av sina Confessiones skriver han: Ve människornas liv, huru berömvärt det än må vara, om det skulle dömas utan barmhärtighet. Och Cyprianus framhåller i sin skrift De oratione dom.: För att icke någon må vara sig själv till behag, som om han vore oskyldig, och för att han icke genom att förhäva sig må hamna i ett så mycket djupare fördärv, undervisas och läres han, att han dagligen syndar, samtidigt som han uppfordras att dagligen bedja om syndaförlåtelse. 202] Detta är en känd sak, varom det finns talrika tydliga vittnesbörd i Skriften och hos kyrkans fäder, vilka alla med en mun framhålla, att även om vi göra goda gärningar, vi dock med avseende på dessa goda verk äro i behov av Guds barmhärtighet. 203] När tron ser på denna Guds barmhärtighet, upprättar och tröstar den oss. Dålig är därför motståndarnas lära, när de så framhåller gärningarna, att de intet ha att tillägga om tron, som omfattar Guds barmhärtighet. Ty såsom vi förut sagt, att löftet och tron stå i korrelationsförhållande till varandra och att löftet blott kan omfattas med tro, så säga vi nu, att den utlovade barmhärtigheten enligt denna ömsesidighet kräver tro och blott kan omfattas med tro. Därför förkasta vi med rätta läran om gärningar, som på grund av värdighet hava anspråk på lön (merita de condigno), emedan den intet har att lära om den rättfärdiggörande tron, utan fördunklar medlaren Kristi ära och ämbete. 204] Och icke bör man anse, att vi i detta stycke lära något nytt, då ju kyrkofäderna så tydligt lärt just detta, att vi även med avseende på de goda gärningarna behöva Guds barmhärtighet.

205] Och Skriften inpräglar oupphörligen detsamma. Så heter det i Psaltaren: Gå icke till doms med sin tjänare, ty inför dig är ingen levande rättfärdig. Här frånkänner psalmisten rätt och slätt t.o.m. alla heliga Guds tjänare rättfärdighetens ära, om icke Gud förläte dem, utan dömde och bestraffade deras hjärtan. Ty då David annorstädes prisar sin egen rättfärdighet, talar han där om sitt mellanhavande med dem, som förfölja Guds ord, men han talar icke om sin personliga oförvitlighet, och han beder om försvar för denna sak och Guds ära, såsom det heter i Psalt. 7: Skaffa mig rätt, Herre, efter min rättfärdighet och min ostrafflighet. Och i Psalt. 130 säger han ånyo, att ingen kan bestå inför Guds dom, om han vill tillräkna oss synderna: Om du, Herre, vill tillräkna missgärningar, Herre, vem kan då bestå. 206] Och i Job 9 heter det: Jag måste bäva för alla mina gärningar. Likaledes: Om jag än tvår mig i snö och renar mina händer med lutsalt, så skall du dock sänka mig ned i pölen. Och i Ordspr. 20 står det: Vem kan säga: mitt hjärta är rent, jag är fri från synd? 207] Och i 1 Joh. 1 heter det: Om vi säga, att vi icke hava någon synd, så bedraga vi oss själva, och sanningen är icke i oss etc. Och i Herrens bön bedja de heliga om sina synders förlåtelse. Alltså hava även de heliga synd. 208] I 4 Mos. 14 heter det: Och den oskyldige skall icke vara oskyldig. Och i 5 Mos.: Din Gud är en förtärande eld. Och hos Sakarja står det: Allt kött vare stilla inför Herren. Och Jesaja säger: Allt kött är gräs och all dess härlighet såsom blomstret på marken. Gräset torkar bort, blomstret förvissnar, då Herrens andedräkt blåser därpå. Det betyder, att köttet och den utvärtes rättfärdigheten icke kan bestå inför Guds dom. 209] Och Jona säger i det andra kapitlet: De, som övergiva Guds barmhärtighet, iakttaga en fåfänglig gudstjänst. Det betyder, att all förtröstan vid sidan om förtröstan på Guds barmhärtighet är fåfäng och att allenast Guds barmhärtighet, men icke våra egna förtjänstfulla gärningar eller våra egna strävanden bevara oss. 210] Därför beder också Daniel i det nionde kapitlet: Icke i förlitande på vad rättfärdigt vi hava gjort bönfalla vi inför dig, utan i förlitande på din stora barmhärtighet. O Herre, hör, o Herre, förlåt, akta härpå och utför ditt verk utan att dröja för din egen skull, min Gud, ty din stad och ditt folk äro uppkallade efter ditt namn. Så lär oss Daniel att i bönen omfatta Guds barmhärtighet, d.v.s. att förtrösta på Guds barmhärtighet, men icke att förtrösta på våra egna förtjänster inför Gud. 211] Vi undra, vad våra motståndare förehava i sina böner, om de såsom värdsligt sinnade människor över huvud någonsin bedja Gud om något. Om de åberopa sig på att de äro värdiga, emedan de hava kärlek och göra goda gärningar, och om de kräva nåden såsom något, som rätteligen tillkommer dem, så bedja de alldeles såsom fariséen i Lukas adertonde kapitel, då han säger: Jag är icke såsom andra människor. En sådan bön, som förlitar sig på egen rättfärdighet, men icke på Guds barmhärtighet, förorättar Kristus, vilken såsom vår överstepräst beder för oss. 212] Å andra sidan förlitar sig vår bön på Guds barmhärtighet, när vi tro, att Gud för Kristi, vår översteprästs, skull bönhör oss, såsom han själv säger: Vadhelst I bedjen Fadern om i mitt namn, det skall han giva eder. I mitt namn, säger han, ty utan denne vår överstepräst kunna vi icke hava tillträde till Fadern.

213] Hit hör även Kristi ord i Luk. 17: Då I haven gjort allt, som har blivit eder befallt, skolen I säga: Vi äro onyttiga tjänare. Dessa ord säga klart, att Gud frälsar oss genom sin barmhärtighet och för sitt löftes skull, men icke att han är skyldig därtill på grund av värdigheten hos våra gärningar. 214] Men våra motståndare leka här på ett besynnerligt sätt med Kristi ord. Först förändra de dem till att betyda det motsatta och vända dem mot oss. Fast hellre – säga de – kan man säga: Om I haven trott allt detta, så sägen: Vi äro onyttiga tjänare. Därefter tillägga de, att gärningarna äro utan nytta för Gud, men icke för oss. 215] Här ser man, huru motståndarna hava sin lust i barnsliga spetsfundigheter. Ehuru vi finna dessa orimligheter föga värda att vederlägga, vilja vi dock i korthet svara därpå. Deras sätt att förändra Kristi ord är en förfalskning. 216] Ty först ligger för motståndarna en fara i ordet "tro". Om detta nämligen för oss betyder blott en historisk kunskap, sådan den kan finnas även hos de ogudaktiga och djävlarna, så draga motståndarna med rätta slutsatsen, att tron är till ingen nytta, då de säga: När I haven trott allt detta, så sägen: Vi äro onyttiga tjänare. Men vi tala icke om någon historisk kunskap, utan om förtröstan på löftet och Guds barmhärtighet. Och denna förtröstan på löftet bekänner, att vi äro onyttiga tjänare, ja, denna bekännelse, att våra gärningar äro utan all värdighet, är själva trons tröst, såsom tydligt framgår av Daniels exempel, som vi kort förut anfört: Icke i förlitande på vad rättfärdigt vi ha gjort bönfalla vi o.s.v. Ty tron frälsar, emedan den omfattar barmhärtigheten eller nådeslöftet, ehuru våra gärningar sakna all värdighet. 217] I denna mening skadar oss icke alls det där sättet att förändra Kristi ord: Då I haven trott allt, så sägen: Vi äro onyttiga tjänare, då nämligen våra gärningar sakna all värdighet. Ty vi lära med hela kyrkan, att vi frälsas genom Guds barmhärtighet. 218] Om när det heter: Då du gjort allt, så förtrösta icke på dina gärningar, de härav vilja sluta: Då du trott allt, så förtrösta icke på Guds löfte, så är att märka, att här icke något sammanhang föreligger. Ty det är här fråga om olika ting. Olika äro grunderna och föremålen för förtröstan i det förra och i det senare påståendet. I det förra är det fråga om förtröstan på våra egna gärningar, i det senare på Guds löfte. Men Kristus förkastar förtröstan på våra egna gärningar, men icke förtröstan på det löfte, han givit. Han vill icke, att vi skola misströsta om Guds nåd och barmhärtighet. Han klandrar våra gärningar såsom saknande allt värde, men han klandrar icke löftet, som av nåd meddelar oss Guds barmhärtighet. 219] Klart och tydligt säger här Ambrosius: Vi måste känna nåden, men icke vara okunniga om vår natur. Vi skola förtrösta på nådelöftet, men icke på vår natur. 220] Men våra motståndare göra här, såsom de bruka: de förvränga de Skriftens ord, som tala för tron, till att stå i strid med läran om tron. Men sådana spetsfundigheter återförvisa vi till deras skolor. 221] Det är ock ett fullständigt barnsligt skämt, då de framställa den tolkningen, att tjänarna äro onyttiga, emedan deras gärningar äro utan nytta för Gud, men icke för oss. Men Kristus talar i så fall om en sådan nytta, som består däri, att Gud är skyldig oss nåd. Det är visserligen icke vår sak att tvista om "nyttigt" och "onyttigt". Ty "onyttiga tjänare" betyder här odugliga, emedan ingen fruktar och älskar Gud och tror på honom så mycket, som han bör. 222] Men vi må nu lämna dessa motståndarnas dumma ordstrider, ty alla förståndiga människor kunna lätt inse, vad man skall tänka om dem, om de en gång framdragas i ljuset. Beträffande de allra enklaste och klaraste ord ha de alltid funnit en undanflykt. Men var och en ser förvisso, att vi här förkasta förtröstan på våra egna gärningar.

223] Vi må därför fasthålla vid vad kyrkan bekänner, nämligen att vi frälsas genom Guds barmhärtighet. För att nu icke någon må tänka: om vi skola frälsas genom Guds barmhärtighet, så blir vårt hopp ovisst, om icke hos dem, som bli delaktiga av frälsningen, något först sker, vilket skiljer dem från de andra, som icke nå fram till frälsningen – så måste härpå givas ett tillfredsställande svar. Ty det synes, som om de skolastiska teologerna av detta skäl krävt en gärning, som på grund av värdighet har anspråk på lön (meritum condigni). 224] Detta är nämligen ett skäl, som högeligen förmår sätta människans sinne i rörelse. I korthet vilja vi därför giva följande svar. För att hoppet må vara visst och för att det på förhand må finnas en skillnad mellan dem, som bli delaktiga av frälsningen, och dem, som icke bli det, är det nödvändigt att fasthålla vid att vi frälsas genom Guds barmhärtighet. Då man utan förklaring framhåller detta, synes det orimligt. Ty inför värdslig rätt och mänsklig dom är rätten och förpliktelsen viss, men barmhärtigheten oviss. Men en annan sak är det med Guds dom. Ty här grundar sig barmhärtigheten på ett klart och visst löfte och på en befallning från Gud. Evangeliet i egentlig mening är nämligen det budet, som föreskriver, att vi skola tro, att Gud för Kristi skull är oss nådig. Ty icke sände Gud sin Son i världen för att döma världen, utan för att världen skulle bliva frälst genom honom. Den som tror på honom, han bliver icke dömd etc. Så ofta som man talar om barmhärtigheten, bör man tillfoga tron på löftet. 225] Och denna tro föder ett visst hopp, emedan det förlitar sig på Guds ord och befallning. Om hoppet skulle lita på gärningarna, så vore det osäkert, emedan gärningarna, såsom ovan ofta sagts, icke kunna bereda samvetet frid. 226] Och denna tro markerar skillnaden mellan dem, som bli delaktiga av frälsningen, och dem, som icke bli det. Tron skiljer sålunda mellen värdiga och ovärdiga, ty det eviga livet är utlovat åt de rättfärdiggjorda. Men tron är det som rättfärdiggör.

227] Men här skola motståndarna ånyo utropa, att goda gärningar icke äro av nöden, om de icke förtjäna det eviga livet. Sådana förvrängningar ha vi förut vederlagt. Det är förvisso nödvändigt att göra goda gärningar. Vi säga, att det eviga livet är utlovat åt de rättfärdiggjorda. Men de, som leva efter köttet, kunna icke behålla vare sig tron eller rättfärdigheten. Därför rättfärdiggöras vi, för att vi såsom rättfärdiggjorda skola börja göra goda gärningar och lyda Guds lag. 228] Därför pånyttfödas vi och mottaga den helige Ande, för att ur det nya livet nya gärningar, nya rörelser i hjärtat, gudsfruktan och kärlek till Gud och avsky för den onda begärelsen o.dyl. må framgå. 229] Den tro, varom vi tala, framträder i boten, och den bör stärkas och tillväxa under utövandet av goda gärningar och under kampen mot frästelser och anfäktelser, för att vi efter hand må bliva allt fastare övertygade om att Gud för Kristi skull har omsorg om oss, förlåter oss vår synd och bönhör oss. Detta lära vi oss icke utan mycken och hård kamp. Huru ofta gör icke samvetet invändningar, huru ofta driver det oss icke till förtvivlan, då det förehåller oss gamla eller nya synder eller vår naturs orenhet? Den där handskriften utplånas icke utan hård kamp, och härvid vittnar erfarenheten om, vilken svår sak tron är. 230] Och under det att vi under samvetets förskräckelser fatta nytt mod och vinna tröst, växa samtidigt andra andliga krafter, såsom gudskunskap, gudsfruktan, hopp och kärlek till Gud, och vi pånyttfödas, såsom Paulus säger, till kunskap om Gud, och skådande Herrens härlighet förvandlas vi till en avbild av honom, d.v.s. vi få en sann gudskunskap, så att vi rätt frukta honom och rätt förtrösta på att han har omsorg om oss och bönhör oss. 231] Denna pånyttfödelse är liksom en begynnelse till det eviga livet, såsom Paulus säger: Om nu Kristus är i eder, så är väl kroppen hemfallen åt döden, men Anden lever etc. 232] Och på ett annat ställe: Vi längta att få överkläda oss, om vi eljest skola befinnas vara klädda och icke nakna. Av det sagda kan den ärlige läsaren finna, att vi i högsta grad kräva goda gärningar, då vi ju lära, att tron föreligger i boten och bör efter hand alltmera tillväxa i boten. Och häri anse vi den kristliga och andliga fullkomligheten bestå, att bot och tro samtidigt alltmera tillväxa under bättringen. De fromma kunna förstå detta bättre än det, som motståndarna lära om kontemplationen och fullkomliggörandet. 233] Och liksom rättfärdiggörelsen hör till tron, så hör också det eviga livet till densamma. Petrus säger även: I ären nu på väg att vinna eder tros mål eller frukt, edra själars frälsning. Motståndarna erkänna ju, att de rättfärdiggjorda äro Guds barn och Kristi medarvingar. 234] Därefter komma gärningarna, emedan de äro Gud behagliga för trons skull, att förtjäna andra lekamliga och andliga belöningar. Ty det kommer att finnas olika grader av de heligas härlighet.

235] Men här utbrista motståndarna, att det eviga livet betecknas ju såsom "lön", och att det därför måste förtjänas genom goda gärningar, vilka på grund av sin egen värdighet göra anspråk på lön (de condigno mereri per bona opera). Vi vilja kort och enkelt giva följande svar. Paulus kallar i Rom. 6 det eviga livet en gåva, emedan vi genom den för Kristi skull skänkta rättfärdigheten bliva på en gång Guds barn och Kristi medarvingar, såsom Johannes säger: Den som tror på Sonen, han har evigt liv. Och Augustinus och många hans efterföljare hava sagt: Gud kröner hos oss sina egna gåvor. Men på ett annat ställe står det skrivet: Eder lön skall vara stor i himmelen. Om nu detta synes våra motståndare motsägande, så må de själva utreda det. 236] Men de äro föga rättvisa domare, ty de utelämna ordet "gåva" och förbigå även hela denna frågas springande punkt samt uttaga ordet "lön" och uttrycka detta mycket dåligt i strid icke blott mot Skriften utan även mot vanligt språkbruk. Härav draga de den slutsatsen, att då lön omnämnes, våra gärningar äro ett slags salupris, för vilket det eviga livet rättsligen tillkommer oss. Sålunda äro de i sig själva värdiga nåden och det eviga livet, och icke äro de i behov av vare sig Guds barmhärtighet eller medlaren Kristus eller tron. 237] Alldeles ny är denna slags slutledningskonst: Vi höra ordet "lön", alltså finnes det intet behov av medlaren Kristus eller av tron, som för Kridsti skull, men icke för våra gärningars skull, har tillträde till Gud. Vem ser icke, att detta är en inkonsekvens? Vi tvista icke om ordet "lön". 238] Stridsfrågan gäller detta, huruvida de goda gärningarna i sig själva äro värdiga nåden och det eviga livet eller om de äro Gud behagliga blott för tros skull, som omfattar medlaren Kristus. 239] Motståndarna icke blott tillskriva gärningarna detta, att de äro värdiga nåden och det eviga livet, utan föregiva även, att de hava överflöd på förtjänster, vilka de kunna skänka åt andra för att rättfärdiggöra dem, såsom när munkarna sälja sina ordnars förtjänster åt andra. Enligt Chrysippus' sed hopa de denna galenskap, blott de hört detta enda ord "lön": Lön omnämnes; alltså hava vi gärningar, vilka utgöra ett salupris, för vilket lön rättsligen tillkommer oss; alltså äro gärningarna i sig själva och icke för medlaren Kristi skull Gud behagliga. Och då den ene har flera förtjänster än den andre, hava sålunda somliga överflöd på förtjänster. Och dessa, som åstadkomma förtjänster, kunna skänka av dessa förtjänster åt andra. 240] Men vänta, min läsare, du har ännu icke hört hela bedrägeriet. Det bör nämligen tilläggas, att det finns vissa sinnebildliga handlingar, som äro förbundna med överlåtelsen av dessa förtjänster: de döda iklädas en munkkåpa, o.s.v. Med hopandet av dylika ting bortskymmer man Kristi välgärning och trons rättfärdighet.

241] Vi vilja icke föra en tom ordstrid om ordet "lön". Om motståndarna medgiva, att vi genom tron för Kristi skull anses såsom rättfärdiga och att de goda gärningarna äro för trons skull Gud behagliga, så skola vi därefter icke alls tvista om ordet "lön". Vi erkänna, att det eviga livet är en lön, emedan det är något, som rättsligen tillkommer oss för löftets skull, men icke för våra förtjänsters skull. Ty rättfärdiggörelsen, som – såsom vi ovan visat – i egentlig mening är en Guds gåva, är oss given såsom löfte. Och med denna gåva är löftet om det eviga livet förenat i enlighet med detta ord: Dem som han har rättfärdiggjort, dem förhärligar han ock. 242] Hit hör vad Paulus på annat ställe säger: Till reds åt mig ligger rättfärdighetens segerkrans, vilken Gud, den rättfärdige domaren, skall giva mig. Denna rättfärdighetens segerkrans tillkommer oss nämligen med rätta för löftets skull. 243] Och detta löfte böra de heliga känna, icke för att de skola arbeta för sin egen vinnings skull – de böra ju arbeta för Guds äras skull –, utan för att de icke skola misströsta under prövningarna, böra de veta, att Guds vilja är att hjälpa, befria och bevara dem. Visserligen uppfatta de starkare på ett sätt och svagare på ett annat sätt ordet om straff och lön, ty de svaga möda sig för sin egen vinnings skull. 244] Och likväl är förkunnelsen om lön och straff nödvändig. I predikan om straff framställes Guds vrede, och därför tillhör detta botpredikan. I predikan om lön framställes Guds nåd. Och liksom Skriften ofta med ordet om goda gärningar förbinder tron, enär den vill förbinda hjärtats rättfärdighet med yttre frukter, så framställes där understundom, såsom i Jes. 58 och ofta eljest hos profeterna, nåden tillsammans med lön av annat slag. 245] Vi erkänna också – vilket vi ofta tidigare betygat – att ehuru rättfärdiggörelsen och det eviga livet tillhöra tron, våra goda gärningar likväl förtjäna andra lekamliga och andliga belöningar efter olika grader i enlighet med detta ord: Var och en skall mottaga sin lön efter arbete. Ty evangeliets rättfärdighet, som har avseende på nådelöftet, mottager av nåd rättfärdiggörelsen och levandegörelsen. Men fullgörandet av lagen, vilket följer på tron, har avseende på lagen, och härvid sker intet av nåd, utan lönen tillbjudes oss och tillkommer oss rättsligen för våra gärningar. Men de, som skola kunna förtjäna denna lön, måste vara rättfärdiggjorda, innan de kunna fullgöra lagen. Fördenskull måste de, såsom Paulus säger, vara försatta i Guds Sons rike och hava blivit Kristi medarvingar. 246] Men så ofta det är tal om förtjänst, hänföra motståndarna genast detta, som avser andra belöningar, till rättfärdiggörelsen, ehuru evangeliet av nåd tillbjuder oss rättfärdiggörelsen för Kristi, men icke för våra förtjänsters skull. Och Kristi förtjänster komma oss till del genom tron. Men våra gärningar och prövningar förtjäna icke rättfärdiggörelsen, utan en annan lön, så att i denna mening lön tillbjudes gärningarna: Den som sår sparsamt, han skall ock skörda sparsamt, men den som sår rikligt, han skall ock skörda rikligt. Här motsvara lönen och arbetets mått varandra. Hedra din fader och din moder, på det att du må länge leva i ditt land. 247] Även här utfäster lagen lön för ett visst arbete. Ehuru sålunda laguppfyllelsen förtjänar lön – ty i egentlig mening hör lönen lagen till – böra vi ihågkomma, att evangeliet av nåd tillbjuder oss rättfärdiggörelsen för Kristi skull. Och icke fullgöra vi lagen eller kunna göra det, innan vi äro försonade med Gud, rättfärdiggjorda och pånyttfödda. Ej heller skulle denna laguppfyllelse behaga Gud, om vi icke för trons skull vore honom behagliga. Men emedan människan för trons skull är Gud behaglig,behagar honom ock denna påbörjade laguppfyllelse och har den med sig lön i detta livet och i det tillkommande. 248] Om ordet "lön" kunde här ännu mycket mera sägas ut från synpunkten av lagens natur, men då det här skulle bli för vidlyftigt, bör det utredas i annat sammanhang.

249] Nu påstå våra motståndare, att de goda gärningarna i egentlig mening förtjäna det eviga livet, emedan Paulus säger i Rom. 2: Han skall vedergälla var och en efter hans gärningar. Vidare: Härlighet, ära och frid skall tillfalla var och en, som gör det goda. Joh. 5: De, som hava gjort vad gott är, skola uppstå till liv. Matt. 25: Jag var hungrig, och I gåven mig att äta o.s.v. 250] I dessa och alla liknande bibelställen, vari gärningarna prisas, är det nödvändigt att beakta icke blott de yttre gärningarna, utan även hjärtats tro, ty Skriften talar icke om skrymteri, utan om hjärtats rättfärdighet med dess frukter. 251] Men så ofta som lagen och gärningarna där omnämnas, bör man veta, att Kristus såsom medlare icke får uteslutas. Ty han är lagens ände, och han säger själv: Mig förutan kunnen I intet göra. Vi ha förut sagt, att alla bibelställen, som handla om lagen, äro att bedöma efter denna regel. När därför det eviga livet tillägges gärningarna, tillskrives det de rättfärdiggjorda, ty blott de rättfärdiggjorda, som drivas av Kristi Ande, kunna göra goda gärningar, men de goda gärningarna kunna icke utan medlaren Kristus och tron vara Gud behagliga i enlighet med detta ord: Utan tro är det omöjligt att täckas Gud. 252] Då Paulus säger: Han skall vedergälla var och en efter hans gärningar, så är detta att förstå icke blott om de yttre gärningarna, utan om hela rättfärdigheten och orättfärdigheten. På samma sätt har ordet: Härlighet skall tillfalla den, som gör det goda, betydelsen: tillfalla den rättfärdige. Ordet: I gåven mig att äta, anföres som en frukt av och ett vittnesbörd om trons och hjärtats rättfärdighet, och sålunda tillägges det eviga livet rättfärdigheten. 253] På detta sätt förbinder Skriften hjärtats rättfärdighet och rättfärdighetens frukter. Och ofta omnämner den frukterna, för att de oerfarna så mycket bättre må förstå och för att det må vara tydligt, att det här kräves ett nytt liv och pånyttfödelse, men icke skrymteri. Men pånyttfödelsen sker genom tron i boten.

254] Ingen människa med oförvillat omdöme kan tänka något annat. Och vi åsyfta icke här att komma med onyttiga skarpsinnigheter för att från hjärtats rättfärdighet skilja dess frukter, om våra motståndare velat medge, att frukterna äro Gud behagliga för trons och medlaren Kristi skull, men icke äro i sig själva värdiga nåden och det eviga livet. 255] Ty vi förkasta i motståndarnas lära, att de genom att tolka dylika bibelställen på filosofiskt eller rättsligt sätt utplåna trons rättfärdighet och åsidosätta medlaren Kristus. Av dessa bibelställen draga de slutsatsen, att dessa gärningar förtjäna Guds nåd, antingen såsom sådana gärningar, som på grund av billighet undfå lön (de congruo), eller sådana, som på grund av värdighet ha anspråk på lön (de condigno), när nämligen kärleken tillkommer, d.v.s. att de rättfärdiggöra och, då de själva utgöra rättfärdighet, äro värdiga det eviga livet. Denna villfarelse utplånar uppenbarligen rättfärdigheten av tro, som innebär, att vi hava tillträde till Gud icke för våra egna gärningars skull, utan för Kristi skull och att vi genom vår överstepräst och medlare Kristus föras fram till Fadern och hava en nådig Gud, såsom vi förut tydligt hava framhållit. 256] Och denna lära om trons rättfärdighet får icke försummas i Kristi kyrka, ty utan den kunna vi icke rätt fatta Kristi ämbete och utan den blir all annan lära om rättfärdiggörelsen blott en lagens lära. Men vi böra hålla fast vid evangeliet och läran om det för Kristi skull givna löftet.

257] Vi strida sålunda i denna lärofråga om en icke ringa sak med våra motståndare. Vi söka icke komma med onyttiga spetsfundigheter, då vi bestraffa dem, emedan de med åsidosättande av den tro, som omfattar medlaren Kristus, lära, att vi med våra gärningar förtjäna det eviga livet. 258] Ty om denna tro, som tror, att vi för Kristi skull hava en nådig Fader, finns icke en stavelse hos de skolastiska trologerna. Ty över allt hålla de före, att vi äro Gud behagliga och rättfärdiga för våra egna gärningars skull, som kommit till stånd antingen genom förnuftet eller genom den kärlekens böjelse, varom de tala. 259] Visserligen hava de i sin ägo vissa så att säga kanoniska uttalanden av de gamla författarna, men dessa fördärva de genom sin tolkning. 260] Det framhålles i deras skolor, att de goda gärningarna äro Gud behagliga för nådens skull och att man bör förtrösta på Guds nåd. Men härvid tolka de nåden såsom en habitus eller själslig beskaffenhet, varmed vi älska Gud, liksom de gamle velat säga, att vi böra förtrösta på vår egen kärlek, om vilken vi snart nog få erfara, huru ringa och oren den är. Det är förunderligt, huru dessa kunna ålägga oss att förtrösta på vår kärlek, då de samtidigt lära, att ingen kan veta, om han äger den. Varför framställa de här icke nåden såsom Guds barmhärtighet mot oss? Och så ofta man omnämner denna, bör man tillägga tron. Ty löftet om barmhärtigheten, försoningen och Guds kärlek mot oss omfatta vi blott med tron. I denna mening säga de med rätta, att vi böra förtrösta på Guds nåd och att de goda gärningarna äro Gud behagliga för nådens skull, varvid tron omfattar nåden. 261] Det framhålles även i deras skolor, att våra goda gärningar hava giltighet i kraft av Kristi lidande. Detta är riktigt talat. Men varför hava de intet att tillägga om tron? Ty Kristus är, såsom Paulus säger, ett försoningsmedel genom tron. När de förskräckta samvetena genom tron fatta nytt mod och komma till insikt om att våra synder äro utplånade genom Kristi död och att Gud är försonad med oss för Kristi lidandes skull, då är Kristi lidande i sanning oss till välsignelse. Men om man utelämnar läran om tron, då är det grundlöst att säga, att våra gärningar ha giltighet och betydelse i kraft av Kristi lidande.

262] Ännu många andra bibelställen förvanska de i sina skolor, därför att de ingenting ha att lära om trons rättfärdighet, och tron fatta de blott såsom en historisk eller dogmatisk kunskap, men icke såsom den kraft, varmed vi omfatta löftet om nåden och rättfärdigheten och som levandegör våra hjärtan under samvetets förskräckelser inför synd och död. 263] Då Paulus säger: Med hjärtat tror man till rättfärdighet och med munnen bekänner man till frälsning, så hålla vi före, att motståndarna här måste tillstå, att bekännelsen icke därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) rättfärdiggör och frälsar, utan att detta sker blott för hjärtats tros skull. Och Paulus säger här, att bekännelsen frälsar, för att visa, hurudan den tro är, som blir delaktig av det eviga livet, nämligen den starka och verksamma tron. 264] Men den tro är icke stark, som icke visar sig i bekännelse. Så äro andra goda gärningar Gud behagliga för trons skull, såsom man beder i vissa kyrkans böner, att allt må vara Gud behagligt för Kristi skull. Likaså utbeder man sig allt från Gud för Kristi skull. Faktum är ju, att man vid slutet av bönerna tillägger dessa ord: genom Kristus, vår Herre. 265] Därav draga vi den slutsatsen, att vi rättfärdiggöras inför Gud, försonas med honom och pånyttfödas genom tron, som i boten omfattar nådelöftet, i sanning levandegör det förskräckta hjärtat och förvissar oss om att gud är blidkad och oss nådig för Kristi skull. 266] Och genom denna tro bevaras vi, såsom Petrus säger, till den frälsning, som kommer att uppenbaras. Kunskap om denna tro är nödvändig för de kristna, och den giver den rikaste tröst under alla prövningar och framhåller för oss Kristi verk. De däremot, som förneka, att människan rättfärdiggöres genom tro, förneka även, att Kristus är medlare och försonare, och de förneka därmed ock nådelöftet och evangeliet. De ha att meddela blott antingen en förnuftets eller en lagens lära om rättfärdiggörelsen. 267] Så mycket som kunnat ske, hava vi sökt framhålla den springande punkten i denna fråga samt framställa motståndarnas invändningar. Denna sak skola ärbara människor lätt kunna avdöma, om de, så snart ett bibelställe om kärleken eller gärningarna anföres, betänka, att vi icke kunna fullgöra lagen utan Kristus, och att vi icke rättfärdiggöras genom lagen, utan på grund av evangeliet, d.v.s. genom löftet om nåden, som utlovats i Kristus. 268] Och vi hoppas, att denna kortfattade utredning skall gagna fromma människor till stärkande av deras tro, till undervisning och till tröst för deras samveten. Ty vi veta, att vad vi här framhållit står i överensstämmelse med de profetiska och apostoliska skrifterna, med de heliga fäderna, Ambrosius, Augustinus och många andra och med hela Kristi kyrka, som fast och visst bekänner, att Kristus är vår försonare och rättfärdiggörare.

269] Man må icke genast anse, att den romerska kyrkan tror allt vad påven, kardinalerna, biskoparna eller några teologer och munkar framhålla. Ty faktum är, att påvarna hava mer omsorg om sin makt än om Kristi evangelium. Och utrönt är, att många öppet visat sig vara njutningslystna människor. Visst är också, att teologerna inblandat mer än tillbörligt av filosofi i den kristna läran. 270] Och icke bör man tillmäta dem så stor myndighet, att man icke får avvika från deras meningar, ehuru hos dem många uppenbara villfarelser bevisligen föreligga, t.ex. att vi kunna av blotta naturliga krafter älska Gud över allting. Denna uppenbarligen falska lärosats har frambragt många andra villfarelser. 271] Den motsäges överallt av Skriften, de heliga fäderna och alla gudfruktiga människors mening. Ehuru sålunda påvarna och några teologer och munkar i kyrkan lärt, att vi genom våra gärningar och en del nya gudstjänstbruk, som fördunklat Kristi verk, förvärva syndernas förlåtelse, nåd och rättfärdighet, och av Kristus gjort icke vår försonare och rättfärdiggörare, utan blott en lagstiftare, så har dock ständigt hos några gudfruktiga människor en rätt kunskap om Kristus funnits kvar. 272] Vidare har Skriften förutsagt, att trons rättfärdighet på detta sätt skulle fördunklas genom människostadgar och gärningslära. Sålunda klagar Paulus ofta över, att också på hans tid sådana funnits, vilka i stället för trons rättfärdighet lärde, att människan kan försonas med Gud och rättfärdiggöras genom egna gärningar och gudaktighetsövningar, men icke genom tron för Kristi skull. Ty det ligger i människans natur att mena sig kunna behaga Gud genom egna gärningar. 273] Och förnuftet har icke blick för någon annan rättfärdighet än lagens rättsligt fattade rättfärdighet. Därför har det alltid i världen funnits sådana, vilka lärt denna köttsliga rättfärdighet, sedan de undertryckt trons rättfärdighet, och sådana lärare finnas ännu. 274] Det var på samma sätt i Israel. Största delen av folket menade sig genom sina egna gärningar kunna förtjäna syndernas förlåtelse och hopade därför offer och gudstjänster. Men profeterna förkastade denna mening och lärde trons rättfärdighet. Och vad som skedde i Israel var en förebild till vad som skulle ske i kyrkan. 275] Därför skola de fromma icke oroas i sina sinnen över att motståndarna, som ogilla vår lära, äro så många. Det är lätt att bedöma, vilken ande som driver dem, ty i vissa punkter ha de förkastat en så uppenbar och klar sanning, att deras ogudaktighet tydligt framträder. 276] Ty Leo X:s bulla förkastar den ytterst nödvändiga trosartikel, som alla sant kristna tro och bevara, nämligen att vi icke skola förlita oss på att vi få avlösning för vår ångers skull, utan för detta Kristi ords skull: Allt vad du binder på jorden o.s.v. 277] Så hava nu vid detta möte de, som författat vederläggningsskriften, uttryckligen förkastat vårt hävdande av att tron är en del av boten, varigenom vi få syndernas förlåtelse, övervinna ångesten över synden och åter få frid i vårt samvete. Vem inser då icke, att denna artikel, att vi genom tron få syndernas förlåtelse, är för alla kristna den mest sanna, vissa och nödvändiga? Vem i framtiden, som får höra, att en sådan lära blivit förkastad, skall kunna tro, att de som givit upphov till ett sådant förkastande ägt någon som helst kunskap om Kristus?

278] Och om den ande, som driver dem, kan man draga slutsatser av den oerhörda grymhet, som de bevisligen hittills utövat mot flera rättskaffens människor. Vi hava vid detta möte hört, att en av de vördnadsvärda fäderna i rikets råd skulle hava yttrat, när utlåtanden om vår bekännelse skulle avgivas, att intet syntes honom rådligare och nyttigare än att med blod besvara den bekännelse, som vi skrivit med bläck och framlagt. Kunde Phalaris säga något grymmare? Några av furstarna ha ock ansett detta yttrande, fällt vid en sådan sammankomst, vara ovärdigt. 279] Ehuru våra motståndare för sig själva göra anspråk på namnet kyrka, så veta vi dock, att Kristi kyrka är hos dem, som lära Kristi evangelium, icke hos dem, som i strid mot evangeliet försvara falska åsikter, såsom Herren säger: Mina får höra min röst. Och Augustinus säger: Frågan är: Var är kyrkan? Vad skola vi göra? Skola vi söka henne i våra ord eller i hans ord, som är hennes huvud, vår Herre Jesus Kristus? Jag menar, att vi böra söka henne i hans ord, som är sanningen och som bäst känner sin kropp. Därför må vi icke låta motståndarnas tankar oroa oss, då de i strid mot evangeliet, mot myndigheten hos de kyrkans heliga fäder, vilka avfattat skrifter, och mot gudfruktiga människors vittnesbörd blott försvara människomeningar.
[Art. VII och VIII.] Om kyrkan

1] Den sjunde artikeln av vår bekännelse, där vi sagt, att kyrkan är de heligas samfund, ha motståndarna förkastat. De ha tillfogat ett långt tal om att de ogudaktiga icke äro att avskilja från kyrkan, enär Johannes liknar kyrkan vid en loge, i vilken vete och agnar samlats tillhopa, och då Kristus liknat den vid en not, i vilken det finns goda och dåliga fiskar. 2] Det är förvisso sant, vad man säger, nämligen att intet läkemedel finnes mot förtalares bett. 3] Ingen kan tala så försiktigt, att han kan undgå förtal. Vi hava tillagt den åttonde artikeln, för att ingen skulle mena, att vi vilja avskilja de ogudaktiga och skrymtarna från kyrkans yttre gemenskap eller frånkänna sakramenten deras verkan, om de förvaltas av skrymyare och ogudaktiga människor. Därför är ett vidlyftigt försvar mot nämnda anklagelse här icke av nöden. Den åttonde artikeln rentvår oss tillräckligt. Ty vi medgiva, att skrymtare och ogudaktiga människor här i livet finnas inblandade i kyrkan och äro medlemmar av densamma med hänsyn till den yttre delaktigheten i kyrkans kännetecken: Ordet, bekännelsen och sakramenten, särskilt om de icke äro bannlysta. Och sakramenten äro icke därför utan verkan, att de handhavas av ogudaktiga människor, ja, vi kunna rätt bruka sådana sakrament, som förvaltas av ogudaktiga. 4] Paulus har ju förutsagt, att antikrist skall sitta i Guds tempel, d.v.s. styra och utöva sitt ämbete i kyrkan. 5] Men kyrkan är icke blott en gemenskap i yttre ting och ordningar såsom andra värdsliga samfund, utan den är i grunden en trons och den helige Andes gemenskap i våra hjärtan, men den har likväl yttre kännetecken, så att man kan känna igen den, nämligen den rena evangeliska läran och förvaltandet av sakramenten i överensstämmelse med Kristi evangelium. Endast i denna bemärkelse kallas kyrkan Kristi kropp, emedan Kristus med sin Ande förnyar, helgar och regerar den, såsom Paulus betygar i Ef. 1, då han säger: Och honom gav han åt kyrkan till att vara ett huvud över allting, ty den är hans kropp, nämligen fullheten av, d.v.s. gemenskapen med honom, som uppfyller allt i alla. 6] Därför äro de, i vilka Kristus intet verkar, icke hans lemmar. Motståndarna erkänna å sin sida, att de ogudaktiga äro döda lemmar i kyrkan. Därför förefaller det oss underligt, att de förkasta vår utredning, som talar blott om levande lemmar. 7] Vi hava icke sagt något som helst nytt. Paulus har bestämt kyrkan på alldeles samma sätt i Ef. 5, nämligen att den måste renas för att bli helig. Och han tillfogar dess yttre kännetecken, Ordet och sakramenten. Han säger nämligen: Kristus har älskat kyrkan och utgivit sig själv för henne för att helga henne genom att rena henne medelst vattnets bad genom ordet. Så ville han ställa fram henne inför sig i härligheten utan fläck och skrynka och annat sådant; fastmer skulle hon vara helig och ostrafflig. Detta bibelord ha vi nästan ordagrant återgivit i vår bekännelse. På samma sätt bestämmes kyrkan i trosbekännelsen, som bjuder oss tro på en helig allmännelig kyrka. 8] Men de ogudaktiga utgöra icke en helig kyrka. Den efterföljande artikeln: de heligas samfund, synes vara tillagd för att framställa, vad kyrkan betecknar, nämligen ett samfund av de heliga, som inbördes hava delaktighet i samma evangelium eller lära och samme helige Ande, som förnyar, helgar och regerar deras hjärtan.

9] Denna artikel framställdes av en nödvändig orsak. Vi känna nämligen gränslösa faror, som hota kyrkan med undergång. Det finns i själva kyrkan en oändlig mängd ogudaktiga människor, som vilja undertrycka den. För att vi icke må misströsta, utan veta, att kyrkan dock skall bestå, likaså för att vi må veta, att ehuru de ogudaktigas skara är stor, kyrkan dock skall förbliva och Kristus hålla allt vad han har lovat kyrkan, nämligen förlåta synder, bönhöra och giva den helige Ande, framställer artikeln om kyrkan i trosbekännelsen för oss denna tröst. 10] Och det heter här: en allmännelig kyrka, för att vi icke må mena, att kyrkan är ett ytte rike av vissa folk, utan fasthellre de över hela jorden spridda människor, vilka samtycka till evangeliet och hava samma Kristus, samme helige Ande och samma sakrament, vare sig de sedan ha lika eller olika människostadgar. 11] Och på ett ställe i förklaringarna till de kyrkliga dekreten heter det, att kyrkan i vidare bemärkelse omfattar både gudfruktiga och ogduaktiga, likaså, att de ogudaktiga blott till namnet, men ej i realiteten tillhöra kyrkan, men att de gudfruktiga göra det både till namnet och i verkligheten. Just i denna mening står det mycket att läsa om kyrkan hos fäderna. Hieronymus säger ju: Den, som är syndare och befläckad av orenhet, kan icke sägas vara en medlem av Kristi kyrka eller vara Kristus underdånig.

12] Ehuru sålunda skrymtare och ogudaktiga människor äro medlemmar av den sanna kyrkan med avseende på dess yttre bruk, så måste man, när man skall ange vad kyrkan är, bestämma den så, att den är Kristi levande kropp, likaså, att den är både till namnet och i verkligheten kyrka. Härtill föreligga många skäl. 13] Det är nämligen nödvändigt att förstå vad det är, som i grunden gör oss till medlemmar av kyrkan. Om vi bestämma kyrkan endast såsom ett yttre rike av gudfruktiga och ogudaktiga, så skulle man icke förstå, att Kristi rike består i hjärtats rättfärdighet och förlänandet av den helige Ande, utan man skulle mena, att det består i blott iakttagandet av vissa gudstjänstbruk och ceremonier. 14] Vidare – vad vore det för skillnad mellan lagens folk och kyrkan, om den senare vore ett yttre rike? Men Paulus skiljer på det sättet kyrkan från lagens folk, att han säger, att kyrkan är ett andligt folk, d.v.s. icke blott genom borgerliga ordningar skild från hedningarna, utan det sanna gudsfolket, pånyttfött genom den helige Ande. De, som genom naturlig härstamning tillhöra lagens folk, ha jämte löftet om Kristus del i löftet om lekamliga ting, såsom att besitta landet o.s.v. Och för dessa löftens skull kallades även de ogudaktiga bland dem Guds folk, ty Gud skilde dem, som genom naturlig härstamning tillhörde detta folk, från hednafolken genom vissa yttre ordningar och löften, ehuru dessa ogudaktiga icke behagade Gud. 15] Men evangeliet bringar oss icke en skugga av de eviga tingen, utan dessa eviga ting själva, nämligen den helige Ande och den rättfärdighet, som gäller inför Gud.

16] Därför äro endast de, som mottaga detta löfte om Anden, Guds folk enligt evangeliet. Därjämte är kyrkan Kristi rike, skilt från djävulens rike. Men säkert är, att de ogudaktiga äro i djävulens våld och medborgare i djävulens rike, såsom Paulus lär i Ef. 2, där han säger, att djävulen är verksam i de ohörsamma. Och till fariséerna, som förvisso i det yttre hörde till kyrkan, d.v.s. till de heliga inom lagens folk – ty de voro folkens ledare, de fullgjorde offren och undervisade – säger Kristus: I haven djävulen till eder fader. Kyrkan, som i sanning är Kristi rike, är därför i egentlig mening de heligas samfund. Ty de ogudaktiga regeras av djävulen och äro fångar under honom, men de regeras icke av Kristi Ande.

17] Men varför behöver man orda om en självklar sak? Om nu kyrkan, som i sanning är Kristi rike, är skild från djävulens rike, så äro ju nödvändigtvis de ogudaktiga, som äro i djävulens våld, icke lika med kyrkan, ehuru de i detta livet, emedan Kristi rike här ännu icke är fullt uppenbart, äro inmängda i kyrkan och där beklädda kyrkliga ämbeten. 18] Icke tillhöra de ogudaktiga Kristi rike blott därför, att detta ännu icke är uppenbart. Ty till Kristi rike hör det, som Kristus levandegör genom sin Ande, det må vara uppenbart eller fördolt under korset. Ty det är ju samme Kristus, som nu är förhärligad, men förut var korsfäst. 19] Härmed överensstämma Kristi liknelser i Matt. 13, där han tydligt säger, att den goda säden är rikets barn, men ogräset är djävulens barn. Åkern, säger han, är världen, men icke kyrkan. På samma sätt talar Johannes om hela det judiska folket och säger, att den sanna kyrkan skall skiljas från detta folk. Därför vittnar detta bibelställe mera mot motståndarna än för dem, ty det framhåller, att det sanna gudsfolket är att skilja från Israel efter köttet. Och Kristus talar om kyrkans framträdande, då han säger: Himmelriket är likt en not eller tio jungfrur, och lär, att kyrkan är undanskymd av hopen av ogudaktiga, för att de fromma icke må taga anstöt och för att vi må veta, att Ordet och sakramenten äro verksamma, även om de handhavas av ogudaktiga människor. Men å andra sidan lär han, att ehuru dessa ogudaktiga hava del i de yttre tecknen, de likväl ej utgöra Kristi sanna rike och ej äro lemmar i hans kropp. 20] Ty de äro under djävulens välde. Men icke fantisera vi om någon platonisk stat, såsom somliga gudlöst förvränga vår mening, utan vi säga, att denna kyrka verkligen finnes, d.v.s. att den existerar såsom alla sant troende och rättfärdiga, som finnas spridda över hela jordens yta. Och såsom kännetecken tillägga vi: den rena evangeliska läran och sakramenten. Och denna kyrka är i egentlig mening sanningens stödjepelare. Ty den behåller evangeliet rent och fasthåller, såsom Paulus säger, grunden, d.v.s. den sanna kunskapen om Kristus och tron. Och ehuru det bland dessa finns många svaga, som på den grunden bygga med förgängligt hö och strå, d.v.s. onyttiga meningar, så skall detta likväl, då de likväl icke upphävt själva grunden, såväl förlåtas dem som förändras till det bättre. 21] Och de heliga fädernas skrifter bära vittnesbörd om att även de stundom byggt på denna grund med hö och strå, men de ha härmed icke upphävt själva tron. Men det mesta av det, som våra motståndare försvara, omstörtar tron, såsom då de förkasta artikeln om syndernas förlåtelse, i vilken vi säga, att syndernas förlåtelse mottages genom tron. Det är vidare en uppenbart fördärvlig villfarelse, då våra motståndare lära, att människan före mottagandet av nåden förtjänar syndaförlåtelsen genom sin kärlek till Gud. Ty även detta är att upphäva grunden, d.v.s. Kristus. Vidare, vartill är tron av nöden, om sakramenten blott därigenom att själva handlingen utföres (ex opere operato) rättfärdiggöra utan någon god rörelse i själen hos mottagaren? 22] Men såsom kyrkan har löftet att allt framgent äga den helige Ande, så står den också alltid under faran att det innom henne kan finnas gudlösa lärare och ulvar. Men kyrkan i egentlig mening är den, som äger den helige Ande. Väl grassera ulvar och ogudaktiga lärare i kyrkan, men de utgöra dock i verklighet icke Kristi rike. Så betygar och säger Lyra: Kyrkan består icke av människor, som hava någon kyrklig eller världslig makt och värdighet, ty det har befunnits, att många furstar och påvar och andra av lägre rang hava avfallit från tron. Därför består kyrkan av dem, som hava en sann kunskap och rätt bekänna sin tro. Vad annat än vad Lyra här säger ha vi framhållit i vår bekännelse?

23] Men troligen kräva våra motståndare en sådan bestämning av kyrkan, att den skulle fattas såsom den i hela världen främsta världsliga monarkien, där en oinskränkt och oemotsäglig makt tillkommer den romerske påven att efter behag sammanställa trosartiklar, förkasta skrifter, inrätta gudstjänster och offer, likaså att efter behag stifta lagar, efterlåta och befria från vilka lagar han vill, vare sig gudomliga eller borgerliga och där kejsaren och alla konungar hade att från påven mottaga makt och rätt att behålla sina riken i enlighet med Kristi befallning – ty, menar man, då Fadern har lagt allt under Kristus, bör man förstå, att denna makt överflyttats på påven. Fördenskull måste påven vara herre över hela jorden, över alla riken i världen och över alla enskilda och offentliga ting samt hava all maktfullkomlighet i timliga och andliga ting och innehava båda svärden, det andliga och det världsliga. 24] Och denna beskrivning av – icke Kristi kyrka – utan påvens rike finnes icke blott hos de kyrkorättslärde, utan även i Daniels elfte kapitel.

25] Om vi på detta sätt skulle ange, vad kyrkan är, skulle vi troligen finna mildare domare. Ty mycket orimligt och ogudaktigt har skrivits om den romerske påvens makt, för vilket ingen ännu blivit anklagad. Men vi ensamma skola straffas, emedan vi förkunna den Kristi välgärning, att vi genom tron på Kristus, men icke genom några av påven uttänkta gudstjänstbruk få syndernas förlåtelse. 26] Vidare angiva Kristus, profeterna och apostlarna Kristi kyrka vara något helt annat än påvens välde. 27] Och icke heller får man överflytta på påvarna, vad som tillhör den sanna kyrkan, nämligen att de skulle utgöra sanningens grundpelare och icke kunna taga miste. Ty huru mången påve frågar väl efter evangeliet och anser det värt att läsas? Många driva t.o.m. öppet gäck med allt vad religion heter, eller om de till äventyrs gilla något, så är det sådant, som står i överensstämmelse med det mänskliga förnuftet. 28] Allt annat betrakta de såsom uppdiktat eller likt skaldernas skådespel. Därför mena vi i enlighet med Skriften, att kyrkan i egentlig mening är samfundet av de heliga, vilka i sanning tro på Kristi evangelium och hava den helige Ande. Dock erkänna vi, att många skrymtare och ogudaktiga människor äro blandade samman med de heliga i detta livet och att de hava del i kyrkans yttre kännetecken, varför de med hänsyn till denna yttre delaktighet äro medlemmar av kyrkan och likaså beklädda kyrkliga ämbeten. Dock förlora sakramenten icke sin verkan, därför att de handhavas av ovärdiga, ty på grund av församlingens kallelse handla de å Kristi, men icke å egna vägnar, såsom Kristus betygar: Den, som hör eder, han hör mig. Då de frambära Kristi ord och sakramenten, göra de det å Kristi vägnar och i hans ställe. Detta lär oss nämnda Kristus-ord, för att vi icke skola taga anstöt av de tjänstförättandes ovärdighet.

29] Beträffande denna sak ha vi i vår bekännelse med all tydlighet sagt, att vi ogilla donatisterna och Wiclifs anhängare, vilka mena, att de, som i kyrkan mottaga sakramenten av ovärdiga, begå synd. Detta torde för tillfället vara nog till försvar för det sätt, varpå vi bestämt kyrkans väsen. Och då kyrkan i egentlig mening kallas Kristi kropp, inse vi icke , huru man på annat sätt än vi gjort kan ange dess väsen. Ty det står fast, att de ogudaktiga tillhöra djävulens rike och hans kropp, ty det är han, som är den drivande kraften i de ogudaktiga och håller dem fångna. Detta är klarare än solen vid middagstid, men om våra motståndare fortsätta att falskeligen anklaga oss, skola vi icke undandraga oss att giva ännu mera ingående svar.

30] Motståndarna förkasta även den del av den sjunde artikeln, där vi säga, att det för kyrkans sanna enhet är nog, om överensstämmelse råder med avseende på evangelii lära och förvaltningen av sakramenten, men att det icke är nödvändigt, att samma människostadgar eller religiösa bruk eller av människor instiftade ceremonier råda överallt. Här göra de en åtskillnad mellan allmänna och enskilda religiösa bruk och gilla vår artikel, om den förstås såsom gällande enskilda religiösa bruk, men godkänna den icke såsom gällande allmänna dylika bruk. 31] Vi inse icke tillräckligt , vad motståndarna här åsyfta. Vi tala ju här om den sanna, d.v.s. den andliga enheten, utan vilken det icke kan finnas tro i hjärtat eller en sådan hjärtats rättfärdighet, som gäller inför Gud. För denna enhet – säga vi – är icke likhet i mänskliga religiösa bruk, vare sig allmänna eller enskilda, nödvändig, ty trons rättfärdighet är icke bunden vid vissa människostadgar, såsom lagens rättfärdighet var bunden vid den mosaiska ceremoniallagen, utan den nämnda trons rättfärdighet är något, som levandegör hjärtana. Till denna levandegörelse bidraga på intet sätt människostadgar, dessa må avse allmänna eller enskilda förhållanden, och ej heller äro de, i motsats till kyskhet, tålamod, gudsfruktan, kärlek till nästan och över huvud kärlekens gärningar, verkade av den helige Ande.

32] Icke oviktiga skäl ha föranlett oss att framställa denna artikel. Ty faktum är, att många dåraktiga meningar om människostadgar hava insmugit sig i kyrkan. Några hava menat, att dessa människostadgar föreskriva religiösa bruk, som äro nödvändiga för att förtjäna rättfärdiggörelsen. Och sedan de ha tvistat om huru det kunde vara möjligt att Gud kunde dyrkas på så många olika sätt, alldeles som om iakttagandet av dessa stadgar vore en verklig gudsdyrkan och icke yttre borgerliga anordningar, vilka icke alls ha att skaffa med hjärtats rättfärdighet och verklig gudsdyrkan och vilka på grund av vissa giltiga skäl på skilda ställen kunna vara olika. För många människostadgars skull ha vissa kyrkor bannlyst andra, såsom för påskfirandets, bilders och dylika tings skull. Därför ha oerfarna människor menat, att tron eller hjärtats rättfärdighet inför Gud icke kunnat finnas utan iakttagandet härav. Angående denna fråga har mycket dåraktigt skrivits av författarna av bikthandböcker och andra.

33] Såsom kyrkans enhet icke beröres av dagars och nätters olika längd, så mena vi, att dess sanna enhet icke kränkes därav, att de av människor påbjudna religiösa bruken äro olika. Likväl finna vi det gott, att de allmänna kyrkliga bruken för fridens skull bevaras. Så bibehålla också vi i våra kyrkor gärna ordningen för mässan, söndagen och andra större högtidsdagar. Och med tacksamt hjärta omfatta vi gamla nyttiga förordningar, särskilt då de tjäna till att lära och vänja folk och ungdom vid yttre tukt. 34] Men här gäller icke frågan, huruvida det för fridens eller den lekamliga nyttans skull är tjänligt att bevara dem, utan frågan är en helt annan. Frågan är nämligen den, om iakttagandet av människo stadgar utgör en gudstjänst, nödvändig för att vinna rättfärdighet inför Gud. Detta är det avgörande i denna lärostrid. Och när detta är avgjort, kan man sedan döma om, huruvida iaktagandet av samma människostadgar överallt är för kyrkans sanna enhet nödvändigt. Om nämligen iakttagandet av människostadgar icke är en gudstjänst, nödvändig för att vinna rättfärdighet inför Gud, så följer därav, att människor kunna vara rättfärdiga och Guds barn, ehuru de icke hålla vissa stadgar, som på annat håll iakttagas. Om t.ex. bärandet av en tysk klädedräkt icke är en gudstjänst, nödvändig för att vinna rättfärdighet inför Gud, så följer därav, att det finns människor, som kunna vara rättfärdiga och Guds barn samt tillhöra Kristi kyrka, även om de bära icke en tysk, utan en fransk klädedräkt.

35] Detta lär oss Paulus tydligt och klart i Kolosserbrevet, där han säger: Ingen må döma eder i fråga om mat eller dryck eller angående högtid eller nymånad eller sabbat. Sådant är blott en skuggbild av vad som skall komma, men kroppen tillhör Kristus. Likaså: Om I haven dött med Kristus från världens "makter", varför hållen I då stadgar, liksom levden I alltfort i världen: Det skolen I icke göra. Det skolen I icke komma vid. Och detta, när det gäller alla de ting, som äro bestämda att gå under genom förbrukning, allt till åtlydnad för människobud och människoläror, ehuru det har namn om sig att vara vishet i vidskepelse och ödmjukhet. 36] Meningen här är denna: Då hjärtats rättfärdighet är något andligt, som levandegör hjärtana, och det står fast, att iakttagandet av människostadgarna icke levandegör hjärtana, ej heller utgör verkan av den helige Ande, såsom kärleken till nästan, kyskheten o.s.v., och icke heller utgör medel, varigenom Gud rör våra hjärtan till tro, såsom Ordet och de av Gud givna sakramenten, utan är bruk av sådant, som icke har med hjärtat att skaffa och som går under genom förbrukningen, så bör man icke tro, att sådant är nödvändigt för att vinna rättfärdighet inför Gud. På samma sätt heter det i Rom. 14: Guds rike består icke i mat och dryck, utan i rättfärdighet och frid och glädje i den helige Ande. 37] Men det är icke nödvändigt att anföra flera vittnesbörd, då de möta oss överallt i Skriften och vi i de sista artiklarna i vår bekännelse sammanfört ett flertal. Det avgörande i denna lärostrid skola vi kort härefter återkomma till, d.v.s. frågan huruvida människostadgar utgör en gudstjänst, nödvändig för att vinna rättfärdighet inför Gud. Där skola vi mera utförligt behandla denna fråga.

38] Motståndarna säga, att man måste hålla de allmänna stadgarna, emedan de mena, att de äro överlämnade av apostlarna. Se, vilken samvetsgrannhet! Religiösa bruk, hämtade från apostlarna, vilja de bevara, men de vilja icke fasthålla vid apostlarnas lära. 39] Man bör döma så om dessa bruk, som apostlarna själva göra i sina skrifter. Apostlarna ville nämligen icke, att vi skulle hava en sådan mening om dessa bruk, att vi skulle rättfärdiggöras genom dem och att de skulle vara nödvändiga för att vinna rättfärdighet inför Gud. 40] Icke heller ville de pålägga samvetena en sådan börda och förlägga rättfärdighet och synd till iakttagandet av dagar, mat och dylikt. Paulus kallar rent av dylika meningar onda andars läror. Därför bör man söka förstå apostlarnas vilja och mening genom deras egna skrifter och icke mena, att det är nog att anföra deras exempel. De iakttaga vissa dagar, icke för att denna observans var nödvändig för rättfärdiggörelsen, utan för att folket skulle veta, vid vilken tid man skulle samlas till gudstjänst. De iakttogo även andra bruk, t.ex. ordning vid skriftläsningen vid sammankomsterna. Vissa av de fäderneärvda sederna bibehöll folket, såsom stundom sker, och i något förändrat skick avpassade apostlarna dem efter evangeliska förhållanden, såsom firandet av påsk och pingst, för att icke blott genom undervisning utan även genom dessa bruk till de efterkommande bevara minnet av de största händelserna. 41] Men om det, som apostlarna överlämnat, vore nödvändigt för rättfärdiggörelsen, varför ha biskoparna senare häri företagit många förändringar? Om det varit gudomlig rätt, så hade mänsklig myndighet icke rätt att ändra något. 42] Före kyrkomötet i Nicaea firade man icke på alla platser påsken på samma tid utan att denna olikhet skadade tron. Senare gjordes den beräkningen, att vår påsk till tiden icke skulle sammanfalla med judarnas påsk. Men apostlarna ålade församlingarna att fira påsken gemensamt med de från judendomen omvända bröderna. Därför hava vissa folk efter kyrkomötet i Nicaea hårdnackat hållit fast vid denna sed, så att de iakttagit tiden för judarnas påsk. Men med denna ordning ville apostlarna icke pålägga församlingarna ett nödtvång, såsom påbudets ordalydelse betygar. Orden anbefalla nämligen, att ingen skall göra sig bekymmer, om också bröderna med avseende på påskens firande icke beräkna tiden riktigt. Denna föreskrifts ordalydelse finnes hos Epiphanius: Räknen icke så noga, utan firen påsk, när edra bröder av omskärelsen göra det; firen påsk tillsammans med dem, och skulle det icke till tiden stämma, så orenen eder icke. Dessa äro – skriver Epiphanius – apostlarnas egna ord i föreskriften om påsken, och härav kan den insiktsfulle läsaren lätt inse, att apostlarna velat befria folket från den dåraktiga meningen, att en viss tid vore nödvändig, då de bjuda menigheten att icke oroa sig, om man vid beräkningen skulle taga miste. 43] Vidare ha några i österlandet, vilka efter sin läras upphovsman kallas audianer, för detta apostlarnas påbuds skull yrkat på att påsken skulle firas samtidigt med judarnas påsk. Under vederläggning av dessa prisar Epiphanius denna apostlarnas föreskrift och säger, att den icke innehåller något, som avviker från tron och kyrkans ordning, men klandrar audianerna, emedan de icke rätt förstått ordalydelsen, och tolkar den på samma sätt som vi, nämligen att apostlarna icke avsett giva någon föreskrift om tiden för påskens firande, utan att då de förnämsta bröderna voro omvända judar, vilka höllo fast vid sin sed, de ville att de övriga för fridens skull skulle följa dessas exempel. 44] Och visligen erinrade apostlarna läsaren om, att de icke upphävde den evangeliska friheten eller pålade samvetena något tvång, då de tillade, att man icke skulle göra sig något bekymmer, även om man vid uträknandet av tiden begick ett misstag.

45] Mycket av samma art skulle man kunna anföra från historien, varav tydligt framgår, att olikhet i mänskliga ordningar icke kränker enigheten i tron. Är något vidare ordbyte här av behovet påkallat? Motståndarna förstå icke alls vad trons rättfärdighet och Kristi rike är, om de mena, att det är nödvändigt att överallt iakttaga samma stadgar om mat, dagar, klädedräkt o.dyl., ehuru de icke hava något Guds bud därom. 46] Se, vilka samvetsgranna människor våra motståndare äro. För kyrkans enhet kräva de iakttagande av samma människostadgar, medan de själva förändrat Kristi ordning vid bruket av nattvarden, ehuru denna förvisso ursprungligen var en allmän ordning. Men om de allmänna kyrkobruken äro nödvändiga, varför förändra de ordningen vid Herrens nattvard, som icke är mänsklig, utan gudomlig art? Men beträffande hela denna stridsfråga måste vi i det följande ofta taga till orda.

47] Våra motståndare godkänna helt och hållet den åttonde artikeln, där vi bekänna, att skrymtare och ogudaktiga människor finnas inblandade i kyrkan och att sakramenten icke förlora sin verkan, även om de handhavas av ogudaktiga präster, 48] ty dessa handla i Kristi ställe och icke å egna vägnar i enlighet med ordet: Den som hör eder, han hör mig. Men ogudaktiga lärare bör man övergiva, ty dessa handla icke i Kristi ställe, utan äro av antikrist. Kristus säger också: Tagen eder till vara för falska profeter. Och Paulus: Om någon förkunnar för eder ett annat evangelium, så vare han förbannad.

49] I liknelserna om kyrkan manar oss Kristus, att om vi taga anstöt av prästernas eller folkets brister i det enskilda livet, vi icke skola framkalla söndringar, såsom donatisterna på ett brottsligt sätt gjort. 50] Vi anse dem såsom uppenbara orostiftare, vilka framkallat söndringar genom att förneka att det är tillåtet för prästerna att inneha gods eller egendom. Att besitta egendom är nämligen en borgerlig ordning. Men det är tillåtet av kristna att begagna sig av borgerliga ordningar, liksom av luften och ljuset samt mat och dryck. Ty liksom naturen hos tingen och stjärnornas bestämda rörelser äro fastställda av Gud och uppehållas av honom, så utgöra ock de på lag grundade rikena en Guds ordning och uppehållas och försvaras av Gud mot djävulen.
[Art. IX. Om dopet]

51] Våra motståndare godkänna den nionde artikeln, vari vi bekänna att dopet är nödvändigt för saligheten, att barnen böra döpas och att barndopet icke är förkastligt, utan nödvändigt och verksamt till saligheten. 52] Och då evangeliet hos oss läres rent och klart, hava vi genom Guds nåd därav skördat den frukten, att i våra församlingar icke några vederdöpare uppstått, enär människorna genom Guds ord skyddats mot dessa förbrytares gudlösa och upproriska anhang. Vi förkasta såväl ett flertal andra av vederdöparnas villfarelser som även denna, att barndopet enligt deras mening skulle vara utan nytta. Det är nämligen i högsta grad visst och sant, att löftet om frälsning tillkommer även de små barnen. Men icke tillkommer löftet sådana, som stå utanför Kristi kyrka, där varken Ordet eller sakramenten finnas, ty Kristus pånyttföder genom Ordet och sakramenten. Därför är det nödvändigt att man döper de små barnen för att löftet om frälsning må komma dem till del, i enlighet med Kristi befallning: döpen alla folk. Liksom frälsningen i detta ord tillbjudes alla, så tillbjudes också dopet åt alla, män, kvinnor, barn och spädbarn. Härav följer tydligt, att barnen böra döpas, ty frälsningen tillbjudes tillsammans med dopet. 53] För det andra är det uppenbart, att Gud gillar dopet av de små barnen. Därför hysa vederdöparna en ogudaktig mening, då de förkasta barndopet. Att Gud gillar dopet av barnen, det framgår därav, att gud giver sin Ande åt dem, som blivit döpta. Ty vore detta dop ogiltigt, så skulle den helige Ande icke givas åt någon, inga skulle bli frälsta och ingen kyrka skulle till sist finnas. Detta skäl torde ensamt kunna befästa gudfruktiga och fromma människor mot vederdöparnas ogudaktiga och förryckta åsikter.
[Art. X. Om Herrens nattvard]

54] Motståndarna gilla även den tionde artikeln, vari vi bekänna vår tro, att i Herrens nattvard Kristi lekamen och blod äro i sanning och väsentligen närvarande och utdelas tillsammans med de ting, som synas, brödet och vinet, åt dem, som mottaga sakramentet. Vi försvara ståndaktigt denna mening, sedan vi gjort saken till föremål för noggrann omprövning och behandling. Ty då Paulus säger, att brödet är en delaktighet av Kristi kropp, så skulle ju följa, att brödet icke vore en delaktighet av Kristi kropp, utan blott av hans ande, om Herrens lekamen icke vore i sanning närvarande. 55] Vi erfara, icke blott att den romerska kyrkan hävdar Kristi lekamliga närvaro, utan även att den grekiska kyrkan fordom varit och ännu alltjämt är av samma mening. Detta betygas nämligen av mässordningen hos de förra, vari prästen tydligt beder, att av det förvandlade brödet må bliva Kristi egen lekamen. Och den, såsom det synes oss, icke oävne bulgariske författaren säger uttryckligen, att brödet icke blott är ett tecken, utan i sanning förvandlas till Kristi kött. 56] Och utförlig är Cyrills utredning i hans kommentar till Johannesevangeliets 15:e kapitel, där han framhåller, att Kristus lekamligen meddelas oss i nattvarden. Han säger här nämligen: Vi förneka visserligen icke, att vi genom rätt tro och uppriktig kärlek skulle andligen förenas med Kristus, men vi förneka absolut, att vi icke skulle hava någon lekamlig förening med honom; detta är nämligen alldeles i strid mot den heliga Skrift. Ty vem tvivlar på att Kristus även i den meningen är vinträdet och grenarna, att vi från honom mottaga livet? Hör vad Paulus säger: Vi äro alla en enda kropp i Kristus, vi äro, ehuru många, dock ett i honom. Ty vi hava alla del i detta ena bröd. Menar här möjligen någon, att den hemlighetsfulla välsignelsens kraft är oss okänd? Då denna är i oss, månne den då icke lekamligen också åstadkommer detta, att genom delaktigheten av Kristi kropp Kristus bor i oss? Kort därefter heter det: Därför bör man betänka, att Kristus bor i oss icke blott i den gestalt, som heter kärleken, utan också genom en naturlig delaktighet av honom etc. 57] Detta ha vi anfört, icke för att anställa meningsutbyte om denna sak – ty hans Maj:t Kejsaren har intet att invända mot denna artikel – utan för att var och en, som läser detta, desto klarare må se, att vi försvara den lära, som är antagen i hela kyrkan, nämligen att Kristi lekamen och blod äro i sanning och väsentligen närvarande i Herrens nattvard och där verkligen utdelas tillsammans med de synliga tingen, brödet och vinet. Vi tala här om närvaron av den levande Kristus, ty vi veta, att döden icke mera råder över honom.

[Art. XI. Om bikten]

58] Den elfte artikeln om att avlösningen bör bibehållas i kyrkan gillas av våra motståndare. Men om bikten göra de det korrigerande tillägget, att man bör iaktaga kyrkolagens förordning i kapitlet Omnis utriusque, att man bör bikta sig en gång om året och att, även om man icke kan upphäva alla synder, man likväl med noggrannhet bör i tankarna hopsamla och sedan förtälja vad man kunnat erinra sig. Om hela denna artikel skola vi strax i det följande utförligare tala, då vi gå att utveckla vår tanke om boten. 59] Känt är, att vi förklarat och förhärligat avlösningens välgärning och nycklarnas makt på sådant sätt, att många ängslade samveten hämtat tröst av denna vår lära, då de hört, att det är Guds befallning, ja, evangeliets egen röst, att vi må tro avlösningen och vara fast förvissade om att syndernas förlåtelse gives oss av nåd för Kristi skull och att vi genom denna tro i sanning bliva försonade med Gud. Denna lära har ingivit många fromma hjärtan nytt mod och har förvärvat åt Luther det största förtroende hos alla rättskaffens människor, då den för samvetena visar på en fast och viss tröst, ty förut hade läran om gärningarna förtagit avlösningen hela dess kraft, då de skolastiska teologerna och munkarna icke hade något att lära om tron och förlåtelsen av nåd.

60] Beträffande tiden för bikten är det känt, att de flesta i våra församlingar upprepade gånger under året bruka de båda sakramenten: avlösningen och Herrens nattvard. Och de bland oss, som undervisa om sakramentens betydelse och värde, de göra så, att de inbjuda folket att ofta bruka sakramenten. Angående denna sak finnes av de våra mycket skrivet, som är så framställt, att om det bland våra motståndare finnes rättskaffens män, dessa utan tvivel skulle gilla och prisa det. 61] Uteslutning från sakramentsgemenskapen proklameras hos oss för de uppenbart lastbara och för dem som förakta sakramenten. Detta göra vi i enlighet med både evangelium och gamla kyrkliga stadganden. 62] Men hos oss föreskrives icke en viss tid för bikten, emedan alla icke vid en och samma tidpunkt kunna vara därtill lika beredda. Om alla komma på samma gång, skulle de icke kunna ordentligen förhöras och undervisas. De gamla kyrkliga stadgandena och fäderna föreskriva icke heller någon viss tidpunkt. Ty det heter blott: Om några vilja vara medlemmar i Guds kyrka, men ertappas med att aldrig gå till Herrens nattvard, må de uppmanas härtill. Om de icke gå till nattvarden, må de tillhållas att göra bättring. Om de tillhöra kyrkans gemenskap, må de icke ständigt avhålla sig. Om de icke göra det, må de vara borta. Kristus säger, att de som ovärdigt äta, de äta sig själva till dom. Därför tvinga icke församlingens herdar dem, som icke äro beredda, att bruka sakramenten.

63] Med avseende på uppräknandet av synderna i bikten få människorna en sådan undervisning, att inga snaror utläggas för samvetena. Visserligen kan det vara nyttigt att vänja de oerfarna att uppräkna vissa synder, för att de må kunna lättare undervisas, men vi behandla nu frågan, vad som är nödvändigt enligt Guds bud. Därför borde motståndarna icke mot oss anföra kyrkolagens förutnämnda förordning i kapitlet Omnis utriusque, vilken icke är oss okänd, utan de borde i stället med Guds bud visa, att uppräknandet av synderna är nödvändigt för att erhålla förlåtelse. 64] Alla kyrkor i hela Europa känna till fullo, vilka snaror som utlagts för samvetena av angivna kapitel i nämnda förordning, som bjuder att i bikten uppräkna alla synder. Själva ordalydelsen i denna förordning innehåller icke så mycket oegentligt som det, som författarna av bikthandböckerna senare tillagt angående omständigheterna vid syndernas begående. Vilka irrgångar ha härmed icke öppnats för de känsligaste sinnena, vilka kval ha härmed icke beretts dem? Ty de hårda och gudlösa beröras icke av sådana skräckmedel. 65] Vilka sorgliga uppträden har icke vidare bestämmelsen om att var och en skall bikta för sin egen präst framkallat bland präster och munkar, vilka då minst av allt visat ett broderligt sinne, när de kivats om myndigheten att vara biktfäder? Därför mena vi, att uppräknandet av synderna icke är nödvändigt på grund av något Guds bud. Denna mening företräda ock Panormitanus och flera andra kyrkorättslärde. Vi vilja icke heller pålägga de våras samveten något tvång genom förutnämnda förordning i kapitlet Omnis utriusque, ty vi mena därom såväl som om övriga människostadgar, att iakttagandet av dem icke utgör någon gudstjänst, nödvändig för rättfärdiggörelsen. Nämnda förordning föreskriver vidare det omöjliga att uppräkna alla synder. Ty faktum är, att vi icke minnas eller lägga märke till flertalet synder i enlighet med ordet: Vem märker huru ofta han felar?

66] Goda församlingsherdar veta väl, huru viktigt det är att förhöra de oerfarna, men fördenskull vilja vi icke uppmuntra den tortyr, som bikthandböckernas författare tillreda, men som skulle vara mindre outhärdlig, om de tillade ett enda ord om tron, som tröstar samvetena och ingiver dem nytt mod. Men om den tro, som uppnår syndernas förlåtelse, finnes icke en enda stavelse i den stora massan av kyrkliga förordningar, utläggningar av den kanoniska rätten, bikthandböcker och biktföreskrifter. Ingenstädes omnämnes där Kristus, utan blott beräkningar över synderna. Och den största delen upptages av behandlingen av synder mot människostadgar, något som är alldeles betydelselöst. 67] Denna lära har drivit många fromma själar till misströstan, då de icke kunnat komma till frid, emedan de trodde, att uppräknandet av synderna var nödvändigt på grund av Guds bud, och de likväl erforo, att det var omöjligt. Men andra icke mindre fel vidlåda motståndarnas lära om boten, vilken vi nu gå att granska.

[Art. XII.] Om boten

1] I den tolfte artikeln gilla motståndarna dess förra del, där vi framhålla, att de, som efter dopet fallit i synd, kunna undfå syndernas förlåtelse, närhelst och så ofta de omvända sig. Men den senare delen, vari vi säga, att botens huvudmoment äro ånger och tro, förkasta de. De förneka nämligen, att tron är en del av boten. 2] Vad hava vi då härvid att göra, oövervinnelige kejsar Karl? Just detta att vi genom tron mottaga syndernas förlåtelse är evangeliets eget ord. Men detta uttryckliga evangeliska ord förkastas av dem, som avfattat vederläggningsskriften. Därför kunna vi i intet hänseende samtycka till denna skrift. Vi kunna nämligen icke förkasta evangeliets saliggörande och tröstefulla ord. Och att förneka, att vi genom tron mottaga syndernas förlåtelse, vad annat är detta än att skymfa Kristi blod och död? 3] Vi bedja dig därför, oövervinnelige kejsar Karl, att du ville tålmodigt och uppmärksamt lyssna på oss i denna högviktiga sak, som rör huvudpunkten av evangeliet, den sanna kunskapen om Kristus och den sanna dyrkan av Gud. Ty alla rättskaffens män skola inse, att vi i denna sak först och främst hava lärt det, som är sant, rätt och för hela Kristi kyrka hälsosamt och nödvändigt. De skola se, att genom våra skrifter ett klart ljus kastats över evangeliet och att många fördärvliga villfarelser, vilka uppkommit genom de skolastiska teologernas och kyrkorättslärarnas meningar och tidigare fördunklat läran om boten, blivit rättade.

4] Innan vi emellertid gå att försvara vår mening, vilja vi förutskicka följande. Alla rättskaffens män, av vad stånd de vara må, och alla rättsinniga teologer erkänna utan tvekan, att före utgivandet av Luthers skrifter den största förvirring rådde med avseende på läran om boten. 5] Skrifter av sentensutläggare förekomma, vilka framställa en ändlös rad frågor, som inga teologer någonsin kunnat tillfredsställande förklara. Menige man har aldrig kunnat fatta själva saken eller inse, vad man företrädesvis söker i en bot, där samvetsfrid står att vinna. 6] Må någon av motståndarna framträda och säga oss, när syndernas förlåtelse gives. Gode Gud, huru stort är icke mörkret! Man hyser tvekan om huruvida syndaförlåtelsen gives åt den, som känner en blott lägre och ofullkomlig ånger (attritio), eller åt den, som känner den djupa och fullkomliga ångern (contritio). Och om syndaförlåtelsen gives på grund av denna ånger (contritio), vartill behöves då avlösningen, och om synden redan är förlåten, vad uträttar då nyckelmakten? Här gör man sig stor möda och nedsätter på ett skändligt sätt nyckelmakten. 7] Somliga fantisera om att skulden icke förlåtes genom nyckelmakten, utan att härigenom de eviga straffen förändras till timliga. Så skulle denna högst saliggörande makt vara icke ett livets och andens ämbete, utan blott ett vredens och straffets. Andra åter, nämligen de mera försiktiga, föregiva, att genom nyckelmakten synderna förlåtas inför församlingen, men icke inför Gud. Även detta är en fördärvlig villfarelse. Ty om vi icke genom nyckelmakten vinna tröst inför Gud, vad kan då giva samvetet frid? 8] De lära även – vilket är än mera befängt – att vi förtjäna nåden genom ångern (contritio). Här kan nu någon tilläventyrs fråga, varför icke Saul Judas och deras gelikar vunno nåden, ehuru de känt en fruktansvärd ånger och förkrosselse. Här hänvisa vi till tron på evangeliet och svara, att Judas icke hade någon tro och icke sökte upprättelse genom evangeliet och Kristi löfte. Ty tron markerar skillnaden mellan Judas' och Petrus' ånger. Men våra motståndare svara med att hänvisa till lagen och säga, att Judas icke älskade Gud, utan fruktade för straffet. 9] Men när skall det förskräckta samvetet, särskilt under sådana allvarliga, verkliga och djupa kval, som tecknas i psalmerna och hos profeterna och som de sant omvända förvisso få erfara, kunna avgöra, om det fruktar Gud för hans egen skull eller ryggar tillbaka för de eviga straffen? Dessa djupa rörelser i själen kunna väl åtskiljas med ord och beteckningar, men äro i själva verket icke så åtskilda, som dessa intagande sofister inbilla sig. 10] Här påkalla vi alla rättskaffens och insiktsfulla mäns omdöme. De skola utan tvivel öppet tillstå, att utredningarna härom bland motståndarna äro synnerligen invecklade och trassliga. Och likväl ät det här fråga om den viktigaste sak, själva huvudpunkten i evangeliet: syndernas förlåtelse. Hela denna lära om de frågor, för vilka vi förut redogjort, är hos våra motståndare full av villfarelser och skrymteri och fördunklar Kristi välgärning, nycklarnas makt och trons rättfärdighet.

11] Sådant är förhållandet med avseende på det första momentet i boten. Och huru är det, när vi komma till det andra, bekännelsen? Huru mycket bryderi föreligger icke där med detta ändlösa uppräknande av synderna, ehuru dessa till största delen bestå i brott mot mänskliga förordningar. Och för att så mycket mera plåga rättsinniga människor föregiva de, att detta uppräknande är ett Guds bud. 12] Och under det att de kräva detta uppräknande under förevändning av att det är av Gud påbjudet, tala de understundom likgiltigt om avlösningen, vilken dock i sanning är av Gud befalld. De föregiva, att botens sakrament blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) medför nåden utan att någon god själslig rörelse förekommer hos den, som brukar sakramentet. Men om tron, som omfattar avlösningen och tröstar samvetet, nämna de ingenting. Detta är i sanning – såsom man brukar säga – att vända sig bort från sakramentet.

13] Nu återstår det tredje momentet i boten, tillfyllestgörelserna. Behandlingen härav inrymmer hos dem de mest förvirrade meningar. De föregiva, att de eviga straffen förändras till skärseldens straff; en del av dessa efterskänkas – så lära de – genom nyckelmakten, från en annan del måste man friköpa sig genom tillfyllestgörelser. 14] De tillägga vidare, att dessa tillfyllestgörelser böra vara överloppsgärningar (opera supererogationis), och dessa bestå i iaktagandet av de mest dåraktiga ting, såsom pilgrimsfärder, rosenkransar och dylikt, vilka icke hava något stöd i Guds bud. 15] Såsom de genom tillfyllestgörelserna vilja friköpa sig från skärselden, så hava de vidare uttänkt det mest inkomstbringande sätt att friköpa sig från dessa tillfyllestgörelser. De sälja nämligen avlat, som de förklara såsom efterskänkande av nämnda tillfyllestgörelser. Och denna inkomst förvärva de icke blott från de levande, utan ännu mycket mera från de döda. Och icke blott genom avlat utan även genom mässoffer friköpa de de döda från de tillfyllestgörelser, som dessa i livet borde ha gjort. 16] Så blir det med ett ord en ändlös handel med dessa tillfyllestgörelser. Bland dessa skandalösa påfund – vi kunna nämligen icke uppräkna dem alla – och bland dessa onda andars läror ligger läran om rättfärdigheten genom tron på Kristus och om Kristi välgärning fullständigt begraven. Därför måste alla rättskaffens människor förstå, att gendrivandet från vår sida av sofisternas och kyrkorättslärarnas lära om boten är gagneligt och befogat. Ty följande lärosatser äro uppenbarligen falska och avvikande icke blott från den heliga Skrift utan även från kyrkofäderna:

17] 1. Att vi genom goda gärningar, gjorda utanför nåden, kunna på grund av ett gudomligt fördrag förtjäna Guds nåd.

18] 2. Att vi genom den lägre och ofullkomliga ångern (attritio) kunna förtjäna Guds nåd.

19] 3. Att blotta avskyn för det begångna brottet är tillräcklig till att utplåna synden.

20] 4. Att vi på grund av den fullkomliga ångern (contritio), men icke genom tron på Kristus få syndernas förlåtelse.

21] 5. Att nyckelmakten icke förmår meddela syndaförlåtelsen inför Gud, utan blott inför församlingen.

22] 6. Att genom nyckelmakten synderna icke förlåtas inför Gud, utan att nyckelmakten är inrättad för att förändra de eviga straffen till timliga, pålägga samvetena vissa tillfyllestgörelser, inrätta nya gudstjänster och förplikta samvetena till dylika tillfyllestgörelser och gudstjänstbruk.

23] 7. Att uppräknandet av synderna i bekännelsen, varom motståndarna giva föreskrifter, är nödvändigt i enlighet med vad Gud förordnat.

24] 8. Att de i kyrkolagen föreskrivna tillfyllestgörelserna äro nödvändiga för att friköpa från skärseldens straff eller tjäna såsom ett slags ersättning till skuldens utplånande. Så uppfattas nämligen saken av de olärda.

25] 9. Att man genom mottagandet av botens sakrament blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) utan förefintligheten av någon god själslig rörelse hos den, som brukar sakramentet, mottager nåden.

26] 10. Att i kraft av nyckelmakten själarna befrias genom avlat från skärselden.

27] 11. Att under vissa förbehåll icke blott de av kyrkolagen föreskrivna straffen, utan även skulden (culpa) bör anses kvarstå hos den, som verkligen omvänder sig.

28] För att kunna leda fromma samveten ut ur dessa sofistiska irrgångar lära vi för vår del, att boten består av två delar, nämligen ånger (contritio) och tro (fides). Om någon därtill vill lägga en tredje del, nämligen botens goda frukter, d.v.s. en förändring till det bättre av hela livet och vandeln, så invända vi intet däremot. 29] I fråga om ångern (contritio) avklippa vi tvärt de där ändlösa onyttiga tvisterna om när vi sörja över synden på grund av kärlek till Gud eller på grund av fruktan för straff. Men vi säga, att ångern (contritio) är de sanna förskräckelserna hos det samvete, som känner Guds vrede över synden och sörjer över att det syndat. Och denna ånger kommer då till stånd, när Guds ord överbevisar oss om synd, ty huvudsumman av evangeliets predikan är att överbevisa om synd, meddela syndaförlåtelse, rättfärdighet för Kristi skull, den helige Ande och det eviga livet och har som syfte att vi såsom pånyttfödda må göra vad gott är. 30] Så sammanfattar Kristus evangeliets huvudsumma, då han i Lukas' sista kapitel säger, att bättring och syndernas förlåtelse skall i hans namn predikas bland alla folk. 31] Och om dessa samvetets förskräckelser talar Skriften t.ex. i Psalm 37: Ty mina missgärningar gå mig över huvudet, såsom en svår börda äro de mig för tunga o.s.v. Jag är förkrossad och till övermått förödmjukad. Jag brast av hela mitt hjärta ut i jämmerlig klagan. Och i Psalm 6: Var mig nådig, Herre, ty jag är svag. Hela mig, Herre, ty ända in i mitt innersta är jag förskräckt, och min själ är storligen förskräckt; ack Herre, huru länge. Och i Jes. 38: Jag sade i mina bästa dagar: Jag går in genom dödsrikets portar. Jag hoppades ända till morgonen. Såsom ett lejon sönderkrossade han alla mina ben. 32] I sådana förskräckelser känner samvetet Guds vrede över synden , men synden känna icke de säkra människor, som leva efter köttet. Samvetet ser syndens vederstygglighet och sörjer allvarligen över att hava syndat. Det flyr understundom även för Guds förskräckliga vrede, ty en människa kan icke, om hon icke uppehålles av Guds ord, fördraga Guds vrede. 33] Så säger Paulus: Genom lagen har jag dött bort från lagen. 34] Ty lagen blott anklagar och förskräcker samvetena. Men till en människa i sådan samvetsnöd hava motståndarna intet att säga om tron, utan framhålla endast det ord, som överbevisar om synd. Då blott detta framställes, föreligger ju här en lagens och icke en evangeliets lära. Genom dessa samvetskval förtjäna människorna enligt deras mening nåden, om de blott älska Gud. Men huru skola väl människorna under verkliga samvetskval kunna älska Gud, när de erfara Guds förskräckliga vrede, som icke med ord kan uttryckas? Vad annat lära de än förtvivlan, då de under dessa samvetskval blott visa på lagen?

35] Vi tillägga därför tron på Kristus såsom den andra delen av boten, ty under dessa kval bör evangeliet om Kristus framställas för samvetena, då däri löftet är givet om syndaförlåtelse genom Kristus. De böra därför tro, att synderna förlåtas dem av nåd för Kristi skull. Denna tro ingiver de förkrossade nytt mod samt uppehåller och levandegör dem enligt det ordet: Då vi nu hava blivit rättfärdiggjorda av tro, hava vi frid. 36] Denna tro tillägnar sig syndernas förlåtelse, och den rättfärdiggör inför Gud, såsom samma skriftställe betygar: Då vi nu hava blivit rättfärdiggjorda av tro. Denna tro visar skillnaden mellan Judas' och Petrus', Sauls och Davids ånger. Judas' och Sauls ånger gagnade till intet, därför att till densamma icke den tro kom, som omfattar syndernas förlåtelse som är oss given för Kristi skull. Men Davids och Petrus' ånger var gagnelig, emedan till densamma den tro kom som omfattar syndernas förlåtelse, som är oss given för Kristi skull. 37] Vidare kan icke kärleken föreligga, innan försoningen genom tron kommit till stånd. Lagen kan nämligen icke fullgöras utan Kristus i enlighet med det ordet: Genom Kristus hava vi tillträde till Fadern. Och denna tro tillväxer så småningom, och hela livet igenom har den att kämpa med synden för att övervinna synd och död. Men på tron följer kärleken, såsom vi ovan sagt. 38] Därför kan man på ett klart sätt bestämma den barnsliga fruktan såsom en sådan fruktan, som är förbunden med tro, d.v.s. en sådan, där tron tröstar och uppehåller det förskräckta samvetet. Men en slavisk fruktan är en sådan, där tron icke gör detta.

39] Vidare förvaltar och meddelar nyckelmakten evangeliet genom avlösningen, där evangeliets egen röst ljuder. Därför inbegripa vi även avlösningen när vi tala om tron, då ju tron kommer av predikan, såsom Paulus säger. Ty då samvetet får höra evangeliet predikas och avlösningen förkunnas, fattar det nytt mod och undfår tröst. 40] Och då Gud i sanning levandegör genom Ordet, meddelar nyckelmakten verkligen inför Gud syndaförlåtelse i enlighet med det ordet: Den som hör eder, han hör mig. Därför böra vi tro dens ord, som meddelar avlösningen, alldeles såsom vore det ett ord, som kommer från himmelen. 41] Och avlösningen kan sägas utgöra botens sakrament, såsom även de mera insiktsfulla skolastiska teologerna säga. 42] Emellertid får denna tro under frästelserna på mångahanda sätt näring genom evangeliets ord och genom bruket av sakramenten. Ty dessa äro det nya förbundets tecken, d.v.s. tecken till syndernas förlåtelse. De meddela sålunda syndernas förlåtelse, såsom instiftelseorden till Herrens nattvard klart betyga: Detta är min lekamen, som utgivits för eder. Detta är det nya förbundets kalk. Så undfå vi tron och stärkas i den genom avlösningen samt genom att höra evangeliet och bruka sakramenten, på det att vi icke må duka under i kampen mot ångesten för synd och död. 43] Denna vår utredning av boten är klar och tydlig, den framhåller starkare betydelsen av nyckelmakten och sakramenten, sprider ljus över Kristi välgärning och lär oss att hålla oss till vår medlare och försonare Kristus.

44] Men då vederläggningsskriften förkastar vårt hävdande av att boten består av dessa två delar, hava vi här att påvisa, att Skriften räknar företrädesvis med dessa delar i boten eller i den ogudaktiga människans omvändelse. Kristus säger nämligen i Matt 11: Kommen till mig, I alla, som arbeten och ären betungade, och jag skall vederkvicka eder. Här hava vi två led. Arbetet och bördan beteckna här ångern, bävan och förskräckelsen för synd och död. Att komma till Kristus är att tro, att synderna förlåtas oss för Kristi skull. Då vi tro, levandegöres våra hjärtan av den helige Ande genom Kristi ord. 45] Här äro sålunda de två förnämsta delarna av boten, ångern och tron. Och i Markus' första kapitel säger Kristus: Gören bättring tron evangelium. Så snart han i första delen överbevisat oss om synd, tröstar han oss i senare delen och visar på syndaförlåtelsen. Ty att tro evangelium innebär icke den tro i allmänhet (fides generalis), som även djävlarna hava, utan det är i egentlig mening att tro på syndernas förlåtelse, som är oss given för Kristi skull. Ty denna är oss uppenbarad i evangeliet. I sen, att även här två delar äro förenade: ångern, då vi överbevisas om synd, och tron, då det heter: tron evangelium. Om någon nu säger, att Kristus även inbegriper botens frukter eller hela det nya livet, så äro vi icke av annan mening. För oss är det dock tillräckligt, att botens båda förnämsta delar nämnas: ångern (contritio) och tron (fides).

46] Nästan överallt, där Paulus beskriver omvändelsen eller förnyelsen, framställer han dessa två delar, dödandet och levandegörandet, t.ex. i Kol. 2: I honom haven I blivit omskurna med en omskärelse, som icke skedde med händer, d.v.s. genom ett tillintetgörande av eder köttsliga syndakropp. Och vidare: I honom haven I på samma gång blivit uppväckta genom tron på Guds kraft. Här föreligga de två delarna. Den ena är tillintetgörandet av syndakroppen, den andra uppväckandet genom tron. Och icke äro dessa ord: dödandet, levandegörandet, tillintetgörandet av syndakroppen, uppväckandet att på platonskt vis fatta såsom gällande en blott skenbar förändring, utan dödandet betecknar verkligen sådana samvetskval, som de döende ha att utstå och som människonaturen icke kan uthärda, om den icke får kraft genom tron. Och syndakroppens tillintetgörande kallar han det, som vi bruka kalla ånger (contritio), emedan under dess kval och smärta den naturliga onda begärelsen (concupiscentia) utrensas. Och levandegörandet är att förstå icke såsom en platonisk inbillning, utan såsom den tröst, som verkligen uppehåller det liv, som i ångern viker bort. 47] Sålunda föreligga även här de två delarna: ångern (contritio) och tron (fides). Ty då samvetet kan få frid blott genom tron, följer därav, att tron allena levandegör i enlighet med ordet: Den rättfärdige skall leva av tro.7

48] Vidare säger han i Kolosserbrevet, att Kristus utplånat den handskrift, som genom lagen stod oss emot. Här föreligga också två delar, handskriften och utplånandet av densamma. Men handskriften är vårt samvete såsom anklagande och dömande oss. Vidare är lagen det ord, som överbevisar om och dömer synd. Det ordet: Jag har syndat mot Herren, såsom David säger, är sålunda handskriften. Men det oerdet uttala icke de ogudaktiga och säkra människorna på allvar. Ty de se icke och läsa icke den lagens dom, som är skriven i deras hjärtan. Men under verklig samvetsnöd och verkliga samvetskval erfar man denna lagens dom. Därför är handskriften just den ånger, som dömer oss. Att utplåna handskriften är lika med att avskaffa den lagens dom, varigenom det utslaget fälles att vi skola bliva fördömda, och att inrista den dom, varigenom vi få erfara, att vi äro befriade från förutnämnda fördömelse. Men tron är denna nya dom,som utplånar den förra och giver hjörtat frid och liv.

49] Men varför behövs det att anföra flera vittnesbörd, då sådana möta överallt i den heliga Skrift? Så i Psalm 117: Hårt tuktade mig Herren, men han överlämnade mig icke åt döden. Och i Psalm 118: Min själ tvinade bort av bedrövelse, upprätta mig med ditt ord. Här angives i det första skedet ångern, och i det andra beskrives klart det sätt, varpå vi i ångern få ny kraft, nämligen genom Guds ord, som tillbjuder oss nåden. 50] Detta uppehåller och levandegör hjärtana. Och i 1 Sam. 2: Herren dödar och gör levande, han för ned i dödsriket och upp därifrån. 51] Det ena ledet betecknar här ångern, det andra tron. Och i Jes. 28: Herren skall vredgas för att sedan utföra sitt eget verk. Hans främmande verk är till för att han skall utföra sitt eget verk. Han kallar det ett Guds främmande verk, då Gud förskräcker, medan Guds eget verk är att levandegöra och trösta. Men Herren förskräcker, säger han, för att det må bliva plats för trösten och levandegörelsen, ty de hjärtan, som äro säkra och icke känna Guds vrede, försmå trösten. 52] På detta sätt brukar Skriften förena dessa två, samvetets förskräckelser och trösten, för att lära oss, att de förnämsta leden i boten äro ångern och den tröstande och rättfärdiggörande tron. Och icke kunna vi se, på vad sätt botens väsen kan klarare och enklare läras.

53] Ty Guds två förnämsta verk i människan äro att dels förskräcka, dels rättfärdiggöra och levandegöra de förskräckta. Hela Skriftens innehåll är ock indelat efter dessa två verk. Den ena delen är lagen, som påvisar, överbevisar om och fördömer synd. Den andra delen är evangeliet, d.v.s. löftet om den i Kristus givna nåden. Detta löfte upprepas hela Skriften igenom. Först gavs det åt Adam, sedan åt patriarkerna, och sedan förklarades det av profeterna, och slutligen förkunnades och frambars det av Kristus bland judarna och spriddes av apostlarna i hela världen. 54] Ty genom tron på detta löfte hava alla heliga blivit rättfärdiggjorda, men icke på grund av sin egen ytligare eller djupare ånger.

55] Exempel ur livet visa likaledes på dessa botens två delar. Efter syndafallet förebråddes Adam och blev förskräckt. Detta var ångern. Därefter lovade Gud sin nåd och ställde den säd i utsikt, varigenom djävulens rike, döden och synden skulle tillintetgöras. Här tillbjuder han syndernas förlåtelse. Dessa äro de förnämsta delarna. Ty även om straff därefter tillkommer, få vi likväl icke syndernas förlåtelse på grund av detta straff. Om detta slags straff skola vi strax härefter tala.

56] På samma sätt förebråds David av Natan och säger förskräckt: Jag har syndat mot Herren. Detta är ångern. Sedan hör han avlösningen: Herren har tillgivit dig din synd; du skall icke dö. Detta ord ingiver David nytt mod, och genom tron uppehåller, rättfärdiggör och levandegör det honom. 57] Även här tillkommer straff, men syndernas förlåtelse meddelas icke på grund av detta straff. Icke alltid tillkomma särskilda straff, men dessa två, ångern och boten, måste alltid finnas i boten, såsom framgår av Luk. 7. Synderskan kommer gråtande till Kristus. Av dessa tårar känner man hennes ånger. Därefter hör hon avlösningen: Dina synder äro dig förlåtna, din tro har frälst dig, gå i frid. Detta är den andra delen av boten, tron, som ingiver henne nytt mod och tröstar henne. 58] Av allt detta torde det vara uppenbart för den rättsinnige läsaren, att vi för boten hava hävdat de delar, som i egentlig mening höra till omvändelsen eller pånyttfödelsen och syndaförlåtelsen. De goda frukterna följa på pånyttfödelsen och syndaförlåtelsen. Fördenskull hava vi hävdat dessa två delar, för att man så mycket tydligare må se den tro, som vi fordra i boten. Och man kan så mycket klarare inse, vad den tro innebär, som evangeliet förkunnar, därigenom att vi ställa den gent emot ångern och dödandet.

59] Men emedan motståndarna uttryckligen förkasta vårt hävdande av att människan undfår syndernas förlåtelse genom tron, vilja vi tillägga några bevis, varigenom man kan förstå, att syndaförlåtelsen icke kommer till stånd på grund av ångern blott därigenom att ångerns verk utföres (ex opere operato), utan genom den särskilda tro (fides specialis), varigenom var och en tror, att hans synder äro honom förlåtna. Ty denna artikel är den förnämsta, varom vi kämpa med våra motståndare, och insikten i denna artikel anse vi vara i högsta grad nödvändig för alla kristna. Men då vi förut på tal om rättfärdiggörelsen synas hava tillräckligt ordat om denna sak, skola vi här fatta oss kort. Ty dessa två läropunkter, läran om boten och läran om rättfärdiggörelsen, äro med varandra synnerligen nära besläktade.

60] Då motståndarna tala om tron och säga, att den föregår boten, förstå de med tron icke den rättfärdiggörande tron, utan den, som i allmänhet tror, att det finnes en Gud, att straff äro bestämda för de ogudaktiga o.s.v. Men utan denna tro fordra vi, att var och en tror, att hans synder äro honom förlåtna. Det är om denna särskilda tro, striden står. Och den sätta vi mot den mening, som ålägger oss förtrösta icke på löftet om Kristus utan på att ångerns, bekännelsens och tillfyllestgörelsens verk utföras. Denna tro följer på samvetskvalen, så att den besegrar dessa och giver samvetet frid. Denna tro tillskriver vi förmågan att rättfärdiggöra och pånyttföda, i det att den befriar oss från samvetets förskräckelser och i hjärtat bereder frid, glädje och ett nytt liv. Denna tro hävdar vi vara nödvändig för syndaförlåtelsen. Därför räknar vi den bland botens förnämsta delar. Och Kristi kyrka hyser icke någon annan mening, ehuru våra motståndare bestrida det.

61] Till en början vilja vi fråga våra motståndare, om avlösningen utgör en del av boten eller icke. Om de nu skilja den från bekännelsen, såsom de ju bruka göra hårfina distinktioner, kunna vi icke förstå, vartill bekännelsen utan avlösningen skulle tjäna. Men om de icke skilja mottagandet av avlösningen från bekännelsen, så måste de mena, att tron är en del av boten, emedan avlösningen icke kan mottagas utan tro. Att avlösningen mottages blott genom tron kan bevisas med stöd av Paulus, som lär i Rom. 4, att löftet kan mottagas blott genom tron. Men avlösningen är just ett löfte om syndernas förlåtelse. 62] Därför kräver den nödvändigtvis tro. Vi kunna icke förstå, huru den kan sägas mottaga avlösningen, som icke är övertygad om sanningen av densamma. Vad annat är detta, att icke vara övertygad om sanningen av avlösningen, än att anklaga Gud för lögn? Om hjärtat tvivlar, så menar det, att det, som lovar Gud, är ovisst och grundlöst. Så heter det i 1 Joh. 5: Den som icke tror Gud, han gör honom till en lögnare, emedan han icke tror på Guds vittnesbörd om sin Son.

63] För det andra mena vi, att motståndarna erkänna, att syndaförlåtelsen är antingen en del av boten eller dess mål eller – för att använda deras eget talesätt – dess slutliga gräns (terminus ad quem). Därför måste det, varigenom vi mottaga syndaförlåtelsen, med rätta räknas som en del av boten. Även om alla helvetets portar resa sig däremot, är det vissaste av allt, att vi kunna mottaga syndernas förlåtelse blott genom tron allena, som tror, att synderna förlåtas för Kristi skull i enlighet med ordet i Rom. 3: Honom som Gud ställt fram såsom ett försoningsmedel genom tro i hans blod. Likaså i Rom. 5: Genom vilken vi hava fått tillträde genom tron till nåden o.s.v. 64] Ty det förskräckta samvetet kan icke mot Guds vrede sätta några våra egna gärningar eller vår kärlek, utan först då kommer det till frid, när det omfattar medlaren Kristus och tror på de för hans skull giovna löftena. Ty vad syndaförlåtelsen är eller på vad sätt den kommer oss till del, förstå icke de, som inbilla sig, att hjärtat kan få frid utan tron på Kristus. 65] Petrus anför från Jesaja: Den som tror på honom, skall icke komma på skam. Men skrymtarna komma nödvändigtvis på skam, då de förlita sig på, att de mottaga syndernas förlåtelse på grund av sina egna gärningar, men icke för Kristi skull. Och Petrus säger i Apg. 10: Om honom bära alla profeterna det vittnesbördet, att var och en som tror på honom skall få syndernas förlåtelse genom hans namn. Icke kunde det uttryckas tydligare än då han säger: genom hans namn, och tillägger: var och en som tror på honom. Sålunda mottaga vi syndernas förlåtelse blott genom Kristi namn, d.v.s. för Kristi skull, icke på grund av några våra egna förtjänster eller gärningar. Och det sker verkligen så, när vi tro, att synderna förlåtas oss för Kristi skull.

66] Våra motståndare skria väl om att de utgöra kyrkan och följa kyrkans samfällda mening. Men Petrus åberopar sig i här föreliggande fråga just på kyrkans samfällda mening. Om honom – säger han – bära alla profeterna det vittnesbördet, att var och en som tror på honom skall få syndernas förlåtelse genom hans namn. Man måste anse, att profeternas fullständigt enhälliga mening är hela kyrkans enhälliga mening. Vi medgiva varken påven eller kyrkan makt att avgöra något i strid mot denna profeternas samfällda mening. 67] Men Leos bulla förkastar uppenbarligen denna artikel om syndernas förlåtelse, och även motståndarna avvisa den i sin vederläggningsskrift. Härav framgår, hurudan deras kyrka måste anses vara, vilka icke blott genom offentliga dekret förkasta den trossatsen, att vi genom tron, icke på grund av våra egna gärningar, utan för Kristi skull få syndernas förlåtelse, utan även låta med svärd och våld utrota den, ja, med allt slags grymhet förgöra de rättsinniga män, som hysa denna trosåskådning.

68] Men de mena sig på sin sida hava namnkunniga auktorer, såsom Scotus, Gabriel m.fl., ävensom uttalanden av fäderna, vilka i stympat skick anföres i de kyrkliga dekreten. Om man skulle räkna antalet vittnesbörd, skulle motståndarna förvisso ha övervikten. 69] Ty det finns en stor hop dåraktiga sentensutläggare, vilka liksom sammansvurit sig att försvara vad man uppdiktat om det förtjänstfulla i ångern (attritio) och gärningarna och det övriga, som vi förut framhållit. Men för att man icke må taga intryck av mängden, må man besinna, att stor vikt icke är att lägga vid dessa nyare skribenter, vilka icke själva författa sina skrifter, utan blott gjort sammanställningar från äldre och överflyttat där förekommande meningar från vissa böcker till andra. De hava icke lagt i dagen något omdöme, utan såsom senatorer, vilka icke hava någon egen mening, utan ansluta sig till andras, ha de stillatigande godtagit de föregåendes villfarelser, som de icke förstått. 70] Därför tveka vi icke att ställa nämnda Petri ord, som återger profeternas samfällda mening, mot huru många legioner sentensutläggare som helst. 71] Och till detta Petri ord kommer den helige Andes vittnesbörd. Ty det heter i texten: Medan Petrus talade dessa ord, föll den helige Ande på alla dem, som hörde hans tal. 72] Därav må alla rättsinniga samveten veta, att Gud bjudit dem tro, att vi få förlåtelse av nåd för Kristi skull, icke på grund av våra egna gärningar. Och med detta Guds bud må de hålla sig uppe i kampen mot förtvivlan och ångesten för synd och död. 73] Och de må veta, att denna lära omfattats från världens begynnelse av de heliga i kyrkan. Ty Petrus återger tydligt och klart profeternas samfällda mening, och apostlarnas skrifter betyga, att de omfatta samma lära. Icke heller saknas här vittnesbörd från fäderna. Ty Bernhard säger detsamma med klara ord: Först av allt är det nödvändigt att tro, att du endast genom Guds nåd kan hava dina synders förlåtelse, men lägg därtill, att du tror även detta, att synderna förlåtas dig genom honom. Detta är det vittnesbörd, som den helige Ande avlägger i ditt hjärta, då han säger: Dina synder äro dig förlåtna. Aposteln håller nämligen före, att människan rättfärdiggöres av nåd genom tron. 74] Dessa Bernhards ord belysa på ett utomordentligt sätt vår fråga, ty han icke blott kräver den tro i allmänhet, att synder förlåtas genom Guds barmhärtighet, utan han fordrar därtill den speciella tro, varigenom vi tro, att synderna förlåtas just oss, och lär, på vad sätt vi kunna bli vissa om syndernas förlåtelse, nämligen då våra hjärtan genom tron få nytt mod samt frid genom den helige Ande. Vilka vittnesbörd kunna våra motståndare mera begära? Våga de månne alltfort förneka, att vi genom tron få syndernas förlåtelse eller att tron är en del av boten?

75] För det tredje säga motståndarna, att synden förlåtes, emedan den, som på ett ytligare eller djupare sätt känner ånger (attritus seu contritus), frambringar en akt av kärlek till Gud, genom vilken han gör sig förtjänt av att mottaga syndaförlåtelsen. Detta är intet annat än att lära lagen samt utplåna evangeliet och åsidosätta löftet om Kristus. De kräva nämligen blott lagen och gärningarna, emedan lagen fordrar kärleken. Dessutom lära de, att vi skola förtrösta på att få syndernas förlåtelse för ångerns och kärlekens skull. Vad är detta annat än att förtrösta på egna gärningar, men icke på Guds ord och löfte om Kristus? Men om lagen är tillräcklig för uppnåendet av syndernas förlåtelse, vartill behöva vi då evangeliet, och vartill behöva vi Kristus, om vi på grund av våra egna gärningar få syndernas förlåtelse? 76] Vi å vår sida visa samvetena bort från lagen hän till evangeliet och bort från förtröstan på egna gärningar till förtröstan på löftet och på Kristus, emedan evangeliet för oss framställer Kristus och utlovar syndernas förlåtelse av nåd för Kristi skull. Genom detta löfte bjudas vi att förtrösta på att vi för Kristi skull, men icke på grund av vår egen kärlek, äro försonade med Fadern. Ty vi hava icke någon annan medlare eller försonare än Kristus. Icke heller kunna vi fullgöra lagen, förren vi genom Kristus blivit försonade med Gud. Om vi skulle kunna fullgöra något av lagen, så böra vi likväl icke mena, att vi för dessa gärningars skull, utan blott för Kristi, vår medlares och försonares, skull få syndernas förlåtelse.

77] Ja, det är en smädelse mot Kristus och ett upphävande av evangeliet att mena, att vi skulle undfå syndernas förlåtelse på grund av lagens gärningar eller på annat sätt än genom tron på Kristus. Grunden härtill ha vi förut behandlat i samband med frågan om rättfärdiggörelsen, i det vi angivit, varför vi bekänna, att människan rättfärdiggöres genom tron och icke genom kärleken. 78] Då motståndarna lära, att människan genom sin ånger och kärlek får syndernas förlåtelse och att hon kan förtrösta på denna ånger och kärlek, är det rätt och slätt en lagens lära, och därtill en lag, som de icke förstått, såsom judarna sågo på Mose beslöjade ansikte. Även om vi inbilla oss, att vi hava kärlek och goda gärningar, så kunna varken kärleken eller gärningarna utgöra försoning för synd. Ej heller kunna de ställas mot Guds vrede och dom i enlighet med det ordet: Gå icke till rätta med din tjänare, ty inför dig är ingen levande rättfärdig. Och icke får heller Kristi ära överflyttas på våra gärningar.

79] Av dessa skäl hävdar Paulus, att vi icke rättfärdiggöras på grund av lagen, och mot lagen ställer han löftet om syndernas förlåtelse, vilket gives oss för Kristi skull, samt lär, att vi mottaga syndaförlåtelsen av nåd för Kristi skull genom tron. Paulus visar oss bort från lagen hän till detta löfte. På detta löfte bjuder han oss att se, men det skulle förvisso vara fåfängt, om vi rättfärdiggjordes genom lagen och icke genom löftet eller om vi på grund av vår egen rättfärdighet undfinge syndaförlåtelsen. 80] Men nu står det fast, att löftet är oss givet dörför och Kristus utgivits för oss därför att vi icke kunna fullgöra lagen. Fördenskull måste vi först bliva försonade genom löftet, innan vi kunna fullgöra lagen. Men löftet mottaga vi blott genom tron. Därför är det nödvändigt, att de ångerfulla med tron omfatta löftet om syndernas förlåtelse, som givits oss för Kristi skull, och äro övertygade om att de för Kristi skull hava en blidkad Fader. 81] Detta är innebörden i Pauli ord i Rom. 4, där det heter: Därför måste det bero på tro, för att löftet i enlighet med nåden skulle stå fast. Och i Gal. 3: Därför har Skriften inneslutit alltsammans under synd, för att löftet skulle av tro på Jesus Kristus komma dem till del, som tro. D.v.s. alla äro under synden och kunna icke befrias på annat sätt än att de med tron omfatta löftet om syndernas förlåtelse. 82] Därför måste vi först genom tron mottaga syndernas förlåtelse, innan vi kunna fullgöra lagen, ehuru, som ovan sagts, kärleken följer på tron, emedan de pånyttfödda mottaga den helige Ande och så börja fullgöra, vad lagen bjuder.

83] Vi skulle anföra än flera vittnesbörd, om icke varje rättsinnig läsare själv lätt kunde finna sådana överallt i Skriften. Och vi vilja i någon mån begränsa oss, för att denna sak lättare må kunna uppfattas. 84] Det råder icke heller något tvivel om att det är Paulus' mening, som vi försvara, nämligen att vi för Kristi skull mottaga syndernas förlåtelse och att vi böra genom tron ställa medlaren Kristus och icke våra egna gärningar mot Guds vrede. Och icke må de fromma oroas, även om våra motståndare vanställa Paulus' mening. Ingenting kan uttryckas så enkelt, att det icke genom förvrängning kan vanställas. Vi veta, att det är Paulus' sanna och riktiga mening, som vi uttalat, och vi veta, att denna vår mening skänker gudfruktiga samveten den säkra tröst, utan vilken ingen kan bestå i Guds dom.

85] Fördenskull avvisa vi dessa våra motståndares fariseiska meningar, att vi icke genom tron få syndernas förlåtelse, utan att vi böra förtjäna oss den genom vår kärlek och våra gärningar och att vi böra ställa denna vår kärlek och dessa våra gärningar mot Guds vrede. Detta är en lagens, men icke en evangeliets lära, att människan kan rättfärdiggöras genom lagen,innan hon genom Kristus blivit försonad med Gud, medan Kristus säger: Mig förutan kunnen I intet göra, ävensom: Jag är det sanna vinträdet, I ären grenarna. 86] Men motståndarna föregiva, att vi äro grenar icke i Kristus, utan i Moses. Ty de vilja rättfärdiggöras genom lagen och frambära kärlek och goda gärningar, innan de genom Kristus blivit försonade med Gud och blivit grenar i Kristus. Paulus däremot hävdar, att vi icke kunna fullgöra lagen utan Kristus. Därför måste vi först mottaga löftet, så att vi genom tron för Kristi skull försonas med Gud, innan vi kunna fullgöra lagen. 87] Detta mena vi vara tillräckligt tydligt framställt för de fromma. Och härav förstå de, varför vi förut bekänt, att människan rättfärdiggöres genom tron, men icke genom kärleken, enär vi icke böra ställa vår kärlek eller våra gärningar, utan medlaren Kristus mot Guds vrede och icke heller sätta vår tillit till vår egen kärlek och våra gärningar. Och vi böra först omfatta löftet om syndernas förlåtelse, innan vi kunna fullgöra lagen.5

88] Slutligen – när skall samvetet få frid, om vi mena oss mottaga syndernas förlåtelse på grund därav, att vi hava kärlek eller fullgöra lagen? Ty lagen skall alltid anklaga oss, emedan vi aldrig göra Guds lag tillfyllest. Så säger Paulus: Lagen kommer vrede åstad. Chrysostomus frågar på tal om boten, vad som gör oss förvissade om att våra synder förlåtas oss. Motståndarna framställa samma fråga angående denna sak i sina utlåtanden. Härpå kan intet svar givas och icke heller kunna samvetena få frid, om de icke veta, att det är Guds befallning och evangeliet självt, att de skola vara fast och visst övertygade om att synderna förlåtas dem av nåd för Kristi skull och icke tvivla på att de få förlåtelse. Om någon tvivlar, så beskyller han Gud för att med sitt löfte tala osanning, såsom Johannes säger. Vi lära, att evangeliet innehåller fordran på denna trons visshet. Men motståndarna lämna samvetena i ovisshet och tvivel. 89] Och samvetena kunna icke göra något av tro, då de ständigt tvivla om huruvida de hava förlåtelse. Huru kunna de i ett sådant tvivel åkalla Gud, huru kunna de vara övertygade om att han bönhör? På detta sätt blir hela deras liv ett liv utan Gud och utan sann gudsdyrkan. Det är härom Paulus säger: Allt som icke sker av tro, det är synd. Och då de ständigt vandra i ett sådant tvivel, ha de ingen erfarenhet av vad tro är. Så kommer det sig, att de till sist störta i förtvivlan. Sådan är motståndarnas lära: en lagens lära, ett upphävande av evangeliet, en förtvivlans lära. 90] Nu överlämna vi gärna åt alla rättsinniga människor att säga sin mening om denna vår lära om boten, ty den innehåller icke något dunkelt, och må de säga ifrån, huruvida vi eller motståndarna lärt det, som är riktigast och för samvetena mest frälsningsbringande. Vi finna sannerligen intet nöje i dessa meningsskiljaktigheter inom kyrkan, varför vår högsta önskan skulle vara att tiga, om vi icke hade så starka och nödvändiga skäl att framhålla vår från motståndarnas avvikande mening. Då dessa nu förkasta den uppenbara sanningen, vore det icke rätt av oss att svika denna sak, som ju icke är vår, utan Kristi och kyrkans sak.

91] Vi hava framhållit, av vad skäl vi framställt ångern och tron såsom botens två huvuddelar. Detta hava vi så mycket mera funnit oss föranledda att göra, som många uttalanden om boten äro i svang, vilka i stympat skick anföras från kyrkofäderna och som våra motståndare hava förvrängt för att ställa tron i skuggan. T.ex. detta: Boten består i att sörja över begångna onda gärninmgar och icke ånyo begå det, som man sörja över. Och: Boten är en sörjandes hämnd, då han hos sig själv bestraffar det, som han sörjer över att hava begått. I dessa uttalanden omnämnes icke alls tron. Och icke ens, när de i skolorna förklaras, har man att tillägga något om tron. 92] För att man så mycket mera må aktge på läran om tron, hava vi räknat tron såsom en av botens huvuddelar. Ty det är uppenbart, att dessa uttalanden, som kräva ånger och goda gärningar, men icke omnämna den rättfärdiggörande tron, äro till stor fara. 93] Och med rätta kan man kräva något förstånd hos dem, vilka hopflickat dessa lapptäcken av lösryckta satser och föreskrifter. Ty då fäderna annorstädes tala om den andra delen av boten och icke blott om den första, utan om båda, d.v.s. ångern och tron, så hade det varit till gagn att taga fram och förbinda dessa uttalanden.

94] Så talar Tertullianus på ett utomordentligt sätt om tron, i det att han prisar den ed, som står hos profeten: Så sant jag lever, säger Herren, har jag ingen lust till syndares död, utan fastmer därtill att han omvänder sig och får leva. Då nu Gud med ed bedyrar, att han icke har lust till syndarens död, visar han därmed, att han kräver tro, för att vi må tro honom, som med ed bedyrar detta, och för att vi må vara fast och visst övertygade om att han förlåter oss. Guds löften böra ju i och för sig hava stor giltighet hos oss. Men detta särskilda löfte har han med ed betygat. Om någon därför icke är övertygad om att han får förlåtelse, så förnekar han, att Guds ed är sann, och en grövre smädelse mot Gud kan man icke tänka. Därför säger Tertullianus: Gud inbjuder och lockar oss till frälsningen och bedyrar det med ed. "Så sant jag lever", säger han och åstundar, att vi skola tro honom. O, huru saliga äro icke de, för vilkas skull Gud avlägger denna ed, men osaliga vi, om vi icke tro Herren, som svurit denna ed. 95] Men här bör man veta, att denna tro innebär medvetande om att Gud förlåter oss av nåd för Kristi och sitt löftes skull, men icke på grund av våra gärningar, vår ånger, vår bekännelse eller våra tillfyllestgörelser. Ty om tron förlitar sig på dessa gärningar, blir den snart oviss, emedan det förskräckta samvetet ser, att nämnda gärningar äro utan värde. 96] Därför säger Ambrosius klart och tydligt på tal om boten: Därför tillkommer det oss att tro både att vi skola göra bot och att vi få förlåtelse, dock så att vi förvänta förlåtelsen liksom av tron, men denna förlåtelse uppnår tron liksom på grund av en skriftlig försäkran. Likaledes: Det är tron, som övertäcker våra synder. 97] Sålunda finnas hos fäderna uttalanden icke blott om ångern och gärningarna, utan även om tron. Men då motståndarna varken förstå botens väsen eller fädernas framställning, taga de ut uttalanden blott om en sida av boten, nämligen gärningarna, men uttalanden på andra ställen om tron förbigå de, då de icke förstå dem.

Om bekännelsen och tillfyllestgörelsen i boten

1] Rättsinniga män kunna lätt inse, att det är av största vikt, att den sanna läran bevaras angående ovan angivna delar av boten, nämligen ångern och tron. Därför ha vi sysselsatt oss mera med att förklara dessa läropunkter, men om bekännelsen och tillfyllestgörelserna i boten hava vi icke så mycket ordat. 2] Ty även vi bibehålla bekännelsen särskilt för avlösningens skull, som är ett Guds ord, vilket nyckelmakten med gudomlig myndighet förkunnar för var och en enskild. 3] Därför skulle det vara orätt att från kyrkan avlägsna den enskilda avlösningen. 4] Och om några toge sig före att avskaffa den enskilda avlösningen, visa de sig icke förstå, vad syndernas förlåtelse eller nyckelmakten är. 5] Men beträffande uppräknandet av synderna i bekännelsen hava vi förut sagt, att vi icke anse detta vara nödvändigt enligt gudomlig befallning. 6] Ty vad somliga häremot invända, nämligen att domaren först måste äga kännedom om den föreliggande saken, innan han avkunnar domen, har intet att skaffa med vår fråga, ty avlösningen är en Guds välgärning eller nåd, men icke dom eller lag. 7] Därför hava Guds ords tjänare uppdraget att förlåta synder, men icke att uppdaga dolda försyndelser. 8] Och förvisso avlösa de även från sådana synder, som vi icke minnas, och därför kräver avlösningen, vari evangeliets egen röst ljuder och som meddelar syndaförlåtelse och tröstar samvetena, icke någon rannsakan.

9] Det är löjeväckande att här framföra Salomos ord: Giv noggrant akt på din boskaps utseende. Ty Salomo säger här ingenting om bekännelsen, utan giver husfäderna ett ekonomiskt råd att använda sitt eget och ej taga befattning med det, som tillhör en annan, samt bjuder dem att noggrant sköta sina tillhörigheter, likväl icke så att sinnet av iver att öka sina ägodelar vänder sig bort från gudsfruktan eller tron eller omsorgen om Guds ord. Men våra motståndare omforma genom besynnerliga förändringar Skriftens ord till vilka meningar som helst. Uttrycket "att giva akt" betecknar för dem här att lyssna på bekännelserna i boten och uttrycket "utseende" betecknar icke ett yttre förhållningssätt, utan det förborgade i samvetet. Boskapshjorden betecknar människorna. Det är i sanning en skön tolkning och värdig dessa föraktare av redbar forskning. Men om någon skulle vilja på liknelsemässigt vis låta föreskriften gälla icke en husfader, utan en församlingsherde, så borde förvisso uttrycket "utseende" tolkas såsom gällande ett yttre förhållningssätt. Denna analogi skulle vara mera passande.

10] Men låt oss lämna detta. I psalmerna talas stundom om bekännelsen, t.ex.: Jag sade: jag vill bekänna för Herren min överträdelse; då förlät han mig min synds missgärning. En sådan syndabekännelse, som sker för Gud, är just lika med ånger. Ty då den sker inför Gud, sker den nödvändigtvis med hjärtat och icke blott med munnen, såsom skådespelarna göra på scenen. Därför är en sådan bekännelse lika med den ånger, i vilken vi förnimma Guds vrede och bekänna, att denna Guds vrede är rättvis och att han icke kan blidkas genom våra gärningar, och likväl bedja vi om Guds barmhärtighet på grund av vad han lovat. 11] Sådan är denna bekännelse: Mot dig allena har jag syndat, på det att du må befinnas vara rättfärdig och hava rätt, när du dömer. D.v.s. jag bekänner mig vara syndare och förtjäna Guds eviga vrede, och icke kan jag ställa min rättfärdighet och mina förtjänster mot din vrede. Därför bekänner jag, att du är rättfärdig, då du dömer och straffar oss. Jag bekänner att du får rätt, då skrymtarna om dig mena, att du är orättvis, då du straffar eller dömer dem, såsom de väl förtjänat. Ja, våra förtjänster kunna icke ställas mot din dom, utan vi kunna bliva rättfärdiggjorda endast under förutsättning att du rättfärdiggör oss och genom din barmhärtighet räknar oss såsom rättfärdiga. 12] Kanske skall någon här anföra Jakob: Bekännen edra överträdelser för varandra. Men här talar han icke om den bekännelse, som bör göras inför prästerna, utan i allmänhet om huru bröder skola sinsemellan försonas. Ty han bjuder ju, att bekännelsen skall vara ömsesidig.

13] Vidare måste våra motståndare förkasta många i hög grad erkända lärare, om de mena, att uppräknandet av synderna i bekännelsen är nödvändig på grund av Guds befallning. Ty visserligen gilla vi bekännelsen i boten och anse, att en viss rannsakan är till gagn, för att människorna må bli bättre undervisade, men detta bör handhavas så, att icke några snaror utläggas för samvetena, vilka aldrig kunna komma till frid, om de mena sig icke kunna få sina synders förlåtelse utan att hava fullgjort detta ängsligt noggranna uppräknande. 14] Det är alltigenom oriktigt, vad motståndarna påstå i sin vederläggningsskrift, nämligen att fullständig bekännelse är nödvändig för saligheten. Ty en sådan är omöjlig. Och vilka snaror utlägga de icke här för samvetena, då de kräva en fullständig bekännelse! Ty när kan samvetet vara förvissat om att dess bekännelse är fullständig? 15] Hos kyrkans skriftställare talas väl om bekännelsen, men de ha intet att säga om detta uppräknande av hemliga synder, utan om ordningen för en offentlig bot. Då nämligen de, som avfallit och voro illa beryktade, icke återupptogos i församlingsgemenskapen utan vissa gottgörelser, brukade dessa göra sin syndabekännelse inför prästerna, för att gottgörelse skulle åläggas dem efter måttet av deras synder. Men hela denna sak har ingenting gemensamt med det uppräknande av synder, varom vi här orda. Ty den förut nämnda bekännelsen skedde icke på grund därav, att utan densamma syndaförlåtelse inför Gud icke kunde meddelas, utan därför att gottgörelserna icke kunde bestämmas utan att man först kände syndens art. Ty för olika brott förelågo olika bestämmelser.

16] Och såsom en rest från den förutnämnda ordningen för den offentliga boten föreligger uttrycket tillfyllestgörelse (satisfactio). Ty de heliga fäderna ville icke i församlingsgemenskapen återupptaga dem, som avfallit eller voro illa beryktade, utan att dessa så långt som möjligt givit till känna och ådagalagt sin bot. Och härtill synas många skäl hava förelegat. Att straffa avfällingar tjänade nämligen till varning, såsom en förklaring till de kyrkliga stadgandena upplyser, och det vore opassande att utan vidare framsläppa illa beryktade människor till nattvarden. Dessa seder äro nu för lång tid sedan föråldrade. Och det är icke nödvändigt att återinföra dem, ty de äro icke nödvändiga för att få syndernas förlåtelse inför Gud. 17] Fäderna menade icke heller, att människorna förtjänade syndernas förlåtelse genom att iakttaga sådana seder. Visserligen pläga sådana ting, som falla i ögonen, förleda de oerfarna, så att de mena sig genom sådana gärningar förtjäna syndernas förlåtelse. Men om någon hyser en sådan mening, tänker han på judars och hedningars sätt. Ty även hedningarna hava vissa försoningsmedel, genom vilka de föregiva sig blidka Gud. 18] Men sedan denna sed kommit ur bruk, kvarstår uttrycket tillfyllestgörelse (satisfactio) och det spåret av nämnda sed, att vid bikten vissa gottgörelser föreskrivas, vilka angivas vara gärningar, som man ej är pliktig till. Vi kalla dem i kyrkolagen föreskrivna tillfyllestgörelser. 19] Vi mena om dem detsamma som uppräknandet av synderna, nämligen att dessa tillfyllestgörelser icke äro enligt Guds befallning nödvändiga för syndaförlåtelsen. Så vore ju icke heller de förutnämnda i ögonen fallande handlingarna med gottgörande syfte enligt gudomlig befallning nödvändiga för syndaförlåtelsen. Ty man måste fasthålla den läran om tron, att vi genom tron få syndernas förlåtelse för Kristi skull, men icke på grund av våra egna föregående eller efterföljande gärningar. Särskilt av det skälet ha vi här till behandling upptagit tillfyllestgörelserna, för att man icke må företaga sig att med dem ställa trons rättfärdighet i skuggan eller mena sig på grund av dessa gärningar få syndernas förlåtelse. 20] Denna villfarelse understödes av många uttalanden, som man med eftertryck framhåller i skolorna, såsom när man vid angivandet av vad tillfyllestgörelsen är påstår, att den sker för att blidka den kränkte Guden.

21] Men motståndarna erkänna likväl, att tillfyllestgörelserna icke är till något gagn i och för utplånandet av skulden. Men de föregiva, att de äro nyttiga till att friköpa från straffen, både skärseldens straff och andra. De lära nämligen, att Gud i syndaförlåtelsen utplånar skulden, och att han, då det anstår Guds rättfärdighet att straffa synden, förvandlar de eviga straffen till timliga. De lära vidare, att en del av dessa timliga straff efterskänkas genom nyckelmakten, men att man måste friköpa sig från den återstående delen genom tillfyllestgörelser. Det är omöjligt att förstå, vilken del av straffen som efterskänkes genom nyckelmakten, såvida de icke vilja säga, att en del av skärseldens straff efterskänkes, varav då skulle följa, att tillfyllestgörelserna helt enkelt äro straff, genom vilka man befrias från skärselden. Dessa tillfyllestgörelser påstå de gälla, även om de fullgöres av sådana, som fallit i dödssynd, liksom om Guds misshag kunde blidkas av sådana, som leva i dödssynd. 22] Men allt detta är nyligen uppdiktade människopåfund utan stöd i Skriften eller de gamla kyrkofädernas skrifter. Icke ens Lombardus talar på detta sätt om tillfyllestgörelserna. 23] De skolastiska teologerna ha sett, att tillfyllestgörelser användas i kyrkan, men de ha icke aktgivit på, att dessa yttre botövningar inrättats dels för exemplets skull, dels för att pröva dem, som begärde att bli återupptagna i kyrkan. De hava med ett ord icke insett, att gottgörelserna hade innebörd av utvärtes tukt och ordning. Därför föregåvo de i vantro, att dessa icke tjänade till att bevara tukten inom kyrkan, utan till att blidka Gud. Och såsom de eljest ofta på olämpligt vis blandade samman andligt och världsligt, så skedde detta även med avseende på tillfyllestgörelserna. 24] Och likväl betyga förklaringarna till kyrkolagen gång efter annan, att dessa botövningar inrättats för kyrkotuktens skull.

25] Låtom oss emellertid nu aktge på, huru motståndarna söka bevisa dessa sina påfund i vederläggningsskriften, som de dristat sig påtruga Hans Maj:t Kejsaren. De anföra många ord ur Skriften för att slå blå dunster i ögonen på de okunniga, som om denna sak skulle hava något stöd i Skriften, medan den i själva verket varit okänd ända till Lombardus' tid. De åberopa dessa ord: Bären sådan frukt, som tillhör bättringen. Vidare: Ställen edra lemmar i rättfärdighetens tjänst. Likaså: Kristus predikar bättring: Gören bättring. Likaledes: Kristus befaller sina apostlar att predika bättring, och Petrus predikar i Apg. 2 bättring. Därefter anföra de vissa uttalanden av fäderna och ur kyrkolagen och draga följande slutsats: Tillfyllestgörelserna få icke i strid mot evangeliets uttryckliga ord samt kyrkomötenas och fädernas föreskrifter avskaffas i kyrkan, utan de, som fått avlösning av prästen, böra fullgöra den dem ålagda bättringen, efterföljande detta Paulus' ord: Han har utgivit sig själv för oss till att förlossa oss från all orättfärdighet och till att rena åt sig ett välbehagligt folk, som beflitar sig om att göra vad gott är.

26] Gud straffe dessa ogudaktiga sofister, som så skändligt förvränga Guds ord efter sina tomma inbillningar. Vilken rättsinnig människa kan låta bli att uppröras över något så ovärdigt! Kristus säger: Gören bättring, och apostlarna predika bättring: Alltså skola de eviga straffen ersättas av skärseldens straff, alltså skall nyckelmakten ha befogenhet att efterskänka en del av skärseldens straff, alltså skola tillfyllestgörelserna friköpa från skärseldens straff. Vem har lärt dessa åsnor en sådan slutledningskonst? Men detta är varken slutledningskonst eller spetsfundighet, utan bedrägeri. Så åberopa de detta ord: Gören bättring, för att när de okunniga höra ett sådant ord anföras mot oss, de skola mena, att vi vilja upphäva hela boten. Med sådana konstgrepp söka de bringa sinnena ur fattning och upptända hat, så att de okunniga må ropa mot oss, att dessa fördärvliga kättare, som vilja avskaffa boten, må helt undanröjas.

27] Dock är vårt hopp, att sådant tal skall hava föga framgång hos rättsinniga människor. Gud skall icke länge fördraga så stor fräckhet och ondska. Och påven i Rom är på intet sätt mån om sin värdighet, då han använder sådana försvarare och överlämnar denna synnerligen viktiga fråga åt dessa sofisters avgörande. Ty då vi i vår bekännelse givit en sammanfattning av nästan hela den kristna läran, hade man såsom domare i så många viktiga frågor bort använda sådana, vilkas lärdom och tro vore mera beprövad än dessa sofisters, vilka avfattat vederläggningsskriften. 28] Du, Campegius, hade i din klokhet bort ombesörja, att dessa i så viktiga frågor icke skrivit något, som i närvarande tid eller framtiden vore ägnat att minska den romerska stolens anseende. Om den romerska stolen anser det rätt och billigt, att alla folk erkänna den såsom läromästare i trosfrågor, så bör den lägga sig vinn om att lärda och oförvitliga män behandla dessa frågor. Ty vad skall världen tänka, om en gång denna våra motståndares skrift framdrages i ljuset? Vad skall eftervärlden en gång mena om dessa deras av förtal späckade satser? 29] Du inser förvisso, Campegius, att detta är den yttersta tiden, då – enligt vad Kristus förutsagt – många faror skola hota tron. Därför tillkommer det eder, som skola sitta liksom i ett vakttorn och styra och handhava det som hör tron till, att under innevarande tid iakttaga särskild vishet och försiktighet. Många äro de tecken, som, om I icke sen eder för, hota den romerska stolen med en omvälvning. 30] Och du misstager dig, om du menar, att I kunnen kvarhålla församlingarna med våld och vapen. Människorna kräva att bli undervisade i trons frågor. Huru många tror du det finns icke blott i Tyskland, utan även i England, Spanien, Frankrike och Italien, ja, i själva staden Rom, som, när de se att lärostrider uppstått om de viktigaste trosfrågorna, börja gripas av tvivel samt stillatigande harmas över att I icke viljen i vederbörlig ordning undersöka och döma i så viktiga ting och att I icke viljen utreda tvistiga samvetsfrågor, utan blott låten med vapen undertrycka och undanröja oss. 31] Det finns många rättsinniga människor, för vilka detta tvivel är bittrare än döden. Du överväger icke tillräckligt, vilken viktig sak tron är, om du menar, att rättsinniga människor bliva blott föga bekymrade, när de börja gripas av ovisshet om någon läropunkt. och detta tvivel kan icke annat än framkalla det största och bittraste hat mot dem, som, ehuru de borde hjälpa samvetena till rätta, motsätta sig att saken blir utredd. 32] Icke tala vi här om att I borden frukta Guds dom. Ty därom anse sig påvarna icke behöva bekymra sig, då de själva inneha nycklarna, d.v.s. anse sig kunna för sig öppna himmelens port, när de vilja. Men om människornas meningar och om alla folks tysta åstundan tala vi, då de just nu kräva, att dessa frågor må på sådant sätt undersökas och avgöras, att rättsinniga människor få hjälp och befrias från tvivel. Ty du kan i din klokhet lätt inse, vad som kommer att ske, om detta hat en gång bryter fram och vänder sig mot eder. Men om I hjälpten de av tvivel plågade samvetena till rätta, så skullen I kunna genom en sådan välbetänkt handling göra alla folk eder förbundna, och detta anse alla förståndiga människor vara det viktigaste och främsta. 33] Detta hava vi icke sagt, därför att vi hysa tvivel om vår egen bekännelse. Ty vi veta, att den är sann, riktig och alla gudfruktiga samveten till gagn. Men det är troligt, att det här och var finnes sådana, som råkat i tvivel om viktiga ting, men icke få tillfälle att höra skickliga lärare, som kunna giva deras samveten läkedom.

34] Men låtom oss återvända till vårt ämne. De av motståndarna anförda skriftställena tala icke alls om de i kyrkolagen föreskrivna gottgörelserna och om de skolastiska teologernas meningar, då det står fast, att dessa nyligen framkommit. Därför är det en ren förfalskning, då de förvränga Skriften efter dessa sina egna meningar. Vi hävda, att goda frukter eller goda gärningar under hela vårt liv böra följa på boten, d.v.s. på omvändelsen eller pånyttfödelsen. Och icke kan en sann omvändelse eller en sann ånger föreligga, där icke köttets dödande och goda frukter följa. Verklig själanöd och verkliga samvetskval tillåta icke kroppen att hängiva sig åt onda lustar, och den sanna tron är icke otacksam mot Gud och föraktar icke Guds bud. Slutligen föreligger icke någon inre andlig bot, om den icke även i det yttre åstadkommer köttets späkande. 35] Och detta anse vi vara Johannes' mening, då han säger: Bären sådan frukt, som tillhör bättringen, ävensom Paulus' mening, då han någonstädes säger: Ställen edra lemmar i rättfärdighetens tjänst, och på ett annat ställe: Frambären edra kroppar till ett levande, heligt offer o.s.v. Och då Kristus säger: Gören bättring, så talar han om hela boten, hela det nya livet och dess frukter, men han talar icke om dessa skrymtaktiga gottgörelser, vilka – enligt vad de skolastiska teologerna föregiva – t.o.m. gälla som ersättning för skärseldens straff eller andra straff, även om de presteras av sådana, som leva i dödssynd.

36] Vi kunna samla våra bevis för att dessa skriftställen på intet sätt ha avseende på de av de skolastiska teologerna åsyftade gottgörelserna. Först föregiva dessa teologer, att gottgörelserna äro gärningar, som vi icke äro pliktiga till. Men Skriften kräver i dessa ord gärningar, som äro pliktiga att göra. Ty detta Kristi ord: Gören bättring, är ett budord. 37] Vidare påstå motståndarna i sin skrift, att om den biktande vägrar att prestera de föreskrivna gottgörelserna, han därmed icke syndar, men skall utstå motsvarande straff i skärselden. Men de nyss anförda bibelorden äro ovedersägligen bud, som gälla detta livet: Gören bättring, bären sådan frukt, som tillhör bättringen, ställen edra lemmar i rättfärdighetens tjänst. Därför får man icke misstolka dem till att åsyfta gottgörelser, som man kan vägra att fullgöra. Ty det är icke tillåtet att vägra fullgöra Guds bud. 38] För det tredje mena de, att dessa gottgörelser kunna efterskänkas genom avlat, såsom det framhålles i kapitlet De poenitentiis et remissionibus. Men genom avlaten befrias vi icke från att lyda dessa bud; Gören bättring, bären sådan frukt, som tillhör bättringen. Därför är det uppenbarligen orätt att förvränga dessa Skriftens ord till att gälla de i kyrkolagen föreskrivna gottgörelserna. Aktgiven vidare på vad som skulle följa härav. 39] Om skärseldens straff innebär att göra tillfyllest eller lida tillfyllest och gottgörelserna utgöra ett friköpande från skärseldens straff, månne de angivna bibelställena även föreskriva, att själarna skola straffas i skärselden? Då detta nödvändigtvis skulle följa av motståndarnas meningar, borde dessa bibelord tolkas på följande sätt: Bären sådan frukt, som tillhör bättringen, gören bättring – det betyder: Liden skärseldens straff efter detta livet. 40] Men det är motbjudande att ytterligare vederlägga dessa motståndarnas narraktigheter. Ty det står fast, att Skriften talar om gärningar, som vi äro pliktiga till, och om hela det nya livet, men icke om fullgörandet av dessa överloppsgärningar, varom motståndarna tala. Men med dessa påfund försvara de sina klosterordnar, sitt säljande av mässor och andra övningar i det oändliga, i det de mena, att dessa äro gärningar, som gottgöra – om icke för skulden – så dock för straffen.

41] Då sålunda de anförda bibelställena icke förutsäga, att de eviga straffen kunna kompenseras med överloppsgärningar, är motståndarnas påstående, att dessa straff kunna ersättas med i kyrkolagen föreskrivna gottgörelser, alldeles grundlöst. Men nyckelmakten har icke någon befogenhet att förändra några straff eller efterskänka en del av straffen. Ty var framhålles detta i Skriften? Kristus talar om syndaförlåtelsen, då han säger: Allt vad I lösen o.s.v. Där det är förlåtet, där är den eviga döden borttagen och det eviga livet givet. Och med orden: Allt vad I binden etc. talar han icke om påläggande av straff, utan därom att de, som icke omvända sig, skola behållas i sina synder. 42] Men uttalandet av Lombarden om efterskänkande av en del av straffen har upptagits av kyrkolagen såsom gällande dess straff; en del av dessa kunde – så menade man – kyrkans präster efterskänka. Ehuru vi sålunda anse, att boten bör för Guds äras skull och i enlighet med Guds bud frambringa goda frukter – och sådana goda frukter som en rätt fasta, uppriktiga böner och rätta allmosor m.m. äro av Gud befallda – så finna vi likväl ingenstädes i den heliga Skrift, att de eviga straffen skulle efterskänkas blott på grund av skärseldens straff eller i kyrkolagen föreskrivna gottgörelser, d.v.s. på grund av vissa överloppsgärningar, eller att nyckelmakten skulle äga befogenhet att förändra straffen eller efterskänka en del av dem. Detta hade motståndarna bort bevisa.

43] För övrigt är Kristi död en tillfyllestgörelse icke blott för skulden utan även för den eviga döden i enlighet med detta ord: Jag skall vara din död, o död. Huru befängt är det icke därför att säga, att Kristi tillfyllestgörelse återlöser oss från skulden, men att de straff, som vi lida, återlösa oss från den eviga döden! Liksom skulle detta ord: Jag skall vara din död, förstås icke om Kristus, utan om våra gärningar, och därvid icke om av Gud befallda gärningar, utan om vissa av människor uttänkta övningar! Och dessa påstås borttaga döden, även om de fullgöras av en människa, som lever i dödssynd. 44] Med otroligt stor sorg återgiva vi dessa motståndarnas dårskaper, ty den, som övertänker dem, kan icke undgå att harmas över dessa demoniska läror, som djävulen utspritt i kyrkan för att undertrycka kunskapen om lag och evangelium, om boten, levandegörelsen och Kristi välgärningar. 45] Ty om lagen säga de: Gud ser till vår svaghet och har därför bestämt för människan ett visst mått av gärningar, som hon måste göra, nämligen hållandet av buden, för att hon med det övriga, d.v.s. överloppsgärningarna, skall kunna gottgöra för sina felsteg. Här föregiva de sålunda, att människorna på det sättet kunna fullgöra Guds lag, att de t.o.m. kunna göra mera än lagen kräver. Men överallt framhåller Skriften med styrka, att vi äro fjärran från den fullkomlighet, som lagen kräver. Motståndarna å sin sida föregiva, att Guds lag är tillfredsställd med den yttre och borgerliga rättfärdigheten, men de inse icke, att lagen kräver, att vi av hela vårt hjärta hysa sann kärlek till Gud och att den fördömer hela den onda begärelsen i vår natur. Därför kan ingen göra allt, vad lagen kräver. Orimligt är därför deras påstående, att vi kunna göra mera än lagen kräver. Ty även om vi kunna göra vissa yttre gärningar, som icke äro påbjudna i Guds lag, så är det likväl en fåfäng och falsk tröst, att Guds lag härigenom vore tillfyllestgjord. 46] Gud påbjuder verkligen uppriktiga böner, rätta allmosor och verklig fasta, och då detta är av Gud påbjudet, kan det icke utan synd underlåtas. Men i den mån dessa gärningar icke äro påbjudna i Guds lag, utan väsentligen grunda sig på människors föreskrifter, utgöra de ett sådant fullgörande av människostadgar, varom Frälsaren säger: Fåfängt dyrka de mig med människobud. Så äro hos dem vissa fastor inrättade icke för att späka köttet, utan för att, såsom Scotus säger, ära Gud och vara en ersättning för den eviga döden. Detsamma gäller om ett visst antal föreskrivna böner och vissa allmosor, som man fullgör i akt och mening, att allt detta blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) skall vara en gudstjänst, varigenom man ärar Gud och presterar ersättning för den eviga döden. Ty de tillskriva fullgörandet härav, blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), förmåga att tillfyllestgöra, då de lära, att detta har gällande kraft, även om det utföres av sådana, som leva i dödssynd. 47] Ja, man föreskriver gärningar, som ha än mindre med Guds bud att skaffa, såsom pilgrimsfärderna av olika slag, varvid den ene färdas iklädd pansar, den andre barfota. Allt detta kallar Kristus en fåfäng gudsdyrkan, och därför gagnar det icke heller till att blidka Guds vrede, såsom motståndarna säga. Och dock pryder man dessa gärningar med ståtliga benämningar; man kallar dem överloppsgärningar och tillskriver dem äran att utgöra en lösepenning, som friköper från den eviga döden. 48] Så ställas de framför de gärningar, som Gud påbjuder. Och härigenom fördunklas Guds lag på ett tvåfaldigt sätt, nämligen dels därigenom att man menar sig genom yttre, borgerliga gärningar kunna tillfyllestgöra Guds lag, och dels därigenom att man till Guds lag fogar människostadgar och ställer fullgörandet av dem framför de gärningar, som Gud i sin lag fordrar.

49] Vidare ställer man härigenom boten och nåden i skuggan. Ty det är omöjligt att friköpa sig från den eviga döden genom dessa gärningar såsom ersättning, ty den ersättningen är tom och verkningslös och innebär icke, att vi här i tiden smaka döden. Något helt annat måste vi ställa mot döden, då den ansätter oss. Ty såsom vi övervinna Guds vrede genom tron på Kristus, så övervinna vi även döden genom samma tro på Kristus. Så säger Paulus: Gud vare tack, som giver oss segern genom vår Herre Jesus Kristus. Men han säger icke: som giver oss segern, om vi ställa våra tillfyllestgörelser mot döden. 50] Motståndarna syssla med alldeles onyttiga tankar om skuldens efterskänkande och inse icke, huru i och med skuldens efterskänkande hjärtat genom tron på Kristus befrias från Guds vrede och den eviga döden. Då Kristi död utgör tillfyllestgörelse för den eviga döden och då motståndarna själva erkänna, att deras gottgörelser äro gärningar, som vi icke äro pliktiga till, utan blott äro av människostadgar påbjudna verk, om vilka Kristus säger, att de utgöra fåfäng gudsdyrkan, så kunna vi tryggt påstå, att de i kyrkolagen föreskrivna gottgörelserna icke äro enligt Guds befallning nödvändiga för att få skulden, de eviga straffen eller skärseldens straff efterskänkta.

51] Motståndarna invända vidare, att vedergällning eller straff äro nödvändiga för boten, emedan Augustinus säger, att boten är en straffande vedergällning. Vi medgiva, att vedergällning eller straff måste finnas i boten, likväl icke såsom en förtjänst eller lösepenning, såsom motståndarna påstå angående gottgörelserna, utan så att straffet väsentligen hör med till boten, emedan ju själva pånyttfödelsen sker genom ett ständigt dödande av det gamla väsendet. Detta är riktigt och väl uttryckt av Scotus, då han liknar boten vid att hålla ut i straffet. Men om vilket straff och vilken vedergällning talar Augustinus? Jo, om verkligt straff och verklig vedergällning, nämligen om den djupa ångern och de verkliga samvetskvalen. Här utesluta vi icke det köttets utvärtes dödande, som följer på verkliga själskval. 52] I hög grad taga motståndarna miste, om de mena, att de i kyrkolagen föreskrivna tillfyllestgörelserna i mera egentlig mening äro straff än hjärtats verkliga kval. Det är i högsta grad dåraktigt att förvränga ordet "straff" till att betyda dessa tomma gottgörelser och icke hänföra dem till de fruktansvärda samvetskval, om vilka David säger: Dödens vånda omvärvde mig. Vem skulle icke hellre i pansar och harnesk vilja vallfärda till Jakobs tempel och Petrus' kyrka m.m. än uthärda de outsägliga kval, som även vanliga människor få lida, om deras bot är sann.

53] Men – säga motståndarna – det tillkommer Guds rättfärdighet att straffa synden. Förvisso straffar han i ångern, då han visar sin vrede i samvetskvalen. Så betygar David, då han beder: Herre, straffa mig icke i din vrede. Och Jeremia i kap. 10: Tukta mig, Herre, likväl med måtta, icke i din vrede, på det att du ej må göra mig till intet. Här talar han i sanning om de bittraste straff. Och motståndarna erkänna, att ångern kan vara så stor, att ingen gottgörelse kräves. Sålunda är ångern straff i mera egentlig mening än tillfyllestgörelsen. 54] För övrigt äro ju de heliga underkastade döden och alla de hemsökelser, som drabba alla människor, såsom Petrus säger i 1 Petr. 4: Ty tiden är inne att domen skall begynna på Guds hus; men om begynnelsen sker med oss, vad blir då änden för dem, som icke tro på evangeliet. Och ehuru dessa hemsökelser oftast äro straff för vissa synder, så hava de likväl hos de troende ett annat, viktigare syfte, nämligen att öva dem, så att de under prövningarna lära söka Guds hjälp och känna sitt eget hjärtas klentro, såsom Paulus säger om sig själv i 2 Kor. 1: Vi hade i vårt inre medvetande om att vi skulle dö, för att vi icke skulle förtrösta på oss själva, utan på Gud, som uppväcker de döda. Och Jesaja säger: Trångmålen, i vilka de ropa, äro för dem din tuktan, d.v.s. hemsökelserna äro den tuktan, varmed Gud fostrar de heliga. 55] Hemsökelserna drabba oss likaledes för den kvarblivande syndens skull, då de döda och utsläcka den onda begärelsen hos de heliga, för att dessa må kunna förnyas genom Anden, såsom Paulus säger i Rom. 8: Kroppen är hemfallen åt döden för syndens skull, d.v.s. den dödas för den synds skull, som ännu är kvar i köttet. 56] Och döden själv tjänar till att tillintetgöra detta syndens kött, på det att vi må uppstå helt och hållet förnyade. Och icke finnes mera i döden för den troende, sedan han i tron övervunnit dödens fasa, den udd och känsla av Guds vrede, varom Paulus säger: Dödens udd är synden, och syndens makt kommer av lagen. Denna syndens makt och denna förnimmelse av Guds vrede är, så länge den varar, i sanning ett straff, men utan känsla av Guds vrede är döden egentligen icke ett straff. 57] Nu äro de i kyrkolagen föreskrivna gottgörelserna dock icke att hänföra till dylika straff, emedan motståndarna påstå, att någon del av straffet kan efterskänkas genom nyckelmakten, ja, enligt deras mening kan nyckelmakten efterskänka både gottgörelserna och de straff, för vilka gottgörelserna skulle presteras. Och det är uppenbart, att nyckelmakten icke kan undanröja de hemsökelser, som drabba alla människor. Vilja motståndarna nu fatta dessa hemsökelser såsom straff, varför tillägga de då, att det är nödvändigt att prestera gottgörelse i skärselden?

58] Gent emot oss anföra de såsom exempel Adam och David, av vilka den senare straffas för äktenskapsbrott. På grund av dessa exempel uppställa de den allmänna regeln, att för mottagandet av syndaförlåtelsen vissa timliga straff svara mot varje enskild synd. 59] Men här har förut framhållits, att även de heliga ha att utstå straff, som äro verkade av Gud, nämligen ånger och samvetskval och de hemsökelser, som drabba alla människor. Så utstå somliga för exemplets skull särskilda av Gud pålagda straff. Men med dessa straff har nyckelmakten intet att skaffa, emedan denna makt varken kan pålägga eller efterskänka dessa straff, utan Gud pålägger och efterskänker dem alldeles utan nycklarnas ämbete.

Man kan icke heller uppställa den allmänna regeln, att emedan jämte de hemsökelser, som drabba alla människor, särskilda straff pålades David, även ett annat speciellt straff i skärselden måste finnas och att olika grader på straffskalan där svara mot varje enskild synd. 60] Men var lär Skriften, att vi icke kunna befrias från den eviga döden annat än genom att såsom ersättning utstå särskilda straff vid sidan av de hemsökelser, som drabba alla människor? Däremot lär Skriften över allt, att vi få syndernas förlåtelse av nåd för Kristi skull och att Kristus övervunnit synd och död. Därför får man icke tillfoga någon vår gottgörelses förtjänst. Och ehuru hemsökelser alltjämt möta oss, så är meningen med dem detta, att de skola tjäna till att döda den kvardröjande synden, men icke vara någon ersättning eller betalning för den eviga döden.

61] Job urskuldas med att han icke hemsökes för några begångna missgärningars skull. Därför äro hemsökelserna icke alltid straff eller tecken på Guds vrede. Ja, ängslade samveten bör man undervisa om att hemsökelserna hava även andra och högre ändamål, för att de icke må mena sig vara förkastade av Gud, då de i hemsökelserna blott se straff och Guds vrede. De böra betänka sådana andra och högre ändamål, att Gud med hemsökelserna utför ett främmande verk, för att han må kunna fullgöra sitt eget verk o.s.v., såsom Jesaja utförligt lär i kap. 28. 62] Och då lärjungarna i Joh. 9 med avseende på den blindfödde frågade, vem som hade syndat, svarar Kristus, att orsaken till hans blindhet icke var någons synd, utan att han fötts blind för att Guds gärningar skulle uppenbaras på honom. Och hos Jeremia heter det: De, som icke hade förskyllt att dricka kalken, nödgades dricka den o.s.v. Så hava profeterna, Johannes Döparen och andra heliga blivit dräpta. 63] Sålunda äro hemsökelserna icke alltid straff för vissa begångna synder, utan av Gud bestämda verk för att vara oss till gagn och göra Guds kraft mera uppenbar i vår svaghet.

Så säger Paulus: Guds kraft fullkomnas i min svaghet. Därför böra vi för Guds viljas skull frambära våra kroppar såsom offer för att därmed bevisa vår lydnad mot Gud, men icke för att därmed prestera någon ersättning för den eviga döden, för vilken Gud har en annan lösepenning, nämligen sin Sons död. 64] Och på detta sätt tolkar Gregorius t.o.m. Davids straff, då han säger: Om Gud för denna synds skull hade hotat honom, att han skulle förödmjukas av sin son, varför lät han då, sedan han förlåtit honom synden, det gå i uppfyllelse, varmed han hotat honom? Svaret är detta, att syndaförlåtelsen blev honom given, för att han icke skulle förhindras att få evigt liv. Men det, varmed Gud förut hotat honom, följde efter, för att hans gudsfruktan under denna förödmjukelse skulle övas och prövas. Så har Gud för syndens skull pålagt den lekamliga döden, men sedan han förlåtit synden, har han icke borttagit den, för att rättfärdigheten skulle övas, d.v.s. för att deras rättfärdighet, som bliva helgade, skulle övas och prövas.
65] De hemsökelser, som drabba alla människor, borttagas nu icke heller genom de i kyrkolagen föreskrivna botövningarna, d.v.s. genom de av människostadgar påbjudna verk, som de mena ha redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) gällande kraft att friköpa från straffen, även om de utföras av sådana, som leva i dödssynd. 66] Och då man nu mot oss anför detta ord av Paulus: Om vi ginge till doms med oss själva, så bleve vi icke dömda av Herren, så är att märka att ordet "döma" bör förstås om hela boten och om de gärningar, som vi äro pliktiga att göra, men icke om dem, som vi icke äro pliktiga till. Vi klandra här motståndarna för deras förakt för språkläran, då de fatta ordet "döma" lika med att i harnesk vallfärda till den helige Jakobs kyrka eller dylika gärningar. Ordet "döma" betecknar hela boten och betyder att döma synden. 67] Detta dömande förverkligas i ångern och i livsförvandlingen. Hela boten med ånger, tro och goda gärningar i ett nytt liv verkar, att straff och hemsökelser, som drabba folk och enskilda, mildras, såsom Jesaja lär i det första kapitlet: Hören upp att göra vad ont är och lären eder att göra vad gott är o.s.v. Om edra synder än äro röda såsom scharlakan, kunna de bliva vita såsom snö. Om I ären villiga att höra mig, skolen I få äta av landets goda. 68] Detta högviktiga och frälsningsbringande ord får icke överföras från boten i dess helhet och de gärningar, som vi äro pliktiga att göra, eller från Guds bud och tillämpas på gottgörelserna eller de av människostadgar föreskrivna gärningarna. Och gagneligt är att undervisa om att landsplågor kunna mildras genom vår bot och denna bots sanna frukter, goda gärningar, gjorda i tro, men icke, såsom motståndarna föregiva, gjorda av sådana, som leva i dödssynd. 69] Hit hör nineviternas exempel, vilka genom sin bot – vi tala här om hela boten – blevo försonade med Gud och utverkade, att deras stad icke förstördes.

70] Beträffande fädernas omnämnande av gottgörelser och kyrkomötenas uppställande av regler därför hava vi förut sagt, att kyrkotukten inrättats för exemplets skull. Men de menade icke, att denna tukt var nödvändig för vare sig skuldens eller straffets efterskänkande. Ty om några bland dem talat om skärselden, så tolka de denna icke såsom en ersättning för det eviga straffet och icke som en gottgörelse, utan såsom en de ofullkomliga själarnas rening. Så säger Augustinus, att de förlåtliga synderna förbrännas, d.v.s. misstron mot Gud och andra liknande själsliga rörelser dödas. 71] Stundom överföra dessa skriftställare ordet "gottgörelse" från den iakttagbara botövningen till att beteckna det verkliga dödandet. Så säger Augustinus: Den sanna tillfyllestgörelsen är att utrota syndens orsak, d.v.s. döda köttet eller underkuva detsamma icke för att därmed åstadkomma ersättning för det eviga straffet, utan för att förhindra köttets lockelse till synd.

72] På samma sätt säger Gregorius om återställandet av annans egendom, att det är en falsk bot, om man icke gottgör dem, vilkas egendom man bemäktigat sig och behåller. Ty den sörjer förvisso icke över att han stulit och rövat, som alltjämt stjäl. Han är nämligen en tjuv och en rövare, så länge som han är i besittning av annans egendom. Denna till det borgerliga livet hörande gottgörelse är nödvändig, ty det står skrivet: Den som har stulit, han stjäle icke mer. 73] Likaså säger Chrysostomus: I hjärtat ånger, på läpparna bekännelse och i gärning hel och full ödmjukhet. Detta strider icke mot vår mening. Ty på boten böra följa goda gärningar, och boten bör vara, icke föreställning, utan en hela livets förvandling till det bättre.

74] Fäderna framhålla även, att det är tillräckligt, om den offentliga, högtidliga bot, beträffande vilken regler för gottgörelse föreligga, sker en enda gång i livet. Härav kan man förstå, att de mena, att iakttagandet av dessa regler icke är nödvändigt för undfåendet av syndernas förlåtelse. Ty utom denna högtidliga bot vilja de, att man eljest ofta skall göra bot, men därvid kräva de icke iakttagandet av de i kyrkolagen föreskrivna gottgörelserna.

75] De, som uppställt vederläggningsskriften, framhålla, att man icke bör tolerera, att tillfyllestgörelserna avskaffas i strid mot evangeliets uttryckliga ord. Vi ha därför hittills visat, att de i kyrkolagen föreskrivna tillfyllestgörelserna, d.v.s. vissa överloppsgärningar, som enligt deras mening böra presteras såsom ersättning för straffet, icke äro av evangeliet påbjudna. 76] Det ligger i själva sakens natur. Om de tillfyllestgörande gärningarna äro överloppsgärningar, varför åberopa de då evangeliets uttryckliga ord? Ty om evangeliet gåve befallning om att straffen skulle ersättas genom sådana gärningar, så vore vi ju pliktiga att göra dem. Men på detta sätt orda de för att slå blå dunster i ögonen på de olärda och åberopa utsagor, som tala om pliktenliga gärningar, medan de själva med sina gottgörelser föreskriva överloppsgärningar. Ja, de medgiva själva i sina skolor, att man utan att göra synd kan låta bli att fullgöra dessa gottgörelser. Det är alltså oriktigt, när de i vederläggningsskriften påstå, att vi genom evangeliets uttryckliga ord bringas antaga dessa i kyrkolagen föreskrivna gottgörelser.

77] Vi hava emellertid förut ofta betygat, att boten bör frambringa goda frukter, och Guds bud lära oss, vilka dessa goda frukter äro, nämligen åkallan, tacksägelse, bekännelse av evangelium, undervisning i evangelium, lydnad mot föräldrar och överhet, att träla i kallelsen, icke dräpa, icke bära på hat, utan vara försonlig, giva åt fattiga så mycket som i vår förmåga står, icke leva i otukt eller begå äktenskapsbrott, utan kuva, tygla och späka köttet, icke för att därmed prestera ersättning för de eviga straffen, utan för att vägra djävulen lydnad och icke bedröva den helige Ande; hit hör även att tala sanning. Dessa frukter äro av Gud påbjudna, och de böra fullgöras för Guds äras och Guds buds skull, och de hava även med sig lön. Men Skriften lär icke alls, att de eviga straffen efterskänkas blott mot ersättning av vissa gottgörelser eller utståendet av skärseldens straff. 78] Avlaten var fordom ett efterskänkande av den offentliga botgöringen, för att människorna icke skulle bli alltför mycket betungade. Om gottgörelserna och straffen kunna efterskänkas genom mänsklig myndighet, så är den däremot svarande kompensationen icke nödvändig på grund av Guds bud, ty mänsklig myndighet kan icke upphäva Guds bud. Då nu vidare seden att förrätta offentlig bot fallit ur bruk och biskoparna översett härmed, behöves icke heller något dylikt efterskänkande. Men uttrycket "avlat" har bibehållits. Och liksom man icke fattat gottgörelserna såsom gällande den yttre kyrkotukten utan såsom utgörande ersättning för straff, så har man missförstått avlaten, såsom skulle den befria själarna från skärselden. 79] Och nyckelmakten har haft att binda och lösa blott här på jorden enligt det ordet: Allt vad du binder på jorden, det skall vara bundet ["löst" i SKB, sida 221] i himmelen, och allt vad du löser på jorden, det skall vara löst i himmelen. Dock har, såsom vi ovan framhållit, nyckelmakten ingen befogenhet att pålägga straff eller inrätta gudstjänstbruk, utan har blot i uppdrag att meddela syndaförlåtelse åt dem, som omvända sig, samt döma och ur kyrkogemenskapen utesluta dem, som icke vilja omvända sig. Ty liksom ordet "lösa" betyder att förlåta synder, så betyder ordet "binda" att icke förlåta synder. Kristus talar nämligen här om det andliga regementet. Och Guds befallning är, att evangeliets tjänare skola tillsäga dem, som omvända sig, avlösning enligt det ordet: Åt oss är myndigheten given att uppbygga. Därför är förbehållet att meddela avlösning i vissa fall (reservatio casuum) något som berör den yttre kyrkotukten. 80] Ty detta förbehåll gäller blott det av kyrkolagen föreskrivna straffet, men icke skulden inför Gud hos dem, som verkligen omvända sig. Därför är det rätt tänkt av motståndarna, då de erkänna, att detta förbehåll att meddela avlösning i vissa fall (reservatio casuum) icke får förhindra att avlösning gives åt en döende.

81] Härmed hava vi framställt huvudinnehållet av vår lära om boten, om vilken vi med visshet veta, att den är riktig och till gagn för fromma sinnen. Vilja rättsinniga män jämföra vår lära med våra motståndares motsägelsefulla påståenden, så skola de klart och tydligt se, att motståndarna tappat bort läran om den rättfärdiggörande tron, som tröstar gudfruktiga hjärtan. De skola även finna, att motståndarna uppdikta mycket om det förtjänstfulla i även den lägre och ytliga ångern (attritio), om det ändlösa uppräknandet av synder samt om gottgörelserna, vilket hör varken till himmelen eller jorden och som de icke ens själva kunna nöjaktigt förklara.

[Art. XIII.] Om sakramentens antal och bruk

1] I den trettonde artikeln gilla motståndarna vårt hävdande av att sakramenten icke blott äro igenkänningstecken människor emellan, såsom somliga föregiva, utan fastmera tecken och vittnesbörd om Guds vilja gent emot oss, varigenom Gud beveker hjärtana till tro. 2] Men de ålägga oss här att räkna med ända till sju sakrament. Vår mening är, att man bör tillse, att de gudstjänstformer och bruk, som Gud själv förordnat enligt Skriften, må bevaras, huru många de än äro. Vi anse det icke heller vara av någon större betydelse, om några för undervisningens skull räkna på ett sätt, andra på ett annat, blott att man riktigt bevarar det i Skriften meddelade. Ej heller räknade de gamle här på ett och samma sätt.

3] Om vi med sakrament mena gudstjänsthandlingar, som Gud förordnat och till vilka han fogat ett löfte om nåd, så är det lätt att avgöra, vilka som äro sakrament i egentlig mening. Ty av människor inrättade gudstjänstbruk kunna icke på detta sätt sägas vara sakrament i egentlig mening. Ty det står icke i mänsklig makt att giva löfte om nåd. Därför äro de tecken, som äro instiftade utan någon Guds befallning, icke några säkra tecken på nåd, även om de till äventyrs kunna vara de okunniga till undervisning och förmaning. 4] Sakrament i egentlig mening äro sålunda dopet, Herrens nattvard och avlösningen eller botens sakrament. Ty dessa gudstjänsthandlingar äro förordnade av Gud och innehålla det löfte om nåd, som i egentlig mening tillhör det nya förbundet. Då vi döpas, då vi undfå Herrens lekamen och då vi mottaga avlösningen, böra våra hjärtan vara fast och visst övertygade om att Gud verkligen förlåter oss våra synder för Kristi skull. 5] Och samtidigt driver Gud genom Ordet och handlingen våra hjärtan att tro och undfå tron, såsom Paulus säger: Tron kommer av predikan. Liksom Ordet går in i örat för att träffa hjärtat, så intränger gudstjänsthandlingen själv i ögat för att röra hjärtat. Verkan av Ordet och handlingen är densamma, såsom Augustinus förträffligt sagt, att sakramentet är ett synligt ord (verbum visibile), ty handlingen uppfattas av ögat och är liksom en målning av Ordet, vilken framställer det samma som Ordet. Därför är bådas verkan en och densamma.

6] Konfirmationen och den sista smörjelsen äro av fäderna antagna handlingar, vilka icke ens av kyrkan krävas såsom nödvändiga för saligheten, emedan de icke äro förordnade av Gud. Fördenskull är det gagneligt att skilja dessa handlingar från de förut nämnda, vilka äro förordnade av Gud och hava ett klart löfte om nåd.

7] Med prästämbetet förstå motståndarna icke tjänsten att förkunna Ordet och utdela sakramenten, utan ett offerämbete, liksom om det i det nya förbundet skulle finnas ett prästämbete likt det levitiska, vilket hade till uppgift att offra för folket och förtjäna åt andra syndernas förlåtelse. 8] Men vi lära, att Kristi offer, då han dog på korset, tillfyllestgjort för hela världens synd och att det därjämte icke behöves andra offer, som om detta icke vore tillfyllest för våra synder. Därför rättfärdiggöras människorna icke på grund av några andra offer, utan blott för detta Kristi enda offers skull, om de tro, att de genom detta offer blivit återlösta. 9] Därför äro prästerna icke kallade att förrätta några offer, medan prästerna i gamla förbundet hade att frambära sådana offer för folket, för att de därigenom åt folket skulle förtjäna syndernas förlåtelse, utan prästerna äro kallade att förkunna evangelium och att åt menigheten utdela sakramenten. 10] Och icke hava vi något prästämbete, som är likt det levitiska, såsom Hebréerbrevet tydligt lär. Men om man vill fatta prästvigningen såsom gällande predikoämbetet, så hava vi intet emot att kalla prästvigningen ett sakrament. 11] Ty predikoämbetet är förordnat av Gud och har härliga löften, t.ex. ordet i Rom. 1: Evangeliet är en Guds kraft till frälsning för var och en som tror. Likaså i Jes. 55: Ordet, som utgår ur min mun, skall icke vända tillbaka till mig fåfängt, utan skall verka, vad jag velat o.s.v. 12] Om prästvigningen förstås på detta sätt, så hava vi icke heller något emot att kalla handpåläggningen ett sakrament. Ty kyrkan har i uppdrag av Gud att förordna tjänare, vilket bör vara oss synnerligen tacknämligt, emedan vi veta, att Gud gillar detta ämbete och är närvarande däri. 13] Och det är gagneligt att så mycket som möjligt hedra predikoämbetet med allt slags ära gentemot förryckta människor, som drömma om att den helige Ande skulle givas dem icke genom Ordet, utan på grund av några deras egna förberedelser, om de sitta sysslolösa och tysta i mörka rum och vänta på upplysning, alldeles såsom enthusiasterna gjorde fordom och vederdöparna göra i närvarande tid.

14] Äktenskapet har icke först i nya förbundet blivit instiftat, utan redan i begynnelsen vid människosläktets skapelse. Det är visserligen förordnat av Gud och har även med sig löften, men likväl icke sådana, som höra till det nya förbundet, utan till det lekamliga livet. Om någon vill kalla det ett sakrament, bör han därför skilja det från de förut angivna, vilka i egentlig mening äro det nya 15] Men om äktenskapet fördenskull skulle kallas ett sakrament, emedan det är förordnat av Gud, så kunde även andra stånd och ämbeten, som äro förordnade av Gud, kallas sakrament, t.ex. den världsliga överheten.

16] Med ett ord – om allt, som Gud förordnat och vartill han fogat löften, bör räknas till sakramenten, varför skulle vi då icke kunna tillägga bönen och i egentlig mening kalla den ett sakrament? Ty den är befalld av Gud och har med sig synnerligen många löften. Och om den så ställes bland sakramenten liksom på en mera bemärkt plats, inbjuder den människor till att bedja. 17] Hit kunde även räknas allmosorna ävensom prövningarna, vilka just utgöra tecken, till vilka Gud fogat löften. Men låtom oss lämna detta. Ty ingen förståndig man torde egentligen vilja tvista om sakramentens antal och benämning, om man blott bibehåller det, som Gud befallt och som med sig har Guds löften.

18] Desto nödvändigare är det att förstå, huru man skall bruka sakramenten. Här förkasta vi hela hopen av skolastiska teologer, som lära, att sakramenten åt den, som icke gör motstånd, medföra nåd redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), även om ingen god sinnesbeskaffenhet föreligger hos den, som brukar sakramentet. Det är helt enkelt en judisk åsikt att mena, att vi rättfärdiggöras genom den yttre handlingen utan förhandenvaron av någon god rörelse i hjärtat, d.v.s. tro. Likväl läres denna ogudaktiga och fördärvliga åsikt med stor myndighet inom hela påvedömet. 19] Paulus bestrider denna uppfattning och lär, att Abraham icke rättfärdiggjordes genom omskärelsen, utan att omskärelsen var ett tecken, givet till trons övning. På samma sätt lära vi, att vid bruket av sakramenten tron måste komma till, då ju tron omfattar dessa löften och mottager det utlovade, som i sakramenten erbjudes. 20] Grunden härtill är klar och orygglig. Ty löftet är utan gagn, om det icke mottages genom tron. Men sakramenten äro löftenas tecken. Därför bör vid bruket av sakramenten tron komma till, så att, om någon brukar Herrens nattvard, han må bruka den så. Emedan nattvarden är det nya förbundets sakrament, såsom Kristus tydligt säger, bör han vara förvissad om att det, som i det nya förbundet utlovas, nämligen syndaförlåtelse av nåd, här tillbjudes honom. Och denna må han mottaga med tron, ingiva sitt ängslade samvete nytt mod och veta, att dessa vittnesbörd icke äro bedrägliga, utan så säkra, som om Gud genom ett nytt under från himmelen skulle lova och betyga sin vilja att förlåta. Men till vilket gagn skulle dessa under och löften vara för den, som icke tror? 21] Vi tala här om den särskilda tron (fides specialis), som tror på det föreliggande löftet, icke om den tro, som i allmänhet tror, att det finnes en Gud, utan om den, som tror att syndernas förlåtelse här erbjudes oss. 22] Ett sådant bruk av sakramentet är till tröst för gudfruktiga, men ängslade hjärtan.

23] Huru stort missbruk av sakramentet som uppstått genom denna förryckta lära om att sakramentet verkar redan genom att handlingen utföres (ex opere operato), även om ingen god sinnesbeskaffenhet föreligger hos den, som brukar det, det kan icke med ord uttryckas. Härav kommer detta ändlösa vanhelgande av mässorna, varom vi i det följande skola tala. Icke heller kan från de gamle ett enda ord anföras till försvar för denna de skolastiska teologernas mening. Fastmer säger Augustinus på rakt motsatt vis, att tron vid bruket av sakramentet, men icke sakramentet självt rättfärdiggör. Och kända äro ju Paulus' ord: Med hjärtat tror man till rättfärdighet.
[Art. XIV.] Om det andliga ståndet

24] Den fjortonde artikeln, vari vi framhålla, att ingen, som icke är vederbörligen kallad (rite vocatus), bör få i kyrkan förvalta sakramenten och förkunna Ordet, godkänna våra motståndare, om vi blott använda den i kyrkolagen föreskrivna prästvigningen. Beträffande denna sak ha vi vid detta möte ofta betygat, att vi synnerligen gärna önskade bevara den yttre kyrkliga styrelsen och ordningen inom kyrkan, ehuru dessa tillkommit genom mänsklig myndighet. Ty vi veta, att fäderna i gott och nyttigt syfte inrättade denna ordning, såsom framgår av de gamla kyrkolagarna. 25] Men biskoparna taga sig före att antingen tvinga våra präster att avstå och förkasta den lära, som vi bekänna, eller dräpa de olyckliga och oskyldiga med en ny, oerhörd grymhet. Detta är grunden till att våra präster icke erkänna dessa biskopar. Därför är biskoparnas grymhet orsak till att den yttre kyrkorättsliga ordning, som vi synnerligen gärna önskade bevara, på vissa håll i färd med att upphävas. De må själva se till, huru de inför Gud skola stå till ansvar för att de söndra kyrkan. 26] Våra samveten ha med avseende härpå intet att befara, ty då vi veta, att vi företräda en sann, riktig och allmännelig kristen bekännelse, kunna vi icke gilla deras grymhet som förfölja denna lära. 27] Och vi veta, att kyrkan finnes hos dem, som rätt lära Guds ord och rätt förvalta sakramenten, icke hos dem, vilka icke blott söka med varjehanda påbud utplåna Guds ord, utan även dräpa dem, som lära vad rätt och sant är och mot vilka kyrkolagen är mildare, även om de i något avseende handlade mot den. 28] Vidare vilja vi här åter betyga, att vi gärna vilja bevara den i kyrkolagen föreskrivna yttre kyrkliga ordningen, om biskoparna blott upphöra att fara grymt fram i våra församlingar. Denna vår öppet betygade vilja skall både inför Gud och alla människor i all framtid fritaga oss från anklagelsen, att vi bidragit till att försvaga biskoparnas makt och myndighet, då människor läsa eller höra, att vi, som med våra böner sökt avvända biskoparnas orättfärdiga grymhet, icke förmått utverka någon rättvisa.
[Art. XV.] Om människostadgarna i kyrkan

1] I den femtonde artikeln godkänna motståndarna dess förra del, där vi säga, att man bör iakttaga de kyrkliga bruk, som man utan synd kan bevara och som är till gagn för en lugn och god ordning inom kyrkan. Men artikelns senare del förkasta de helt och hållet, där vi säga, att människostadgar, som uppsats för att blidka Gud, förtjäna nåden och tillfyllestgörelsen för synden, stå i strid mot evangeliet. 2] Ehuru vi i själva bekännelsen på tal om skillnaden mellan mat och mat hava talat mycket nog om människostadgarna, vilja vi likväl här i korthet upprepa ett och annat.

3] Ehuru vi tänkte oss, att motståndarna av andra grunder skulle försvara människostadgarna, hade vi likväl icke tänkt oss möjligheten, att de skulle förkasta den läran, att vi icke genom iakttagandet av människostadgarna kunna förtjäna syndernas förlåtelse eller Guds nåd. Sedan de således förkastat denna lära, ligger saken för oss enkelt och lätt till. 4] Nu är det uppenbart, att motståndarna driva judaiserande läror och begrava evangeliet under onda andars läror. Ty då kallar Skriften människostadgarna onda andars läror, när man lär, att iakttagandet av dem utgör en gudstjänst, gagneligt att förtjäna syndernas förlåtelse och Guds nåd. Då fördunkla de nämligen evangeliet, Kristi välgärning och trons rättfärdighet. 5] Evangeliet lär oss, att vi genom tron av nåd för Kristi skull få våra syndernas förlåtelse och försonas med Gud. Men motståndarna framställa en annan medlare, nämligen dessa stadgar. För deras skull vilja de få syndernas förlåtelse och genom iakttagandet av dem vilja de blidka Guds vrede. Men Kristus säger tydligt och klart: Fåfängt dyrka de mig genom människobud.

6] Förut hava vi utförligt framhållit, att människan rättfärdiggöres genom tro, då hon tror, att hon icke på grund av sina egna gärningar, utan av nåd för Kristi skull har en nådig Gud. Säkert och visst är, att detta är evangeliets lära, ty Paulus säger tydligt och klart i Ef. 2: Av nåden ären I frälsta genom tron, och det icke av eder själva, Guds gåva är det, icke av människor. 7] Men dessa säga, att människorna förtjäna syndernas förlåtelse genom iakttagandet av människostadgarna. Vad är detta annat än att vid sidan av Kristus insätta en annan rättfärdiggörare och en annan medlare? 8] Paulus säger i Gal.: I haven kommit bort från Kristus, I som viljen bliva rättfärdiga genom lagen. D.v.s. om I menen eder genom hållandet av lagen förtjäna att bliva räknade såsom rättfärdiga inför Gud, så är Kristus eder till intet gagn. Ty vartill behöva de Kristus, vilka mena sig vara rättfärdiga genom sitt hållande av lagen? 9] Gud har givit oss Kristus, därför att han icke för vår rättfärdighets skull, utan för denne medlares skull vill vara oss nådig. Men dessa mena, att Gud är blidkad och nådig icke för Kristi skull, utan därför att vi hålla människostadgarna. De frånhända sålunda Kristus den ära, som han har såsom medlare. 10] Beträffande den saken föreligger ingen skillnad mellan våra människostadgar och den mosaiska ceremoniallagen. Därför förkastar Paulus den mosaiska ceremoniallagen på samma sätt som han förkastar människostadgarna, då iakttagandet av såväl det ena som det andra ansågs vara gärningar, som förtjäna rättfärdighet inför Gud. På detta sätt fördunklades Kristi verk och trons rättfärdighet. Därför skjuter han undan lagen och människostadgarna och hävdar, att löftet om syndernas förlåtelse är givet icke för dessa gärningars skull, utan av nåd för Kristi skull, just för att vi skola mottaga det genom tron. Ty löftet mottages blott genom tron. 11] Då vi sålunda genom tron mottaga syndernas förlåtelse och genom tron för Kristi skull hava en nådig Gud, så är det villfarelse och ogudaktighet att hävda, att vi genom iakttagandet av dessa stadgar förtjäna syndernas förlåtelse. 12] Om nu någon här vill säga, att vi visserligen icke genom iakttagandet av dessa stadgar förtjäna syndernas förlåtelse, men att vi, sedan vi blivit rättfärdiggjorda, därigenom förtjäna nåden, så motsäges även detta av Paulus, då han säger, att Kristus vore en syndens tjänare, om vi efter rättfärdiggörelsen skulle mena, att vi icke för Kristi skull anses såsom rättfärdiga, utan att vi först genom hållandet av människostadgar böra förtjäna att räknas såsom rättfärdiga. Likaså säger Paulus: Till en människas testamentariska förordnande kan ingenting läggas. Sålunda bör man icke heller till Guds testamente, då han lovar, att han för Kristi skull vill vara oss nådig, lägga detta, att vi först genom iakttagandet av dessa människostadgar böra förtjäna att räknas såsom rättfärdiga och Gud behagliga.

13] Men vartill äro då vidare utredningar nödvändiga? Ingen enda stadga har av de helige fäderna uppsats i det syftet, att man skulle förtjäna syndernas förlåtelse eller rättfärdighet, utan för att man därigenom skulle befrämja god och lugn ordning inom kyrkan. 14] Och vill nu någon stadga vissa gärningar för att med dem förtjäna syndernas förlåtelse eller rättfärdighet, huru kan han då veta, att dessa gärningar behaga Gud, då han icke har något Guds ords vittnesbörd därom? Huru kan han göra människor vissa om Guds vilja utan något Guds ord eller bud? Förbjuder icke Gud överallt hos profeterna att inrätta särskilda gudstjänster utan hans befallning? I Hes. 20 står det skrivet: I skolen icke vandra efter edra fäders stadgar och icke hålla deras rätter, ej heller orena eder på deras avgudar. Jag är Herren, eder Gud. Vandren efter mina stadgar och hållen mina rätter och gören efter dem. 15] Om det vore tillåtet för människor att inrätta gudstjänster och genom dem förtjäna nåden, så måste alla hedningars gudstjänstbruk och de av Jerobeam och andra vid sidan av lagen inrättade gudstjänsterna gillas och godkännas. Ty vilken skillnad skulle här föreligga: om det vore tillåtet för oss att inrätta gudstjänster, genom vilka vi skulle kunna förtjäna nåd och rättfärdighet, varför skulle detsamma icke vara tillåtet för hedningarna och judarna? 16] Men just därför kunna hedningarnas och judarnas gudstjänster icke godtagas, emedan de menade sig med dem förtjäna syndernas förlåtelse och rättfärdighet, men icke kände trons rättfärdighet. 17] Med ett ord: huru kunna vi bli vissa om att gudstjänster, som utan Guds befallning blivit inrättade av människor, rättfärdiggöra, alldenstund man ju icke kan påstå något med visshet om Guds vilja utan Guds eget ord? Vad sker, om Gud icke godtager dessa gudstjänster? Huru kunna då motståndarna påstå, att de rättfärdiggöra? Utan Guds eget ord och vittnesbörd kan man icke påstå detta. Paulus säger, att allt som icke sker av tro, det är synd. Men då dessa gudstjänster icke grunda sig på Guds ords vittnesbörd, kan samvetet icke annat än tvivla på att dessa behaga Gud.

18] Men varför behöver man orda om en uppenbar sak? Om våra motståndare försvara dessa av människor inrättade gudstjänster, såsom skulle man genom dem förtjäna rättfärdiggörelse, nåd och syndaförlåtelse, så upprätta de helt enkelt antikrists rike. Ty detta rike är en ny gudstjänst, som människor med egen myndighet uttänkt och som innebär ett förkastande av Kristus. Så förekomma inom mohammedanismen gudstjänster och verk, varigenom man vill bli rättfärdiggjord inför Gud, men man vet icke, att människan rättfärdiggöres inför Gud av nåd genom tron för Kristi skull. På samma sätt blir även påvedömet en del av antikrists rike, om man här försvarar de av människor inrättade gudstjänsterna, föregivande att de rättfärdiggöra. Ty våra motståndare frånhända Kristus äran, då de lära, att vi icke rättfärdiggöras för Kristi skull av nåd genom tron, utan genom dylika gudstjänster, och särskilt då de lära, att sådana gudstjänster icke blott äro gagneliga, utan till och med nödvändiga för rättfärdiggörelsen. Denna mening ha de nämligen framställt i sin vederläggningsskrifts åttonde artikel, där de förkasta vårt hävdande, att det för kyrkans sanna enhet icke är nödvändigt, att de av människor inrättade gudstjänstbruken överallt äro lika. 19] I det elfte kapitlet ger Daniel till känna, att nya, av människor inrättade gudstjänster skulle utgöra själva väsendet och makten i antikrists rike. Han säger nämligen: Guden Moasim skall han i stället dyrka; en gud, som hans fäder icke hava känt, skall han dyrka med guld och silver och ädla stenar. Här beskriver Daniel nya gudstjänster, ty han talar om dyrkan av en sådan Gud, som hans fäder icke hava känt. 20] Ehuru de heliga fäderna haft både vissa kyrkliga bruk och stadgar, ansågo de dem likväl icke vara vare sig nyttiga eller nödvändiga för rättfärdiggörelsen, och icke ställde de Kristi ära och verk i skuggan, utan de lärde, att vi rättfärdiggöras genom tron för Kristi skull, men icke på grund av dessa av människor inrättade gudstjänstbruk. Men de iakttogo sådana av människor inrättade bruk för den yttre nyttans skull, för att folket skulle veta, vid vilken tid man skulle komma samman till gudstjänst, och för att allt i kyrkorna skulle för exemplets skull tillgå på ett ordentligt och värdigt sätt och slutligen för att folket därigenom även skulle fostras. Ty åtskiljandet av tider och olikheten i gudstjänstbruk är av betydelse för folkets upplysning. 21] Fäderna hade dessa skäl att bibehålla gudstjänstbruken, och av samma skäl anse även vi, att sådana stadgar kunna med rätta iakttagas. Men vi förundra oss högeligen över, att motståndarna försvara dessa människostadgar i helt annat syfte, nämligen att man därigenom skulle förtjäna syndernas förlåtelse, nåd eller rättfärdiggörelse. Vad är detta annat än att dyrka Gud med guld och silver och dyrbarheter, d.v.s. mena, att Gud blidkas genom påtagandet av olika kläder och prydnader och dylika bruk, varom människostadgarna ge ändlösa föreskrifter?

22] Paulus skriver i Kolosserbrevet, att människostadgarna ha sken av att vara vishet. Och visdom innebära de också verkligen. Ty den goda ordningen är högeligen passande i kyrkan, och för den skull är den också nödvändig. Men då det mänskliga förnuftet icke fattar trons rättfärdighet, är det naturligt för detsamma att uppdikta, att iakttagandet av människostadgar rättfärdiggör människan och försonar henne med Gud o.s.v. 23] Så tänkte den stora hopen bland judarna, och på grund av denna mening kommo de att ständigt öka antalet ceremonier, såsom de utvärtes bruken också tilltagit hos oss i klostren. 24] Samma mening hyser det mänskliga förnuftet om den kroppsliga askesen och övningen, t. ex. fastan, som har till mål att tygla köttet, medan förnuftet såsom mål för densamma uppdiktar, att den skall vara en gudstjänst, som rättfärdiggör. Så skriver Thomas: Fastan tjänar till att utplåna och avvända skulden. Dessa äro Thomas' egna ord. Så kan ett visst sken av vishet och rättfärdighet i dylika gärningar snärja människor. Härtill komma även helgonens exempel: då människorna bemöda sig att efterlikna dem, efterlikna de mestadels deras utvärtes övningar, men icke deras tro.

25] Sedan detta sken av vishet och rättfärdighet bedragit människorna, har detta haft skada utan mått till följd: evangeliet om rättfärdigheten genom tron på Kristus ställes i skuggan och fåfäng förtröstan på dylika gärningar träder i stället. Vidare ställes också Guds bud i skuggan, allt under det att de nämnda gärningarna förmätet tillägga sig namn av att vara ett fullkomligt och andligt liv och skattas vida högre än det som Guds bud bjuder, nämligen de plikter, som tillhöra vars och ens kallelse, statens styrelse, hushållningen, äktenskapet och barnafostran. 26] Detta anses vid sidan av de förutnämnda kyrkliga bruken och ceremonierna vara något världsligt och profant, så att många endast med en viss tvekan i samvetet fullgöra det. Ty faktum är, att många övergivit statens styrelse och familjelivet för att helt ägna sig åt nämnda kyrkliga bruk och stadganden såsom något högre och heligare.

27] Men det är icke nog därmed. Så snart den övertygelsen bemäktigat sig sinnena, att dylik kyrklig observans är nödvändig för rättfärdiggörelsen, plågas man gruvligt i samvetet, emedan man icke till punkt och pricka kan hålla dessa stadgar. Ty huru många ha väl kunnat räkna dem alla? Det finns en ändlös mängd böcker, ja, hela bibliotek, som icke innehålla en enda stavelse om Kristus, om tron på Kristus och om de goda gärningar, som tillhöra vars och ens kallelse, utan utgöra en samling av dessa människostadgar och förklaringar till dem, genom vilka nämnda stadgar stundom skärpas, stundom göras mildare. 28] Huru marteras icke den gode Gerson, då han söker utröna dessa föreskrifters giltighetsgrad och omfattning. Och likväl kan han icke på någon viss punkt fastställa, vad som är rätt och tillbörligt. Men han beklagar allvarligen de faror, som uppstår för fromma samveten genom en sträng utläggning av dessa människostadgar.

29] Gent emot detta sken av vishet och rättfärdighet, som föreligger i människostadgarna och som blott bedrager människorna, må vi befästa och beväpna oss med Guds ord. Vi må först av allt veta, att vi genom iakttagandet av dessa stadgar förtjäna varken syndaförlåtelse eller rättfärdiggörelse inför Gud och att dessa stadgar icke äro nödvändiga för rättfärdiggörelsen. 30] Vi hava ovan anfört vittnesbörd härom, och det finnes gott om sådana hos Paulus. I Kolosserbrevets andra kapitel säger han tydligt och klart: Låten ingen döma eder i fråga om mat och dryck eller angående högtid eller nymånad eller sabbat, vilket allenast är en skugga av det tillkommande; men kroppen tillhör Kristus. Och här inbegriper han på en gång Mose lag och människostadgarna, för att motståndarna icke, såsom de bruka, skola slingra sig undan dessa vittnesbörd genom att säga, att Paulus här talar blott om Mose lag. Men han betygar här klart och tydligt, att han talar om människostadgar. Men våra motståndare förstå icke vad de själva säga. Om evangeliet förnekar, att den mosaiska ceremoniallagen, som dock var stiftad av Gud, rättfärdiggör, huru mycket mindre kunna då människostadgar rättfärdiggöra.

31] Biskoparna hava icke heller någon befogenhet att inrätta gudstjänster såsom rättfärdiggörande eller nödvändiga för rättfärdiggörelsen. Tvärtom säga apostlarna i Apg. 15: Varför fresten I Gud genom att pålägga ett ok o.s.v. Här anklagar dem Petrus för denna deras tanke att betunga församlingen såsom för en stor synd. Och i Gal. 5 förbjuder Paulus den kristne att låta underkasta sig ett nytt träldomsok. 32] Apostlarna vilja sålunda, att i kyrkan den friheten skall förbliva, att inga av lagen eller människostadgarna föreskrivna gudstjänsthandlingar skulle anses nödvändiga – såsom i det gamla förbundet vissa ceremonier till en tid varit nödvändiga – för att icke numera trons rättfärdighet skulle fördunklas, i det att människorna mena, att dylika gudstjänsthandlingar förtjäna rättfärdiggörelsen eller äro nödvändiga för densamma. 33] Många söka att i människostadgarna på olika sätt bestämma, vad rätt och tillbörligt är, för att göra det drägligare för samvetena, men finna likväl icke något fast och säkert, varigenom de kunna lösgöra samvetena från deras band och bojor. 34] Men liksom Alexander löste den gordiska knuten, vilken han, då han icke kunde lösa upp den, i ett nu avhögg med sitt svärd, så befria apostlarna en gång för alla samvetena från människostadgarna, i all synnerhet om de framställas som medel att förtjäna rättfärdiggörelsen. Apostlarna nödga oss att motsätta oss en sådan mening både med lära och exempel. De nödga oss att lära, att människostadgarna icke rättfärdiggöra och icke äro nödvändiga för rättfärdiggörelsen 35] och att ingen bör uppsätta eller antaga människostadgar i den övertygelsen, att han genom dem skulle förtjäna rättfärdiggörelsen. Men om någon vill hålla dem, så må han göra det utan skrupler, såsom man iakttar till den yttre ordningen hörande seder, liksom soldater utan skrupler kläda sig på annat sätt än skolmän. 36] Apostlarna överträda vissa människostadgar, men urskuldas härvid av Kristus. Detta exempel ur livet borde visa fariséerna, att deras självtagna gudstjänstbruk voro till intet gagn. 37] Och om de våra åsidosätta en del föga lämpliga människostadgar, så äro de därvid alldeles utan skuld, enär man kräver deras hållande, såsom skulle man därigenom förtjäna rättfärdiggörelsen. Men en sådan mening om människostadgarna är ogudaktig.

38] Men de gamla kyrkliga stadgar och förordningar, som stiftats för ordningens och fridens skull, vilja vi gärna iakttaga, och vi tolka dem på bästa möjliga vis med uteslutande av den meningen, att de skulle rättfärdiggöra. 39] Men falskt anklaga oss våra fiender, att vi skulle vilja avskaffa de goda förordningarna och kyrkotukten. Ty vi kunna i sanning berömma oss av att det i fråga om det yttre kyrkolivet hos oss går ärbarare till än hos våra motståndare. Och om någon här vill göra en samvetsgrann jämförelse, skall han finna, att vi bättre än våra motståndare iakttaga de gamla kyrkolagarna. 40] Ovilliga, lejda för betalning och ofta blott för den snöda vinningens skull hålla offerprästerna hos motståndarna sina mässor. De sjunga psalmer, icke för att lära sig något eller för att bedja, utan för att förrätta en gudstjänst – liksom om detta verk vore en gudstjänst – och alldeles säkert för lönens skull. Hos oss gå många varje söndag till Herrens nattvard, men först sedan de blivit undervisade och förhörda samt mottagit avlösningen. Barn sjunga psalmer för att få undervisning, och även församlingen sjunger för att lära sig något och för att bedja. 41] Hos våra motståndare förekommer vidare icke någon katekesundervisning för barnen, varom dock kyrkolagen har föreskrifter. Hos oss äro kyrkoherdarna och kyrkans övriga präster tvungna att offentligen undervisa och förhöra ungdomen, en sed, som burit de bästa frukter. 42] Hos motståndarna hållas i många trakter under hela året inga predikningar, utom under fastetiden. Och dock är den förnämsta gudstjänsten att lära evangelium.

Då man vidare predikar hos motståndarna, talar man om människostadgar, om helgondyrkan och dylika onyttiga ting, varvid menigheten med rätta vämjes. Därför lämnar man gudstjänsten genast i början, sedan evangelietexten blivit uppläst. Några få av de bättre börja numera i sina predikningar tala om goda gärningar, men om trons rättfärdighet, om tron på Kristus och om samvetenas tröst ha de intet att säga, utan tvärtom utfara de i smädelser mot denna frälsningsbringande del av evangeliet. 43] I våra kyrkor däremot behandlas i alla predikningar dessa lärostycken: om boten, om gudsfruktan, om tron på Kristus, om trons rättfärdighet, om den genom tron undfådda samvetströsten, om trons övningar, om bönen, huru den bör vara, och att man bör vara fast övertygad om att den är verksam och höres av Gud, om korset, om överhetens och alla borgerliga ordningars värdighet och makt, om skillnaden mellan Kristi rike eller det andliga regementet och det världsliga, om äktenskapet, om de ungas uppfostran och undervisning, om kyskheten och alla kärlekstjänster. 44] Av detta tillstånd inom våra församlingar kan man finna, att vi med omsorg bibehålla och bevara ordningen inom kyrkan samt de fromma kyrkobruken och de goda kyrkliga sederna.

45] Och om köttets dödande och kroppens tukt lära vi, såsom av vår bekännelse framgår, att ett sant och oskrymtat köttets dödande kommer till stånd genom kors och anfäktelser, varigenom Gud övar oss. Under dessa skall man lydigt underordna sig Guds vilja, såsom Paulus säger: Frambären edra kroppar såsom ett offer o.s.v. Detta utgör gudsfruktan och trons andliga övningar. 46] Men jämte detta köttets dödande, som sker genom korset, är också ett slags frivillig övning nödvändig, och om den säger Kristus: Tagen eder till vara för att låta edra hjärtan förtyngas av dryckenskap. Och Paulus säger: Jag tuktar min kropp och kuvar den o.s.v. 47] Sådana övningar böra vi företaga, icke för att de skola vara rättfärdiggörande gudstjänsthandlingar, utan för att de må tygla vårt kött och övermättnaden icke må överväldiga oss samt göra oss säkra och tröga, varav följer, att man hängiver sig åt köttets lustar och lyder dem. Denna vaksamhet böra vi ständigt iakttaga, emedan Gud oavlåtligen påbjuder den. 48] Men den föreskrivna ordningen om viss mat på vissa tider verkar intet till köttets tyglande. Ty den ger utrymme åt större kräslighet än vad som är vanligt vid andra måltider. Och motståndarna själva iakttaga icke den i de gamla kyrkolagarna föreskrivna ordningen för fasta.

49] Detta lärostycke om människostadgarna medför många och svåra stridigheter, och vår erfarenhet är, att dessa människostadgar äro verkliga snaror för samvetena. Då de framställas såsom något verkligen nödvändigt, plåga de på ett förunderligt sätt deras samveten, som underlåtit att iakttaga någon av dem. Avskaffandet av dem medför åter sina betänkligheter och sina speciella frågor. 50] Men för oss är hela denna sak enkel och klar, ty motståndarna fördöma oss, därför att vi lära, att hållandet av människostadgarna icke förtjänar syndernas förlåtelse. Likaså hålla de på de så kallade "allmänna" stadgarna såsom nödvändiga för rättfärdiggörelsen. Här hava vi Paulus såsom vår säkre försvarare, vilken över allt hävdar, att iakttagandet av dessa varken rättfärdiggör eller är nödvändigt utöver trons rättfärdighet. 51] Likväl lära vi, att man på ett hovsamt sätt må bruka sin frihet i dessa ting, på det att de oerfarna icke må taga anstöt och på grund av missbruket av friheten bli avogt stämda mot den sanna evangeliska läran. Vi hävda tillika, att man icke utan giltig orsak bör ändra något i gängse bruk och seder, utan för endräktens skull bibehålla de gamla seder, som man utan synd eller stor olägenhet kan bevara. 52] Och vi hava just vid detta möte klart och tydligt visat, att vi för kärlekens skull icke ovilligt ämna iakttaga dessa i och för sig likgiltiga ting, även om de skulle medföra någon olägenhet. Vi hava nämligen ansett, att den allmänna endräkten, om den kunde vinnas, utan att samvetena kränktes, är att föredraga före alla andra fördelar. Men om allt detta skola vi kort härefter ytterligare tala, då vi behandla frågorna om klosterlöftena och den kyrkliga makten.
[Art. XVI. Om det världsliga regementet]

53] Motståndarna godkänna utan förbehåll den sextonde artikeln, vari vi bekänt, att det är tillåtet för den kristne att bekläda överhetsämbeten, att skipa rätt enligt de kejserliga lagarna och andra gällande förordningar, att rättsligt ådöma straff, att föra rättmätiga krig, att göra krigstjänst, att avsluta lagliga kontrakt, att besitta egendom, att avlägga ed, då myndigheterna kräva det, att ingå äktenskap, med ett ord att lagliga borgerliga ordningar äro Guds goda skapade verk och gudomliga ordningar, vilka en kristen tryggt kan bruka. 54] Hela denna läropunkt om skillnaden mellan Kristi rike och det borgerlig-världsliga har i de våras skrifter på ett nyttigt sätt klarlagts så, att Kristi rike är ett andligt rike med en i hjärtat begynnande kunskap om Gud, gudsfruktan och tro samt med början till evig rättfärdighet och evigt liv, varvid Kristus dock tillåter oss att i det yttre livet använda de lagliga världsliga ordningarna hos de olika folk, bland vilka vi leva, alldeles såsom han tillåter oss att begagna oss av läkekonsten eller av byggnadskonsten eller av mat, dryck och luft. 55] Evangeliet giver icke några nya lagar angående det borgerligt-världsliga livet, utan bjuder oss lyda de gällande lagarna, vare sig dessa äro stiftade av hedningar eller andra, samt ålägger oss att i denna lydnad bevisa vår kärlek. Ty Karlstadt visade sig vara förryckt, då han ville pålägga oss Mose judiciella stadgar. 56] Angående dessa ting ha de våra skrivit utförligt, emedan munkarna utspritt många fördärvliga åsikter i kyrkan. De hava kallat egendomsgemenskap en evangelisk ordning, och de hava angivit det såsom evangeliska råd (consilia) att icke besitta egendom och att icke straffa och hämnas. Sådana meningar fördunkla högeligen evangeliet och det andliga riket och äro till fördärv även för staten. 57] Ty evangeliet upplöser icke den yttre världsliga eller ekonomiska ordningen, utan godkänner den fastmer och ålägger oss att icke blott av fruktan för straff, utan för vårt samvetes skull rätta oss efter den såsom en av Gud given ordning.

58] Julianus avfällingen, Celsus och flera andra ha mot de kristna riktat den förebråelsen, att evangeliet upplöser staten, emedan det förbjuder hämnd och lär åtskilligt annat, som föga lämpar sig för det borgerliga samhället. Och med dessa frågor ha Origenes, Gregorius av Nazians och andra särskilt mycket sysselsatt sig, ehuru de med lätthet kunnat utredas, om man blott betänker, att evangeliet icke stiftar lagar angående det borgerliga livet, utan innebär syndernas förlåtelse och det eviga livets begynnelse i de troendes hjärtan. Det likväl icke blott godkänner de yttre borgerliga ordningarna, utan bjuder oss även att underkasta oss dem, liksom vi nödvändigtvis äro underkastade årstidernas lagar, vinterns och sommarens växling, såsom gudomliga ordningar. 59] Evangeliet förbjuder självhämnd, och detta inpräntar Kristus ofta hos sina apostlar i det syftet, att de icke skulle anse sig böra rycka makten från dem, som eljest hade den – såsom judarna drömde om att med yttre maktmedel upprätta det messianska riket – utan i stället veta, att de borde predika och undervisa om det andliga riket, men icke förändra den bestående borgerliga ordningen. Därför förbjudes självhämnden i Matt. 5 och Rom. 12 icke blott såsom ett evangeliskt råd, utan såsom ett bud. Men den offentliga vedergällningen, som överheten handhar å ämbetets vägnar, avrådes icke utan anbefalles i stället och är enligt Paulus i Rom. 13 ett Guds verk. De olika arterna av denna offentliga vedergällning äro domar, straff, krig och krigstjänst. 60] Det är känt, huru orätt många författare dömt härom, emedan de varit fångna i den villfarelsen, att evangeliet innebär en ny, yttre munkordning, men icke insett, att det är något, som meddelar hjärtana evig rättfärdighet, men i det yttre godkänner den bestående borgerliga ordningen.

61] Det är också alldeles orätt, att det skulle innebära kristen fullkomlighet att icke besitta privategendom. Ty den kristna fullkomligheten består icke i förakt för borgerlig ordning, utan i hjärtats inställning, i en rätt gudsfruktan och i en uppriktig tro, såsom ju Abraham, David och Daniel i fråga härom icke voro ringare än några eremiter, ehuru de besutto stora ägodelar och innehade stor makt. 62] Men klosterfolket har med detta yttre skrymteri slagit blå dunster i människornas ögon, så att de icke kunnat se, vari den sanna kristna fullkomligheten består. Huru högt ha de icke prisat egendomsgemenskapen såsom något evangeliskt. 63] Men dylikt beröm har medfört mycket fördärv, i all synnerhet som det starkt avviker från Skriftens mening. Ty Skriften föreskriver icke egendomsgemenskap, utan då det i dekalogen heter: Du skall icke stjäla, göres det åtskillnad mellan den enes och den andres egendom och gives befallning om att var och en skall behålla sitt. Wiclif visade sig vara förryckt, då han förnekade, att det var tillåtet för prästerna att besitta privategendom. 64] Ändlösa äro tvisterna om avtal, och beträffande denna fråga kunna samvetena aldrig komma till frid utan att känna den regeln, att det står den kristne fritt att använda sig av borgerliga ordningar och lagar. Denna regel ger samvetena skydd, ty den lär, att rättsliga avtal så till vida äro tillåtna inför Gud, som de äro godkända av överheten och lagarna.

65] Hela denna läropunkt om de borgerlig-världsliga tingen har av de våra blivit så utredd, att många rättskaffens män, som äro verksamma i samhälls- och affärslivet, ha betygat, att de härigenom i hög grad fått hjälp, medan de förut plågats av munkarnas meningar och varit i tvivelsmål om huruvida evangeliet tilläte sådan verksamhet i det borgerliga och ekonomiska livet. Vi hava anfört detta för att även utlänningar må förstå, att genom den lära, som vi företräda, överhetens myndighet och alla borgerliga ordningars värdighet icke försvagas utan fastmera stärkas, medan de stora betydelsen härav förut ofantligt fördunklats genom munkarnas förutnämnda dåraktiga meningar, enligt vilka deras hycklade fattigdom och ödmjukhet skattades vida högre än samhälls- och familjeliv, ehuru detta är av Gud förordnat, men däremot icke den platonska egendomsgemenskapen.

[Art. XVII. Om Kristi återkomst till domen]

66] Motståndarna godkänna utan förbehåll den sjuttonde artikeln, vari vi bekänna, att Kristus skall vid tidens slut komma i synlig måtto och uppväcka alla döda samt giva de gudfruktiga evigt liv och evärdlig glädje, men de ogudaktiga skall han döma att med djävulen pinas utan ände.
[Art. XVIII. Om den fria viljan]

67] Den adertonde artikeln om den fria viljan godkänna motståndarna, ehuru de här tillägga en del vittnesbörd, som föga beröra den föreliggande saken. De orera även om att man icke med pelagianerna bör tillskriva den fria viljan alltför mycket, men att man icke heller med manikéerna bör frånkänna den all frihet. 68] Detta är mycket riktigt. Men vad är det för skillnad mellan pelagianerna och våra motståndare, när båda mena, att människan kan utan den helige Andes bistånd – vad beträffar det väsentliga i gärningen – älska Gud och fullgöra Guds bud samt förtjäna nåden och rättfärdiggörelsen genom gärningar, som förnuftet (ratio) i och för sig utan den helige Ande kan utföra? Huru mycken orimlighet följer icke av denna pelagianska åsikt, som med stor myndighet läres i skolorna! 69] Denna vederlägges med stor kraft av Augustinus, som härvid följer Paulus, och hans mening ha vi ovan anfört i artikeln om rättfärdiggörelsen. 70] Men icke heller vi beröva den mänskliga viljan dess frihet. Den mänskliga viljan har frihet att välja i fråga om gärningar och ting, som förnuftet av sig självt kan fatta. Den kan på något sätt åstadkomma en borgerlig rättfärdighet (iustitia civilis) eller en gärningarnas rättfärdighet (iustitia operum), den kan tala om Gud, på visst sätt dyrka Gud med yttre gärning, visa överhet och föräldrar lydnad samt i yttre hänseende avhålla sin hand från mord, äktenskapsbrott och stöld. Då i den mänskliga naturen förnuftet med förmågan att bedöma utvärtes ting och förhållanden blivit kvar, så finnes också förmågan att välja mellan dessa ting kvar liksom friheten och möjligheten att åstadkomma en borgerlig rättfärdighet. Detta kallar nu Skriften en köttets rättfärdighet (iustitia carnis), som vår köttsliga natur, d.v.s. förnuftet, av sig själv utan den helige Ande kan åstadkomma. 71] Likväl är den onda begärelsens kraft så stor, att människan oftare lyder sina onda lustar än den rätta insikten. Och djävulen, som är verksam i de otrogna, såsom Paulus säger, upphör icke att egga den svaga naturen till allehanda missgärningar. Detta är grunden till att även den borgerliga rättfärdigheten är sällsynt bland människorna, såsom vi ju se, att icke ens de filosofer, som synas hava eftersträvat den, uppnått den. 72] Men det är falskt att påstå, att den människa icke skulle synda, som utanför nåden fullgör lagens gärningar. Våra motståndare tillägga än ytterligare, att sådana gärningar till och med på grund av egen värdighet gjort sig förtjänta av (de congruo mereri) syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen. Men utan den helige Ande äro människornas hjärtan utan gudsfruktan, utan förtröstan till Gud och utan tro, att Gud bönhör dem, förlåter dem samt hjälper och beskyddar dem, och äro sålunda ogudaktiga. Vidare kan ett dåligt träd icke bära god frukt. Och utan tro är det omöjligt att täckas Gud.

73] Ehuru vi sålunda medgiva, att den fria viljan (liberum arbitrium) har frihet och förmåga att fullgöra lagens yttre gärningar, så tillskriva vi likväl icke den fria viljan dessa verk, nämligen att frukta Gud, verkligen tro på honom samt verkligen veta och vara förvissad om att Gud har omsorg om oss, bönhör oss, förlåter oss o. s. v. Dessa äro den första tavlans gärningar, som människohjärtat icke utan den helige Ande kan åstadkomma, såsom Paulus säger: En naturlig människa – d.v.s. en människa, som brukar endast de naturliga krafterna – fattar icke det, som tillhör Gud. 74] Och detta skulle människorna inse, om de betänkte, huru deras hjärtan tänka om Gud, om de verkligen äro övertygade om att Gud hat omsorg om dem och bönhör dem. Att bevara denna tro är svårt även för de heliga; så långt ifrån är det att den skulle finnas hos de ogudaktiga. Men vi undfå den, såsom vi ovan sagt, när våra förskräckta hjärtan höra evangeliet och mottaga tröst.

75] Därför är denna uppdelning klargörande, att den borgerliga rättfärdigheten (iustitia civilis) tillskrives den fria viljan (liberum arbitrium) och den andliga rättfärdigheten (iustitia spiritualis) den helige Andes ledning hos de pånyttfödda. Så bevaras nämligen en utvärtes tukt och ordning, enär alla människor i lika mån böra veta både att Gud kräver denna borgerliga rättfärdighet och att vi i någon mån kunna fullgöra den. Och på samma gång visas, vilken skillnad det är mellan den mänskliga rättfärdigheten (iustitia humana) och den andliga (iustitia spiritualis), mellan filosofiens lära och den helige Andes lära, och man kan förstå, vartill den helige Ande behöves. 76] Denna uppdelning är icke uppfunnen av oss, utan Skriften lär den på det tydligaste och klaraste sätt. Även Augustinus behandlar den, och nyligen har Vilhelm av Paris framställt den, men den har på ett skändligt sätt fördunklats av dem, som fantisera om att människan utan den helige Ande kan lyda Guds bud, men att den helige Ande sedan gives i mån av vår egen förtjänst.

[Art. XIX. Om syndens orsak]

77] Motståndarna godkänna den nittonde artikeln, vari vi bekänna, att ehuru den ende Guden, utom vilken ingen är Gud, skapat hela naturen och uppehåller allt, som är till, syndens orsak likväl ligger i den sig från Gud bortvändande viljan hos djävulen och människorna i enlighet med Kristi ord om djävulen: När han talar, då talar han av sitt eget.

[Art. XX. Om tro och goda gärningar]

78] Med avseende på den tjugonde artikeln säga de uttryckligen dessa ord, att de förkasta och ogilla det vi säga, nämligen att människan icke förtjänar syndernas förlåtelse genom goda gärningar. Klart och tydligt utsäga de, att de förkasta och ogilla denna läropunkt. Vad är då att säga i en så uppenbar sak? 79] Här visa vederläggningsskriftens författare, vilken andas barn de äro. Ty vad är vissare i kyrkan än att syndernas förlåtelse kommer oss till del av nåd för Kristi skull och att Kristus, men icke våra egna gärningar, är försoningen för våra synder, såsom Petrus säger: Om honom bära alla profeterna det vittnesbördet, att alla som tro på honom, få syndernas förlåtelse genom hans namn. Med denna profeternas kyrka må vi hellre instämma än med dessa usla författare av vederläggningsskriften, vilka så oblygt skända Kristus. 80] Ty även om tidigare sådana författare funnits, vilka menat, att människorna, sedan de mottagit syndernas förlåtelse, äro rättfärdiga inför Gud icke genom tron, utan genom sina egna gärningar, så hava de likväl icke menat, att själva syndaförlåtelsen kommer oss till del på grund av våra egna gärningar, men icke av nåd för Kristi skull.

81] Den smädelsen mot Kristus kunna vi därför icke fördraga, att man tillskriver våra gärningar den honom tillkommande äran. Men dessa teologer ha ingen skam i sig, när de drista sig frambära en sådan mening i kyrkan. Och vi betvivla icke, att Hans Maj:t Kejsaren och ett flertal furstar icke på något sätt skulle låtit denna passus stå kvar i vederläggningsskriften, om de gjorts uppmärksamma därpå. 82] Vi skulle här kunna anföra ett obegränsat antal vittnesbörd från Skriften och fäderna. Men vi hava förut talat tillräckligt mycket om denna sak. Och den har icke behov av flera vittnesbörd, som vet, varför Kristus blivit oss given och att Kristus är försoningen för våra synder. Jesaja säger: Herren lade allas våra missgärningar på honom. Motståndarna däremot lära, att Gud icke lägger våra missgärningar på Kristus utan på våra egna gärningar. Det faller oss icke in att säga, vilka gärningar de lära. 83] Vi se, att ett förskräckligt påbud är utfärdat mot oss, vilket skulle ha förskräckt oss mera, om vi kämpade för tvivelaktiga och ringa ting. Nu då vi ha våra samvetens vittnesbörd om att motståndarna förkasta den uppenbara sanningen, vilkens hävdande är nödvändig för kyrkan och ökar Kristi ära, är det oss lätt att försmå världens hotelser och att vad vi än komma att lida frimodigt uthärda det till Kristi ära och kyrkans gagn. 84] Vem skulle icke glädja sig åt att dö under bekännandet av dessa trons huvudstycken, att vi få syndernas förlåtelse genom tron av nåd för Kristi skull och att vi icke själva med våra gärningar förtjäna syndernas förlåtelse! 85] De frommas samveten skulle icke hava någon tillräckligt fast tröst mot syndens och dödens skräck och mot djävulen, som frestar till förtvivlan, om de icke visste, att de skulle vara övertygade om att de av nåd för Kristi skull hava syndernas förlåtelse. Denna tro uppehåller och levandegör hjärtana under den hårda kampen mot förtvivlan.

86] Det är sålunda en sak, som är värd, att vi för dess skull icke undandrar oss någon fara. "Undvik icke olyckan, utan gå den än dristigare till möte", vem du än är, som instämmer med oss i vår bekännelse, då motståndarna söka med hotelser, plågor och straff rycka från dig en så stor tröst, som i denna vår artikel är framställd för hela kyrkan. 87] Den som så begär, behöver icke sakna sådana Skriftens vittnesbörd, som stärka hans sinne. Ty med hög röst, såsom det heter, ropar Paulus i Rom. 3 och 4, att synderna förlåtas av nåd för Kristi skull. Därför säger han: Vi rättfärdiggöras av tro, för att det skall vara av nåd, på det att löftet må stå fast. Det betyder, att om löftet berodde på våra egna gärningar, så stode det icke fast. Om syndernas förlåtelse skulle givas oss för våra gärningars skull, när skulle vi då veta, att vi erhållit den, och när skulle det förskräckta samvetet finna en gärning, om vilken det vore övertygat, att den vore tillfyllest att blidka Guds vrede? Men vi hava i det föregående talat om hela denna sak. 88] Där kan läsaren finna de önskade vittnesbörden. Att motståndarna här uttryckligen hävdat, att de förkastat denna vår artikel, att vi få syndernas förlåtelse icke på grund av våra egna gärningar, utan genom tron av nåd för Kristi skull – det ovärdiga i ett sådant hävdande har icke förmått oss till hela denna utredning, men till ett hjärtligt beklagande.

89] Motståndarna tillägga även några vittnesbörd till stöd för sitt förkastande av vår lära. Det är mödan värt att härav anföra ett och annat. De citera från Petrus: Vinnläggen eder om att göra eder kallelse fast o.s.v. Du ser härav, min läsare, att våra motståndare icke nedlagt fåfäng möda på att lära sig slutledningskonst, utan kunna nu konsten att ur Skriften draga vilka slutsatser som lyster dem: Gören eder kallelse fast genom goda gärningar – alltså förtjäna gärningarna syndernas förlåtelse. Det skulle i sanning vara en skön slutledning, om någon beträffande en, som gjort sig skyldig till dödsstraff, men fått straffet efterskänkt, droge följande slutsats: Överheten befaller, att du för framtiden avhåller dig från det som tillhör en annan; sålunda har du gjort dig förtjänt av straffets efterskänkande därigenom, att du nu avhåller dig från det som tillhör en annan. 90] Att göra en sådan slutsats är att av det, som icke är någon grund, göra en grund. Ty Petrus talar om de gärningar, som följer efter syndaförlåtelsen, och lär, varför dessa bör göras, nämligen för att kallelsen må vara fast, d.v.s. för att de icke må avfalla från sin kallelse genom att åter synda. Gören goda gärningar, på det att I mån vara ståndaktiga i kallelsen och icke förlora kallelsens gåvor, som I förut – men icke för de efterföljande gärningarnas skull – haven mottagit, men nu bevaren genom tron. Men tron förbliver icke i dem, som förlora den helige Ande och förkasta boten, ty tron finnes i boten, såsom vi ovan sagt.

91] De anföra även andra vittnesbörd, som icke stå i något bättre sammanhang. Slutligen säga de, att den av oss företrädda meningen förkastades för tusen år sedan under Augustinus' tid. Även detta är alltigenom oriktigt. Ty Kristi kyrka har alltid vetat, att vi av nåd få syndernas förlåtelse. Och pelagianerna hava just blivit fördömda, emedan de förfäktade den meningen, att vi undfå nåden på grund av våra egna gärningar. 92] Men vi hava ovan tillräckligt klart framhållit vår mening, att goda gärningar med nödvändighet böra följa på tron. Ty vi göra icke lagen om intet, säger Paulus. Då vi genom tron mottagit den helige Ande, följer nödvändigtvis lagens uppfyllande, och därav följer efter hand tillväxandet av kärlek, tålamod, kyskhet och Andens övriga frukter.

[Art. XXI.] Om åkallandet av helgonen

1] Den tjugoförsta artikeln förkasta motståndarna utan vidare, emedan vi icke kräva åkallandet av helgonen. Om ingen annan fråga utveckla de mera frikostigt sin talekonst. Och likväl åstadkomma de intet annat än uppvisandet av att helgonen böra äras och att de heliga under livstiden bedja för sina medmänniskor. Fördenskull skall åkallandet av de avlidna helgonen vara nödvändigt! 2] De åberopa Cyprianus, emedan denne bett Cornelius, medan han ännu levde, att han vid sin bortgång skulle bedja för sina bröder. Med detta exempel söka de bevisa det berättigade i åkallandet av de döda. De anföra även Hieronymus' skrift mot Vigilantius. I denna strid, säga de, att Hieronymus, för elva hundra år sedan besegrat Vigilantius. Så triumfera motståndarna, liksom om striden redan vore avgjord. Men dessa åsnor se icke, att det i Hieronymus' skrift mot Vigilantius icke finnes en enda stavelse om åkallande. Han talar icke om att åkalla helgonen, utan om att ära dem. 3] Ej heller ha de övriga gamla författarna före Gregorius omnämnt ett sådant åkallande. Säkert är, att detta åkallande av helgonen jämte vad motståndarna lära om tillägnandet av helgonens förtjänster icke har några stöd hos de gamla författarna.

4] I vår bekännelse bestrida vi icke, att helgonen böra äras. Här tillerkänna vi dem nämligen en tredubbel ära. För det första tacksägelse. Ty vi böra tacka Gud för att han för oss framställt exempel på sin barmhärtighet och visat, att han vill frälsa människor, samt givit åt sin kyrka lärare och andra goda gåvor. Och dessa gåvor böra vi prisa såsom de högsta, och helgonen själva, vilka troget brukat dessa gåvor, böra vi ära, såsom Kristus prisar de goda och trogna tjänarna. 5] För det andra innebär ärandet av helgonen stärkandet av vår egen tro. Då vi se, att Petrus får förlåtelse för sin förnekelse, upprättas även vi till att så mycket fastare tro, att där synden överflödar, där överflödar nåden mycket mer. 6] Det tredje ärandet av helgonen är efterföljelsen först och främst av deras tro och sedan av deras övriga dygder, vilka var och en bör efterlikna i sin kallelse. 7] Detta sanna ärande av helgonen efterfråga icke motståndarna. De tvista blott om åkallandet av dem, vilket även om det icke innebure någon fara, likväl icke är nödvändigt.

8] Dessutom medgiva vi även, att änglarna bedja för oss. Ty det finnes ett vittnesbörd i Sak. 1, där ängeln beder: Härskarornas Herre, huru länge skall det dröja, innan du förbarmar dig över Jerusalem o.s.v.? 9] Även om vi beträffande helgonen medgiva, att såsom de här på jorden bedja för hela kyrkan, de även i himmelen göra det, så finnes likväl i Skriften intet vittnesbörd om att de döda bedja, med undantag av en dröm, som står i 2 Mack.

10] Vidare – låt vara att helgonen bedja för kyrkan, så följer dock icke därav, att de böra åkallas. Och vår bekännelse påstår också blott detta, att Skriften intet lär om att vi skola åkalla helgonen eller bedja dem om hjälp. Men då varken något bud eller löfte om eller exempel på åkallandet av helgon kan anföras ur den heliga Skrift, följer därav, att samvetet icke kan hava någon visshet om ett sådant åkallande. Och då all bön bör framgå ur tro, huru kunna vi då veta, att Gud har behag till detta åkallande av helgonen? Huru kunna vi utan något Skriftens vittnesbörd veta, att helgonen uppfatta de enskildas böner? 11] Somliga tillskriva rent av helgonen den gudomliga förmågan att kunna läsa våra hjärtans hemliga tankar. De avhandla frågan, huruvida helgonen hava en övernaturlig s.k. morgonkunskap eller en naturlig s.k. aftonkunskap, måhända därför att de äro i tvivelsmål om huruvida de höra dem om morgonen eller om aftonen. Detta uppdikta de icke för att hedra helgonen, utan för att försvara den inkomstbringande helgondyrkan.12] Motståndarna ha intet att andraga mot det av oss anförda argumentet, att då åkallandet icke har något stöd i Skriften, man icke kan med säkerhet påstå, att helgonen uppfatta vårt åkallande av dem eller – även om de skulle göra det – Gud har behag till det. 13] Därför borde motståndarna icke tvinga oss till något så ovisst, emedan en bön utan tro icke är någon bön. Med hänsyn till att de åberopa bruket inom kyrkan, är det en känd sak, att detta bruk är nytt, ty ehuru de gamla bönerna omnämna helgonen, innehålla de likväl icke något åkallande av dem. Dock är även detta nyligen uppkomna åkallande av helgonen något helt annat än åkallandet av enskilda helgon.

14] Motståndarna kräva vidare vid helgondyrkan icke blott åkallandet av dem, utan de låta även helgonens förtjänster komma andra till del och göra av helgonen icke blott förebedjare utan även försonare. Detta bör på intet sätt fördragas. Ty härigenom överföres på helgonen den ära, som tillkommer Kristus allena. De göra dem nämligen till medlare och försonare, och ehuru de skilja mellan förebedjande medlare och försonande medlare, göra de likväl tydligen av helgonen försonande medlare. 15] Och även detta deras påstående är utan stöd i den heliga Skrift, att helgonen äro förebedjande medlare, vilket – huru försynt det än säges – ställer Kristi verk i skuggan och överflyttar på helgonen den förtröstan om Guds barmhärtighet, som vi böra ställa till Kristus allena. De inbilla sig nämligen, att Kristus är strängare, men helgonen mildare, och de sätta mera sin förtröstan till helgonen än till Kristi barmhärtighet och undvika Kristus men taga sin tillflykt till helgonen. Så göra de i själva verket helgonen till försonande medlare.

16] Därför vilja vi visa, att de verkligen göra helgonen icke blott till förebedjare utan även till försonare, d.v.s. frälsande medlare. Vi tala här icke om det missbruk, som folket gör härav, utan blott om lärarnas meningar. Om missbruken kunna även de oerfarna döma.

17] Till en försonare höra två ting. För det första måste det finnas ett Guds ord, varigenom vi med visshet veta, att Gud vill förbarma sig över och bönhöra dem, som genom denne försonare åkalla honom. Ett sådant löftesord finnes om Kristus: Vadhelst I bedjen Fadern om i mitt namn, det skall han giva eder. Men om helgonen finnes icke något sådant löftesord. Därför kunna samvetena icke vara fast och visst övertygade om att vi genom att åkalla helgonen få bönhörelse. 18] Därför sker icke åkallandet av helgonen av tro. Vidare hava vi även ett direkt budord att åkalla Kristus i enlighet med denna utsaga: Kommen till mig, I alla som arbeten o.s.v., vilket förvisso är sagt även till oss. Och Jesaja säger i det elfte kapitlet: På den dagen skall telningen från Jesse rot stå såsom ett tecken för folken, och hedningarna skola i bön vända sig till honom. Och i Ps. 43 heter det: Alla de rika i folket tillbedja dig, samt i Ps. 71: Alla jordens konungar skola tillbedja honom, och kort därefter: De skola ständigt bedja inför honom. I Joh. 5 säger Kristus själv: På det att alla skola ära Sonen, såsom de ära Fadern. Och i 2 Tess. 2 säger Paulus bedjande: Vår Herre Jesus Kristus själv och Gud, vår Fader, hugne edra hjärtan och styrke eder o.s.v. Men vilket bud och vilket exempel kunna motståndarna andraga ur Skriften angående åkallandet av helgonen? 19] – Det andra, som hör till en försonare, är att dennes förtjänster avse att tillfyllestgöra för andra och genom ett gudomligt tillräknande komma andra till del, så att dessa räknas såsom rättfärdiga genom nämnda förtjänster, liksom vore de deras egna. Det förhåller sig här alldeles såsom, då en vän betalar skulden för en annan, den skuldsatte blir fri från skulden genom den andres förtjänst, såsom vore den hans egen. På detta sätt komma Kristi förtjänster oss till del, så att vi räknas såsom rättfärdiga genom vår förtröstan på Kristi förtjänster, då vi tro på honom, alldeles såsom hade vi egna förtjänster.

20] Ur båda dessa moment, nämligen löftet om och meddelandet av Kristi förtjänster, framgår förtröstan på Guds barmhärtighet. Denna förtröstan på Guds löfte och Kristi förtjänster måste vara med i bönen. Ty vi böra i sanning vara övertygade om både att vi för Kristi skull få bönhörelse och att vi genom hans förtjänster hava en blidkad Fader.

21] Nu påbjuda motståndarna för det första åkallandet av helgonen, ehuru de varken hava ett Guds löftesord eller budord därom eller exempel därpå ur Skriften. Likväl åstadkomma de därmed att människorna sätta större tillit till helgonens barmhärtighet än till Kristi, ehuru Kristus bjudit oss att komma till sig, men icke till helgonen. 22] För det andra överflytta de helgonens i likhet med Kristi förtjänster på andra och ålägga människorna att sätta sin tillit till dem, liksom skulle vi räknas rättfärdiga genom helgonens förtjänster, såsom detta verkligen sker genom Kristi förtjänster. Här uppdikta vi icke någonting. 23] De påstå, att de genom avlaten kunna överflytta på andra människor helgonens förtjänster. Vid tolkningen av mässordningen säger Gabriel öppet ifrån: Enligt en av Gud instiftad ordning böra vi taga vår tillflykt till helgonens hjälp, på det att vi må frälsas genom deras förtjänster och förböner. Dessa äro Gabriels egna ord. Och likväl kan man överallt i motståndarnas skrifter och predikningar läsa sådant, som är än mera befängt. Vad är att göra helgonen till försonare om icke detta? Vidare jämställas de med Kristus, om vi böra förtrösta på att bliva frälsta genom deras förtjänst.

24] Var månne står det, att den av Gabriel omtalade ordningen, att vi böra taga tillflykt till helgonens förtjänster, är instiftad av Gud? Må han anföra ett exempel ur Skriften eller ett budord. Möjligen har han hämtat denna ordning från de kungliga hoven, där det är tillbörligt att använda vänner såsom förespråkare. Men om konungen förordnat en viss förespråkare, så vill han icke att ärendena skola föredragas genom andra. Då nu Kristus är förordnad till förebedjare och överstepräst, varför söka vi då andra?

25] Rätt allmänt använder man denna avlösningsformel: Vår Herres Jesu Kristi lidande och den högt saliga jungfrun Marias och alla helgons förtjänster vare dig till syndernas förlåtelse. Här meddelas avlösningen, emedan vi bliva försonade och räknade såsom rättfärdiga icke blott genom Kristi förtjänster utan även helgonens. 26] Några av oss ha bevittnat, huru en lärare i teologi, som låg för döden, en munk, som även var teolog, kallats till tröst. Denne bad ideligen för den döende blott denna bön: Nådens moder, skydda oss för fienden, och upptag oss i dödens stund.

27] Även om vi kunna medgiva, att den saliga Maria beder för kyrkan, så fråga vi: upptager hon själarna i dödens stund, besegrar hon döden, levandegör hon? Vad gör Kristus, om den saliga Maria gör detta? Ehuru hon är värd den största ära, så vill hon likväl icke jämställas med Kristus, utan hon önskar, att vi skola betrakta och följa hennes exempel. 28] Det är nu en känd sak, att enligt en allmänt utbredd mening den saliga jungfrun vidare blivit satt i Kristi ställe. Henne hava människorna åkallat, hennes barmhärtighet ha de satt sin förtröstan till, genom henne ha de velat blidka Kristus, liksom han icke vore försonare, utan blott en fruktansvärd domare och hämnare. 29] Men vi veta, att vi icke böra förtrösta på att helgonens förtjänster överflyttas på oss och att Gud för dessas skull försonas med oss eller räknar oss såsom rättfärdiga och frälsar oss. Ty blott genom Kristi förtjänst få vi våra synders förlåtelse, då vi tro på honom. Om de övriga heliga heter det: Var och en skall få sin särskilda lön efter sitt särskilda arbete, d.v.s. de kunna icke dela med sig av sina förtjänster åt varandra, såsom munkarna sälja sina klosterordnars förtjänster. 30] Och Hilarius säger om de fåvitska jungfrurna: Emedan de fåvitska jungfrurna, sedan deras lampor slocknat, icke kunde gå brudgummen till möte, bådo de de visa, att de skulle låna dem olja, men de svarade dem, att de icke kunde giva dem någon, emedan den törhända icke räckte till åt alla, d.v.s. ingen kan få hjälp genom en annans gärningar och förtjänster, emedan var och en måste skaffa sig olja till sin lampa.

31] Då motståndarna sålunda lära, att vi skola förtrösta på åkallandet av helgonen, då de till stöd härför varken hava något Guds ord eller något exempel ur Skriften, då de överflytta helgonens förtjänster, på andra och överföra den ära, som tillkommer Kristus, på helgonen, kunna vi icke godkänna vare sig deras åsikter om helgondyrkan eller deras sed att åkalla helgonen. Ty vi veta, att vi böra sätta vår förtröstan till Kristi förbön, emedan Guds löfte gäller endast denna. Vi veta, att endast Kristi förtjänster utgöra försoning för oss. För Kristi förtjänsters skull räknas vi såsom rättfärdiga, då vi tro på honom, såsom Skriftens ord lyder: Alla, som tro på honom, skola icke komma på skam. Men icke böra vi lita till att räknas såsom rättfärdiga på grund av den heliga Jungfruns eller andra helgons förtjänster.

32] Även den villfarelsen vidlåder de lärda, att olika uppdrag äro givna åt varje enskilt helgon, så att Anna giver rikedom, Sebastian avvänder farsot, Valentin botar fallandesjuka och Georg är beskyddare av ryttare. Dessa vidskepliga åsikter härröra tydligen från hedniska förebilder. Ty hos romarna ansågos på samma sätt Iuno giva rikedom, Febris avvända febersjukdomar, Castor och Pollux beskydda ryttare o.s.v. 33] Och även om vi inbilla oss, att man på ett synnerligen måttfullt sätt lär om åkallandet av helgonen, så fråga vi oss likväl, då detta åkallande är ett mycket fördärvligt föredöme, varför man nödvändigtvis skall försvara detsamma, då det icke är av Gud påbjudet eller har något stöd i Guds ord, ja, inte ens i de gamles skrifter. 34] Ty då, såsom jag ovan framhållit, man vid sidan av Kristus söker andra medlare och sätter sin förtröstan till dessa, kommer först och främst den oavkortade kunskapen om Kristus att fördunklas. Detta visar erfarenheten. Till en början synes omnämnandet av helgonen, sådant detta förekommer i de gamla bönerna, ha skett i ett gott syfte. Sedermera följde åkallandet av helgonen och på åkallandet följde varjehanda vidunderliga och värre än hedniska missbruk. Från detta åkallande av helgonen gick man att göra bilder av dem. Även dessa bilder dyrkade man, och dem ansåg man besitta en viss kraft, såsom trollkarlar och mager uppdikta, att det finns kraft i de avbildningar av stjärnbilder, som man vid en viss tidpunkt framställt. Vi hava i ett kloster någonstädes sett en bild av den heliga Jungfrun, vilken på konstgjort sätt sattes i rörelse, liksom rörde den sig själv, så att den tycktes antingen vända sig bort från de bedjande eller nicka bifall till dem.

35] Men vidskepelsen i samband med alla bilder och målningar av helgonen överträffas av helgonlegenderna, som man med stor myndighet offentligen förkunnar. Barbara begär, medan hon torteras, den lönen, att ingen, som åkallar henne, skall dö, innan han mottagit nattvarden. En annan uppläste dagligen hela Psaltaren, stående på en fot. Någon förståndig man har en gång tecknat en bild av Kristoffer för att därigenom angiva, att det fordras stor själsstyrka hos dem, som skola bära Kristus, d.v.s. hos dem, som skola predika eller bekänna evangeliet, ty de måste utstå stora faror. Sedan ha de dåraktiga munkarna tagit sig före att lära folket åkalla Kristoffer, liksom hade en dylik Polyfem någonsin funnits. 36] Men ehuru helgonen utfört storverk både till det allmänna bästa och till föredöme i det enskilda och omnämnandet härav skulle kunna vara tjänligt såväl till trons stärkande som till föredöme, huru vi böra handla, så har ingen framdragit detta ur dras verkliga livshistoria. Men det är gagneligt att höra, huru heliga män biträtt i rikenas styrelse, i vilka lägen och faror de stått, huru de varit konungar till hjälp i stora faror, huru de förkunnat evangelium och vilka strider de haft att utkämpa med kättare. Gagneliga äro exemplen på huru de undfå barmhärtighet, såsom då vi se, huru Petrus fått förlåtelse för sin förnekelse och huru det tillgivits Cyprianus att han övat trolldom och huru Augustinus, som under sjukdomen erfarit trons kraft, med visshet betygar, att Gud verkligen hör de troendes böner. Sådana exempel, som röra tron eller gudsfruktan eller samhällets styrelse, vore till gagn att omtala. 37] Men en del gycklare, som icke äga någon kännedom om tron eller samhällets styrelse, hava med skaldeverk såsom mönster hopdiktat legender, som blott innehålla med vidskepelse bemängda exempel på böner och fastor jämte en del inkomstbringande ting, såsom uppdiktade underverk med rosenkransar och dylikt. Här är icke nödvändigt att ange ytterligare exempel. Ty det finnes legender, såsom de kallas, och förebildsspeglar och skrifter, kallade rosarier, i vilka det mesta icke är olikt Lucianus' "sanna berättelser".

38] Biskopar, teologer och munkar giva dessa vidunderliga och gudlösa legender sitt bifall, ty dessa äro inkomstbringande, men oss kunna de icke tåla, emedan vi, för att Kristi ära och verk må bliva mera uppenbar, icke kräva åkallandet av helgonen, utan kritisera missbruken vid helgondyrkan. 39] Ehuru alla rättsinniga människor önska dessa missbruks avskaffande genom biskoparnas myndighet och predikanternas klokhet, så låtsas likväl våra motståndare i vederläggningsskriften icke alls om till och med de uppenbara bristerna, liksom ville de tvinga oss att efter antagandet av vederläggningsskriften godkänna även de mest kända missbruken.

40] På detta försåtliga sätt är vederläggningsskriften avfattad icke blott på denna punkt, utan nära nog överallt. Ingenstädes göra de någon åtskillnad mellan sina lärosatser och de uppenbara missbruken. Likväl erkänna några bland dem, som till äventyrs äro förståndigare, att många falska meningar vidlåda de skolastiska teologernas och kyrkorättslärarnas lära, och att många missbruk vunnit insteg i kyrkan genom prästernas stora oförstånd och liknöjdhet. 41] Ty Luther var icke den förste, som klagade över de allmänt förekommande missbruken. Många lärda och framstående män hava långt före denna tid klagat över missbruken med mässan, förlitandet på klosterväsendets stadgar, den inkomstbringande helgondyrkan och förvirringen i läran om boten, som bör vara högst klar och tydlig i kyrkan. Vi hava själva hört framstående teologer uttala önskemål om en modifiering av den skolastiska läran, som innehåller mycket mera av filosofiska resonemang än av fromhet. Och dock stå bland dessa de äldre närmare Skriften än de nyare. Efter hand har deras teologi alltmera urartat. Orsaken till att många hedervärda människor börjat fatta kärlek till Luther har icke varit någon annan än att de sett honom frigöra människornas sinnen från denna härva av de skolastiska teologernas och kyrkorättslärarnas förvirrade dispyter utan ände samt lära människorna det, som befrämjar gudsfruktan.

42] Därför ha motståndarna icke handlat öppet och ärligt, då de i syfte att vi skulle samtycka till vederläggningsskriften icke låtsade om missbruken. Och om de ville kyrkans bästa, så borde de synnerligast på denna plats vid detta tillfälle anhålla hos Hans Maj:t Kejsaren, att han ville sörja för att avskaffa missbruken, då vi ju tydligt förmärkt, att han är i hög grad angelägen om god och hälsosam ordning i kyrkan. Men motståndarna handla icke så, att de bistå kejsaren i hans mycket hedervärda och heliga uppsåt, utan åsyfta blott att undertrycka oss. 43] Många tecken visa, att de äro föga bekymrade om kyrkans tillstånd. De möda sig icke att låta folket lära känna huvudstyckena av kyrkans lära. De försvara uppenbara missbruk med en förut icke känd eller brukad grymhet. De tåla icke några skickliga lärare i kyrkan. Rättsinniga människor kunna lätt avgöra, varthän de syfta med detta. Men på detta sätt tillgodose de varken rikets eller kyrkans bästa. Ty sedan de rätta lärarna röjts ur vägen och den sunda läran undertryckts, komma svärmandar att uppstå. Och dem äro motståndarna ur stånd att hålla tillbaka, då de med sina gudlösa läror bringa förvirring i kyrkan och vända upp och ned på hela den kyrkliga ordningen, vilken vi för vår del i synnerlig grad önska bevara.

44] Fördenskull bedja vi dig, stormäktige kejsar Karl, för Kristi äras skull, som du – enligt vad vi äro förvissade om – önskar öka och utbreda, att du icke må giva ditt samtycke till motståndarnas våldsplaner, utan söka andra medel att upprätta endräkten på sådant sätt, att gudfruktiga samveten icke må bliva betungade och ingen grymhet, såsom hittills skett, må förövas mot oskyldiga människor och den sunda läran icke må undertryckas i kyrkan. Ty först och främst av allt är du skyldig Gud att bevara och till efterkommande fortplanta den sunda läran och försvara de rätta lärarna. Ty då Gud hedrar konungarna med sitt eget namn och kallar dem gudar, i det att han säger: Jag har väl sagt, att I ären gudar, så fordrar han, att de skola sörja för att det, som hör Gud till, d.v.s. Kristi evangelium, bevaras och fortplantas på jorden och att de såsom Guds ställföreträdare skola skydda oskyldigas liv och välfärd.
[Art. XXII.] Om nattvarden under båda gestalterna

1] Det är otvivelaktigt riktigt och i överensstämmelse med Kristi instiftelse och Pauli ord att utdela Herrens nattvard under båda gestalterna.Ty Kristus har instiftat båda delarna av nattvarden och förordnat dem icke för en del av kyrkan, utan för hela kyrkan. Ty icke blott av prästerna utan av hela menigheten brukas sakramentet icke på grund av någon människas, utan på grund av Kristi instiftelse. 2] Detta torde motståndarna erkänna. Men om Kristus instiftat sakramentet för hela kyrkan, varför tillåter man icke menigheten att undfå nattvarden under den ena gestalten? Och varför förbjuder man detta? Varför förändrar man Kristi egen instiftelse, i all synnerhet då han kallar denna sitt eget testamente? Men om man icke får upphäva en människas testamente, huru mycket mindre får man göra det med Kristi testamente. 3] Paulus säger, att han av Herren själv undfått, vad han meddelat. Men han hade lärt mottagandet av nattvarden under båda gestalterna, såsom klart framgår av sammanhanget i 1 Kor. 11. Gören detta (till min åminnelse), de orden använder han först om Kristi lekamen, och därefter upprepar han samma ord om kalken. Och därefter säger han: Pröve då människan sig själv, och äte så av brödet och dricke av kalken. Detta är Pauli egna ord. Och kort förut säger han, att de som ämna gå till Herrens nattvard, skola göra det samtidigt. 4] Därför är det fast och visst, att sakramentet är instiftat för hela kyrkan. Och denna sed bibehålles alltjämt i den grekiska kyrkan och var tidigare bruklig även i den romerska, såsom Cyprianus och Hieronymus betyga. Hieronymus talar nämligen i Comm. in Zeph. om prästerna, som tjäna vid eucharistien och utdela Herrens blod till hans folk o.s.v. Detsamma betygar ock mötet i Toledo. 5] Det skulle icke vara svårt att samla en stor massa vittnesbörd härom. Men vi göra det icke här, utan överlämna åt den omdömesgille läsaren att avgöra, vilken mening man bör hava om Kristi egen instiftelse och förordning.

6] I vederläggningsskriften bemöda sig motståndarna icke alls att anföra någon ursäkt för att man berövat menigheten den ena delen av nattvarden. Detta hade dock anstått rättsinniga och fromma män. De borde också hava sökt ett starkt skäl till ursäkt inför menigheten, varmed de även kunde ge de samveten undervisning, vilka få mottaga sakramentet blott under en gestalt. Men nu försvara de i stället undanhållandet av sakramentet under den andra gestalten såsom något rätt och riktigt och förbjuda dess åtnjutande under båda gestalterna. 7] Först uppdikta de, att det under kyrkans äldsta tid varit sed här och var att utdela nattvarden blot under den ena gestalten. Likväl kunna de icke anföra något exempel från äldre tid härpå. Men de åberopa ställen, vari endast brödet omnämnes, såsom hos Lukas, där det heter, att lärjungarna kände igen Kristus, när han bröt brödet. De anföra även andra ställen om brödsbrytelsen. Men ehuru vi icke vilja bestrida, att några av dessa avse sakramentet, så följer likväl icke härav, att nattvarden utdelas blott under den ena gestalten, då det ju är ett allmänt språkbruk att med delen beteckna det hela. 8] De tala vidare om lekmännens kommunion, vilken likväl icke skedde blott under en gestalt, utan under båda gestalterna. Och om det förekommer, att prästerna fordom ålades deltaga i lekmännens kommunion, så innebär detta, att de avhöllos från förrättandet av konsekrationen. Detta är icke heller motståndarna obekant, men de missbruka de olärdas okunnighet, ty när dessa höra om lekmännens kommunion, tänka de genast på nutida sed att giva nattvarden åt lekmän blott under en gestalt.

9] Och nu exempel på huru oblygt de gå till väga. Bland andra orsaker till att man icke utdelade nattvarden under båda gestalterna anför Gabriel detta, att man måste göra en åtskillnad mellan lekmän och präster. Den sannolikt främsta orsaken till att undanhållandet av kalken från lekmän försvaras är att prästerståndets värdighet skall i riligiöst hänseende aktas så mycket högre. Detta är ett människopåfund för att icke säga något mycket värre, och vad man härmed åsyftat är lätt att inse. 10] I vederläggningsskriften åberopa de berättelsen i 1 Sam. 2 om Elis söner, att de, sedan de gått miste om prästämbetet, begärde en del av en prästsyssla. Detta betecknar enligt deras mening bruket av nattvarden under blott en gestalt. Och så tillägga de: Så böra våra lekmän vara nöjda med blott en prästerlig del, nämligen nattvarden under blott en gestalt. Här skämta motståndarna uppenbarligen, då de på nattvarden tillämpa berättelsen om Elis efterkommande. Här beskrives Elis straff. Men mena motståndarna nu också, att lekmännen såsom straff skola avhållas från mottagandet av nattvarden under den ena gestalten? Sakramentet är instiftat för att trösta förskräckta samveten och ingiva dem nytt mod, när de tro, att Kristi lekamen, som är utgiven för världens liv, är deras spis och att de genom föreningen med Kristus skola levandegöras. Men motståndarna göra gällande, att lekmännen såsom ett straff avhållas från mottagandet av nattvarden under den ena gestalten. De böra – framhålla de – vara nöjda. 11] Såsom en befallning är detta tydligt nog. Men varför skola lekmännen vara nöjda? Svaret är, att man här icke får fråga efter sakskäl, utan vad än teologerna säga, skall gälla såsom lag. Detta är en oförsynthet i Ecks stil. Vi känna nämligen igen deras storordiga prat. Ville vi gendriva det, så skulle orden icke tryta oss. Se bara, huru stor deras oblyghet är, som liksom tyrannen i skådespelet bjuder: Vad än de vilja eller icke vilja, måste de vara nöjda. 12] Månne de skäl, som man i oblyghet anför, skola inför Guds domstol urskulda dem, som undanhålla sakramentets åtnjutande under den ena gestalten och fara grymt fram mot rättskaffens människor, som bruka det odelade sakramentet? 13] Om detta undanhållande har till grund, att det finnes en skillnad mellan präster och lekmän, så måste detta skäl förhindra oss att samtycka till motståndarnas mening, även om vi eljest skulle med dem bevara denna sed. Det finns andra olikheter mellan präster och lekmän, men det är uppenbart, i vilken avsikt de med sådan iver försvara just denna åtskillnad. Men för att icke få sken av att neddraga prästståndets sanna värdighet vilja vi icke tala mera om detta listiga påfund.

14] De åberopa även faran att utspilla något av kalken med mera dylikt, vilket likväl icke är av den vikt, att det kan ändra Kristi instiftelse. 15] Även om vi skulle ponera, att det stode oss fritt att bruka nattvarden under blott en gestalt eller under bådadera,så fråga vi oss, huru man kan försvara förbudet att meddela lekmännen kalken. Men kyrkan kan icke taga sig friheten att av Kristi instiftelser göra ting, med vilka man kan förfara godtyckligt. 16] Vi för vår del lägga ingen skuld på menigheten, som fått lida denna oförrätt att bliva berövad nattvarden under båda gestalterna, men vi ursäkta icke upphovsmännen härtill, vilka såsom något rätt och riktigt försvara förbudet att bruka det odelade sakramentet och icke blott förbjuda detta utan även bannlysa och med våld förfölja dem, som bruka nattvarden under båda gestalterna. De må själva se till, huru de inför Gud skola avlägga räkenskap för dessa sina påfund. 17] Man bör icke heller genast tänka, att kyrkan godkänner eller fastställer allt vad påvarna och biskoparna förordna, i all synnerhet som Skriften profeterar om biskopar och präster, att, såsom Hesekiel säger, lagen skall fördärvas av prästen.

[Art. XXIII.] Om prästernas äktenskap

1] Oaktat celibatet är så illa beryktat för otukt, drista sig motståndarna icke blott att försvara den påvliga lagen härom under den gudlösa och falska förevändningen, att den utfärdats i Guds namn, utan även uppmana kejsaren och furstarna att till det romerska rikets skam och vanära icke fördraga prästernas äktenskap. Ty så säga de uttryckligen.

2] Var har man i historien läst om en större fräckhet än denna våra motståndares? De skäl, som de anföra, skola vi senare granska. Men nu må den omdömesgille läsaren betänka, att dessa fåfänga människor icke blygas för att säga, att prästernas äktenskap länder riket till skam och vanära, liksom skulle kyrkan hava heder av den offentliga skammen, att dessa heliga fäder, som hyckla den stränge Curius' levnadssätt, men i stället hänge sig åt verkliga orgier, äro upptända av allehanda lastbara och liderliga lustar. Mycket, som dessa öppet och fritt bedriva, kan man med bevarad anständighet icke ens nämna. 3] Och de kräva, att du, kejsar Karl, skall med din ärbara hand skydda detta deras liderliga liv (du, som av det gamla siarordet blivit kallad konungen utan vank och tadel, ty om dig synes det vara sagt: En man utan vank och tadel skall härska överallt). De fordra, att du i strid med Guds lag och folkrätten och kyrkomötenas beslut skall upplösa äktenskapet, fastställa hårda straff mot oskyldiga människor blott därför att de ingått äktenskap, dräpa präster, mot vilka till och med hedningarna på fromt sätt visat skonsamhet, och driva i landsflykt hemlösa kvinnor och barn. De förelägga dig, höge och ärbare Kejsare, sådana lagar, som intet hednafolk, huru vilt och rått det än månde vara, skulle hörsamma. 4] Men då skamlöshet och grymhet icke ingå i dina seder, hoppas vi, att du även i denna sak skall handla milt mot oss, i all synnerhet då du fått kännedom om att vi för vår lära hava de tyngst vägande skäl, hämtade från Guds ord, varemot motståndarna ställa sina tomma och grundlösa åsikter.

5] Likväl försvara de icke på allvar celibatet. De äro nämligen icke okunniga om huru få de äro, som leva i kyskhet och ärbarhet. Men med ett sken av fromhet beslöja de sin strävan efter makt, som enligt deras mening har gagn av celibatet. Så kunna vi inse riktigheten i Petrus' varning, att falska profeter skulle uppstå och med uppdiktade meningar bedraga människorna. Ty ingenting är sant, uppriktigt och ärligt, som motståndarna i hela denna sak säga, skriva och göra, utan i själva verket kämpa de om sin makt, som de oriktigt anse vara hotad och som de söka befästa genom denna gudlösa förevändning av fromhet.

6] Denna lag om prästernas celibat, som motståndarna försvara, kunna vi icke godkänna, emedan den strider både mot gudomlig och naturlig rätt och icke står i överensstämmelse med kyrkomötenas beslut. Det är uppenbart, att den även är vidskeplig och fördärvlig. Ty den ger upphov till en ändlös rad skandaler, till synder och allmänt sedefördärv. De övriga frågorna, vari motsättning råder, kräva någon utredning av de lärde, men i denna punkt är å ömse sidor saken så uppenbar, att ingen utredning tarvas. Här kräves blott såsom domare en rättskaffens och gudfruktig människa. Och ehuru vi här företräda den uppenbara sanningen, hava motståndarna med vissa förvrängningar sökt slingra sig undan våra argument.

7] För det första lär oss 1 Mos., att människorna äro skapade att vara fruktsamma, och det ena könet har därför med rätta böjelse för det andra. Vi tala här nämligen icke om den onda begärelsen, som är synd, utan om den böjelse, som skulle hava funnits i den ofördärvade naturen och som man kallar naturlig kärlek. Och denna kärlek, varmed det ena könet har böjelse för det andra, är förvisso en gudomlig ordning. Men då denna gudomliga ordning icke utan ett Guds särskilda ingripande kan upphävas, följer därav, att rätten att ingå äktenskap icke upphäves genom några mänskliga förordningar eller utfästelser.

8] Detta söka motståndarna slingra sig undan och säga, att i begynnelsen var äktenskapet befallt för att jorden skulle bliva uppfylld, men sedan jorden nu blivit uppfylld, är det icke längre påbjudet. Se, huru förståndigt de resonera! Den mänskliga naturen är enligt detta Guds ord skapad att vara fruktsam icke blott i skapelsens begynnelse, utan så länge denna våra kroppars natur äger bestånd, på samma sätt som jorden blir fruktbar genom det ordet: Frambringe jorden grönska. På grund av denna Guds förordning började jorden icke blott i begynnelsen frambringa örter, utan fälten beklädas varje år därmed, så länge denna natur äger bestånd. Såsom jordens natur icke kan förändras genom några mänskliga lagar, så kan icke utan ett Guds särskilda ingripande den mänskliga naturen förändras genom människors bud eller löften.

9] För det andra. Emedan denna skapelse eller gudomliga ordning i människan är ett uttryck för den naturliga rätten (ius naturale), hava de lagkunniga klokt och riktigt sagt, att förbindelsen mellan man och kvinna tillhör den naturliga rätten. Men då naturrätten är oföränderlig, äger rätten att ingå äktenskap nödvändigtvis alltid bestånd. Ty så länge naturen icke ändras, måste den ordning, som Gud nedlagt i naturen, förbliva, och den kan icke upphävas genom några mänskliga lagar. 10] Löjeväckande är därför motståndarnas prat om att äktenskapet var i begynnelsen av Gud förordnat, men icke nu längre är det. Detta är ungefär, som om de skulle säga: De människor, som föddes fordom, hade från födelsen ett visst kön, men så är nu icke förhållandet; fordom gällde för dem från födelsen den naturliga rätten, men så icke nu längre. Ingen Faber1 kunde fabricera något konstigare än dessa dårskaper, som man uttänkt för att slingra sig undan den naturliga lagen. 11] I denna fråga gäller därför alltjämt både vad Skriften lär och de lagkunnige klokt nog hävdat, nämligen att förbindelsen mellan man och kvinna tillhör den naturliga rätten. 12] Den naturliga lagen är i sanning vidare en gudomlig lag, ty den är en av Gud i naturen nedlagd ordning. Då nu denna lag icke kan förändras utan ett Guds särskilda ingripande, så måste rätten att ingå äktenskap bliva beståndande, emedan den förut angivna böjelsen mellan könen är en av Gud i naturen nedlagd ordning och fördenskull rätt. Varför skulle eljest båda könen vara skapade? 13] Vi tala här, såsom ovan sagts, icke om den onda begärelsen (concupiscentia), som är synd, utan om nämnda böjelse, som man kallar naturlig kärlek och som den onda begärelsen icke borttagit ur naturen, utan som den kommit att uppflamma, så att ett botemedel numera är så mycket mera av behovet påkallat. Och äktenskapet är nödvändigt icke blott för fortplantningen, utan även såsom ett sådant botemedel. Detta är uppenbart och så säkert, att det icke på något sätt kan rubbas.

14] För det tredje. Paulus säger: För att undgå otuktssynder må var man hava sin egen hustru. Detta är en uttrycklig befallning, som gäller var och en, som icke är särskilt skickad till celibat. 15] Motståndarna yrka, att vi för dem skola uppvisa något bud, som bjuder präster att taga sig hustrur, liksom vore prästerna icke människor. Vi mena, att vad vi framställt om den mänskliga naturen i allmänhet, i sanning gäller även om prästerna. 16] Föreskriver icke Paulus här, att de, som icke hava återhållsamhetens gåva, skola taga sig hustrur? Han tolkar nämligen strax efteråt sig själv, då han säger: Det är bättre att gifta sig än att brinna. Och Kristus säger tydligt och klart: Icke alla kunna taga emot det ordet, utan allenast de, åt vilka det är givet. Ty numera efter syndafallet löpa dessa två, den naturliga böjelsen och den onda begärelsen, som upptänder den förra, samman, så att äktenskapet nu är mera av behovet påkallat än förut, då naturen var ofördärvad. Därför talar Paulus om äktenskapet som ett botemedel och bjuder, att man för den uppflammande åtråns skull skall gifta sig. Och icke kan detta ord: Det är bättre att gifta sig än att brinna, upphävas genom någon mänsklig myndighet eller lag eller löften, ty dessa kunna icke upphäva den mänskliga naturen och den onda begärelsen. 17] Därför bibehålla alla, som brinna, rätten att gifta sig. Genom denna Pauli befallning: För att undgå otuktssynder må var man hava sin egen hustru, förbindas rent av alla härtill, vilka icke hava återhållsamhetens gåva. Men om denna sak måste var och en avgöra efter sitt eget samvete.

18] Då nu motståndarna ålägga människorna att bedja Gud om återhållsamhet och att utmatta sin kropp genom arbete och svält, varför förkunna de icke för sig själva dessa ypperliga bud? Men, såsom vi ovan sagt, motståndarna endast leka med ord och taga icke saken på allvar. 19] Om återhållsamheten vore möjlig för alla, så krävdes ju icke därtill någon särskild gåva. Men Kristus framhåller, att återhållsamheten nödvändigtvis förutsätter en särskild gåva, och sålunda tillkommer den icke alla. Och Gud vill, att de, som icke ha den, skola följa den naturens allmänna lag, som han har stiftat. Ty Gud vill icke, att man skall förakta hans ordningar och skapade verk. Gud vill, att människorna på det sättet leva i kyskhet, att de bruka det botemedel, som Gud givit, på samma sätt som han vill, att vi skola uppehålla vårt liv genom att äta och dricka. 20] Och Gerson betygar, att det funnits många präktiga män, som försökt kuva sin kropp, men därvid kommit till korta. Riktigt säger därför Ambrosius: Ett helt jungfruligt liv är något, som man kan tillråda, men icke befalla, något som man kan lova snarare än påbjuda. 21] Om någon här skulle invända, att Kristus prisar dem, som snöpt sig själva för himmelrikets skull, så må han betänka, att Kristus prisar sådana, som hava återhållsamhetens gåva. Därför tillägger han ju: Den som kan fatta det, han fatte det. 22] Ty en oren återhållsamhet behagar icke Kristus. Även vi sätta den sanna återhållsamheten högt. Men vi tala här om påbudet om celibat och sådana, som icke hava återhållsamhetens gåva. Celibatet borde vara frivilligt, och icke borde genom lagen därom snaror utläggas för de svaga.

23] För det fjärde. Den påvliga lagen avviker även från kyrkomötenas beslut i förevarande avseende. Ty de gamla kyrkomötesdekreten förbjuda icke äktenskapet, och icke heller upplösa de redan ingångna äktenskap, ehuru de avstänga dem, som såsom präster gifte sig, från utövningen av prästämbetet. Ett sådant avsked gällde den tiden såsom en förmån. Men de nya lagarna, som icke blivit stiftade på kyrkomöten, utan tillkommit genom påvarnas enskilda beslut, både förbjuda ingåendet av äktenskap och upplösa redan ingångna, vilket uppenbarligen strider mot Kristi befallning: Vad nu Gud har sammanfogat, det må människan icke åtskilja. 24] Men motståndarna orda i vederläggningsskriften högljutt om att celibatet är påbjudet av kyrkomötena. Vi rikta icke någon anklagelse mot kyrkomötenas beslut, ty dessa tillåta på vissa villkor äktenskapet, utan vi anklaga de lagar, som de romerska påvarna efter de gamla kyrkomötena i strid mot dem stiftat. I så hög grad förakta påvarna kyrkomötenas auktoritet, ehuru de vilja, att den skall vara okränkbar för andra. 25] Sålunda är denna lag om ständigt celibat utmärkande för det nya påvliga tyranniet, och detta icke utan grund, ty detta kännetecken, nämligen kvinnoföraktet, tillskriver Daniel antikrists rike.

26] För det femte. Ehuru motståndarna icke försvara denna lag för någon helig nitälskans skull, då de se, att den icke brukar hållas, så ge de likväl därmed upphov till varjehanda hyckleri, då de taga religionen till förevändning. De påstå sig kräva celibatet, emedan det är rent, liksom om äktenskapet skulle vara orent och syndigt eller celibatet mer än det äktenskapliga livet skulle förtjäna rättfärdiggörelsen. 27] Och här åberopa de den mosaiska ceremoniallagen, ty – säga de – då prästerna under gamla förbundets tid under tiden för sin tjänst voro skilda från sina hustrur, så bör under nya förbundets tid prästen ständigt vara återhållsam, då han ständigt bör bedja. Denna olämpliga analogi åberopas som bevis för att tvinga prästerna till ständigt celibat, ehuru i det jämförda fallet äktenskapet är tillåtet och samlivet förbjudet blott under tiden för tjänsteutövningen. En sak är nu att bedja, en annan att förrätta sin tjänst. De heliga bådo även då, när de icke fullgjorde den offentliga tjänsten, men icke hindrade det äktenskapliga samlivet att bedja.

28] Vi vilja emellertid punkt för punkt svara på dessa påfund. För det första måste motståndarna erkänna, att de troendes äktenskap är rent, ty det är helgat genom Guds ord, d.v.s. det är tillåtet och gillat av Guds ord, såsom Skriften rikligen betygar. 29] Ty Kristus kallar äktenskapet en av Gud ordnad sammanfogning, då han säger: Vad Gud sammanfogat. 30] Och Paulus säger om äktenskapet, om mat och dylika ting: Det helgas genom Guds ord och genom bön, d.v.s. genom ordet, varigenom samvetet får visshet om att Gud gillar det, och genom bönen, d.v.s. genom tron, som med tacksamhet brukar det som en Guds gåva. 31] Likaledes säger han i 1 Kor. 7: Den icke troende mannen är helgad genom sin troende hustru o.s.v., det vill säga: det äktenskapliga samlivet är tillåtet och heligt på grund av tron på Kristus, såsom det är tillåtet att äta o.s.v. 32] Likaså i 1 Tim. 2: Kvinnan skall bliva frälst genom att föda barn o.s.v. Om motståndarna kunde anföra något dylikt bibelställe till stöd för celibatet, så skulle de sannerligen storligen triumfera. Paulus säger, att kvinnan blir frälst genom att föda barn. Vad ärofullare kunde han säga mot celibatets skrymteri än detta, att kvinnan blir frälst just genom det, som hör det äktenskapliga livet till, genom samlivet, födandet och övriga familjelivets åligganden? Men vad menar Paulus? Läsaren må lägga märke till att han tillägger tron och icke prisar uppfyllandet av familjelivets plikter utan tro: Om de förbliva i tro, säger han. Han talar nämligen om mödrar i allmänhet. Han fordrar först och främst tron, varigenom kvinnan får syndaförlåtelse och rättfärdiggörelse. Därefter tillägger han ett visst kallelsens verk, såsom i varje enskild människas liv goda gärningar i hennes särskilda kallelse böra följa på tron. Denna goda gärning behagar Gud för trons skull. Så behagar fullgörandet av kvinnans plikter Gud, och så frälses den troende kvinnan, som tjänar Gud i uppfyllandet av sin kallelses plikter.

33] Dessa bibelord betyga, att äktenskapet är tillåtet. Men om det kan kallas rent, som är tillåtet inför Gud och gillat av honom, så är äktenskapet rent, emedan det är gillat av Guds ord. 34] Och Paulus säger om det, som är tillåtet: Allt är rent för dem som äro rena, d.v.s. för dem som tro på Kristus och genom tron äro rättfärdiga. Därför – på samma sätt som det jungfruliga livet är orent hos de ogudaktiga, så är äktenskapet rent hos de gudfruktiga på grund av Guds ord och tron.

35] Vidare är att märka: Om renheten i egentlig mening ställdes såsom motsats till den onda begärelsen (concupiscentia), så betyder den hjärtats renhet, d.v.s. dödandet av den onda begärelsen, ty lagen förbjuder icke äktenskapet, utan den förbjuder den onda begärelsen, äktenskapsbrott och otukt. Därför är celibatet icke detsamma som renhet. Ty det kan finnas en större hjärtats renhet hos en äkta make, t.ex. Abraham eller Jakob, än hos de flesta till och med verkligen avhållsamma.

36] Till sist må här följande beaktas. Om de äro av den meningen, att celibatet så till vida är det samma som renhet, att det mera än äktenskapet skulle förtjäna rättfärdiggörelsen, så bestrida vi detta på det kraftigaste. Ty vi rättfärdiggöras varken på grund av ett jungfruligt liv eller på grund av äktenskapet, utan av nåd för Kristi skull, då vi tro, att vi för hans skull ha en nådig Gud. 37] Här skola de kanske utbrista, att vi i likhet med Iovinianus jämställa äktenskapet och det jungfruliga livet. Men för sådana tillvitelsers skull kunna vi icke förkasta sanningen om trons rättfärdighet, sådan vi förut framställt den. 38] Likväl jämställa vi icke äktenskapet och det jungfruliga livet. Ty såsom den ena gåvan är större än den andra, profetians gåva större än vältalighetens, krigsvetenskapen större än jordbrukskunskapen, vältaligheten större än byggnadskonsten, så är det jungfruliga livet större än äktenskapet. 39] Och likväl såsom talaren icke är inför Gud mera rättfärdig för sin vältalighets skull än byggmästaren för sin byggnadskonsts skull, så förtjänar den, som lever ett jungfruligt liv, härigenom icke mera rättfärdiggörelsen än den gifte genom fullgörandet av äktenskapets plikter, utan var och en bör tjäna troget med sin gåva och veta, att han får syndernas förlåtelse genom tron för Kristi skull och genom tron räknas såsom rättfärdig inför Gud.

40] Varken Kristus eller Paulus prisa jungfruligheten, därför att den skulle rättfärdiggöra, utan därför att man däri har större frihet och hindras mindre av husliga bestyr att bedja, lära och tjäna. Därför säger Paulus: Den, som icke är gift, ägnar sin omsorg åt vad som hör Herren till. Sålunda prisas det ogifta ståndet, därför att det ger större tillfälle till Ordets lärande och betraktande. På samma sätt prisar icke Kristus utan vidare dem, som snöpa sig, utan tillägger: för himmelrikets skull, d.v.s. för att få ledighet till att själva lära och för andra förkunna evangelium. Han säger nämligen icke, att jungfruligheten förtjänar syndaförlåtelsen eller frälsningen.

41] Beträffande motståndarnas hänvisning till de levitiska prästernas exempel svara vi, att det härav icke framgår, att ett ständigt celibat bör påläggas prästerna. Vidare äro bestämmelserna om den levitiska renheten icke att tillämpa på oss. Det äktenskapliga samlivet var då såsom stridande mot lagen något orent. Men numera är det icke något orent, ty Paulus säger: Allt är rent för dem, som äro rena. Evangeliet befriar oss nämligen från de levitiska bestämmelserna om orenhet. 42] Om någon försvarar lagen om celibat i syfte att betunga samvetena med iakttagandet av dessa levitiska stadgar, så bör man motsätta sig en sådan lika mycket, som apostlarna i Apostlagärningarnas femtonde kapitel motsätta sig dem, som fordrade omskärelsen och försökte pålägga de kristna Mose lag.

43] Emellertid veta rättskaffens människor att inskränka det äktenskapliga samlivet, särskilt när de äro upptagna av offentliga värv, vilka ofta ge männen så mycket att göra, att de ur sina sinnen måste förjaga alla tankar på familjeliv. De veta också att iakttaga, vad Paulus bjuder, nämligen att hava sin maka i helgelse och ära. De veta likaledes, att man stundom bör draga sig undan för att få ledighet till bön, men Paulus vill icke, att detta skall vara för beständigt. 44] En sådan återhållsamhet är lätt för rättskaffens och av arbete upptagna män. Men den stora hopen av sysslolösa präster, som leva i sina sammanslutningar, kunna, såsom verkligheten själv visar, under sitt liv i yppighet och vällust icke ens iakttaga den levitiska återhållsamheten. Känd är strofen: Den ynglingen brukar hylla lättjan, och de arbetande äro honom förhatliga.

45] Många kättare, som missförstått Mose lag, hava hyst skymfliga åsikter om äktenskapet och genom celibatet förvärvat sig en särskild berömmelse. Epiphanius klagar över att enkratiterna genom anbefallandet härav lyckats vinna särskilt de oerfarnas sinnen. Dessa avhöllo sig från vin, t.o.m. i Herrens nattvard, de avhöllo sig från kött av alla slags djur, därmed överträffande dominikanerna, som äta fisk. De avhöllo sig även från äktenskapet, och detta medförde åt dem en särskild berömmelse. Dessa gärningar och dessa olika sätt att tjäna Gud menade de i högre grad förtjäna Guds nåd än bruket av vin och kött och det äktenskapliga livet, vilket allt de ansågo vara profant och orent och knappast Gud behagligt, ehuru det icke helt och hållet förkastades.

46] Denna änglafromhet ogillar Paulus på det högsta i Kolosserbrevet. Ty då människorna mena sig vara rena och rättfärdiga på grund av sådant skrymteri, förtrampa de kunskapen om Kristus ävensom kunskapen om Guds gåvor och bud. Men Gud vill att vi i gudaktighet skola bruka hans gåvor. 47] Och vi skulle kunna anföra exempel på huru gudfruktiga och samvetsgranna människor blivit högeligen bekymrade i anledning av frågan om ett rätt bruk av äktenskapet. Detta onda härleder sig av munkarnas åsikter om och bigotta lovordande av celibatet. 48] Likväl klandra vi icke måttfullheten och återhållsamheten, utan vi ha redan förut sagt, att det är nödvändigt att öva och späka kroppen. Men vi undantaga därvid, att man sätter sin förtröstan om rättfärdighet på sådana gärningar. 49] Och riktigt har Epiphanius sagt, att sådana gärningar äro berömvärda , d.v.s. för att tygla kroppen eller för att befordra de allmänna sederna. På samma sätt äro vissa bruk inrättade för att vara de oerfarna till erinran, men icke för att vara rättfärdiggörande gärningar.

50] Men våra motståndare kräva icke celibatet på grund av någon helig nitälskan, ty de veta, att kyskheten vanligen icke iakttages. Utan de taga dessa skrymtaktiga meningar om celibatet till förevändning för att därmed slå blå dunster i ögonen på de oerfarna. Därför äro de mera förhatliga än enkratiterna, vilka tyckas hava avfallit genom att företräda en viss fromhetsart, men dessa Sardanapals gelikar missbruka avsiktligt religionen såsom täckmantel.

51] För det sjätte. Ehuru vi hava så många skäl att förkasta lagen om ständigt celibat, så kommer dock ytterligare därtill, att härigenom själafara och offentlig anstöt åsamkas, vilket, även om nämnda lag i och för sig icke vore orättfärdig, borde avskräcka rättsinniga människor att gilla påläggandet av en dylik börda, som är oräkneliga själar till fördärv.

52] Länge nog hava rättsinniga människor klagat över denna börda vare sig för egen eller andras del, vilka de sett vara i själafara, men inga påvar hava lyssnat till dessa klagomål. Och det är uppenbart, till vilken skada denna lag varit för den allmänna sedligheten och vilka brott av skändliga lidelser den framkallat. Det finns gammalromerska satirer. I dessa kan Rom ännu i dag känna igen och läsa om sina seder.

53] Så straffar Gud dem, som förbjuda äktenskapet, därför att de förakta hans gåva och ordning. Men då man brukat ändra sådana lagar, om en sådan ändring tydligen varit till gagn, varför gör man icke detsamma med denna lag, då så många tungt vägande skäl, särskilt i dessa yttersta tider, samfällt tala för att en ändring bör ske? Hela världen åldras och blir alltmera orkeslös och fördärvet tilltager – huru mycket mer borde man icke då använda de av Gud givna botemedlen. 54] Vi veta, vilken synd Gud anklagar människorna för före syndafloden och före de fem städernas uppbrännande. Liknande synder ha varit förebud till andra städers förstörelse, såsom Sybaris' och Roms. Och häri hava vi en förebild till de tider, som skola föregå världens ände. 55] Därför borde man särskilt i denna tid med stränga lagar och föredömen värna om äktenskapet och mana människor därtill. Det är en uppgift, som tillkommer överheten, vilken bör ha omsorg om den allmänna ordningen. Därvid böra evangeliets förkunnare och lärare uppmana både de icke återhållsamma att gifta sig och de övriga att icke förakta återhållsamhetens gåva.

56] Dagligen upphäva och förändra påvarna andra synnerligen viktiga lagar, men beträffande denna lag om celibatet äro de järnhårda och obönhörliga, ehuru man ju vet, att den är rätt och slätt en mänsklig lag. 57] Men just denna lag skärpa de på många sätt. Kyrkolagen bjuder att avsätta (suspendere) prästerna, men dessa föga skickliga tolkare av lagen avsätta dem icke från tjänsten utan upphänga (suspendere) dem i galgen.2 58] Grymt dräpa de många hedervärda män blott därför att de ingått äktenskap. Och just dessa mord visa, att denna lag är uttryck för en de onda andarnas lära. Ty djävulen, som är en mandråpare, försvarar denna lag med dessa mord.

59] Vi veta, att man tager anstöt av kyrkosöndringen, då vi synas hava söndrat oss från dem, som anses såsom de rätta biskoparna. Men vi hava frid i våra samveten, då vi veta, att vi med största iver sökt bevara endräkten, men att vi icke kunnat försonas med våra motståndare utan att förkasta den uppenbara sanningen och sammangadda oss med dem till att försvara denna orättfärdiga lag, upplösa många äktenskap, dräpa de präster, som icke foga sig häri, och driva i landsflykt arma kvinnor och värnlösa barn. Då det är visst och sant, att allt detta icke behagar Gud, må vi sannerligen icke sörja, att vi icke ha delaktighet med våra motståndare i så många mord.

60] Härmed hava vi framställt skälen till att vi icke med gott samvete kunna samtycka med våra motståndare, då de försvara den påvliga lagen om ständigt celibat, ty den strider mot både gudomlig och naturlig rätt och avviker från kyrkomötenas beslut, vidare är den skrymtaktig och fördärvlig och slutligen är hela saken hyckleri utan allvar. Ty icke för den kristna trons skull, utan för sin egen makts skull bjuda de denna lags efterlevnad, och härvid använda de på ett gudlöst sätt religionen som täckmantel. 61] Och förvisso kan ingen rättskaffens människa invända något mot dessa orubbliga skäl. Evangeliet tillåter dem, som behöva det, att ingå äktenskap. Och det tvingar icke till äktenskap dem, som vilja vara återhållsamma, blott de verkligen äro det. Vi mena, att denna frihet även bör givas prästerna, och vi vilja varken med våld tvinga någon till celibat eller upplösa ingångna äktenskap.

62] Samtidigt som vi redogjort för våra skäl, hava vi underhand framhållit, huru våra motståndare förvränga ett och annat, samt vederlagt dessa förvrängningar. Nu skola vi i korthet påvisa, med vilka skäl de söka försvara denna lag. 63] För det första säga de, att den är genom uppenbarelse given av Gud. Här ser man dessa skälmars oerhörda fräckhet. De drista sig påstå, att lagen om det ständiga celibatet är uppenbarad av Gud, ehuru den strider mot Skriftens uppenbara vittnesbörd, vilka bjuda, att var man må för att undgå otuktssynder hava sin egen hustru, och förbjuda att upplösa ingångna äktenskap. Paulus angiver, vem som skall anses såsom upphovsman till denna lag, då han kallar den en de onda andarnas lära. Och upphovsmannen röjes också av frukterna, nämligen alla dessa vidunderliga laster och alla dessa mord, som nu förövas under denna lags täckmantel.

64] För det andra anför motståndarna det skälet, att prästerna böra vara rena i enlighet med det ordet: Renen eder, I som bären Herrens kärl. Och de anföra många andra bibelord i samma anda. Detta skäl, som de anföra såsom det mest solklara, hava vi förut upplöst. Vi hava nämligen framhållit, att jungfruligheten utan tro icke är detsamma som renhet inför Gud och att äktenskapet på grund av tron är rent i enlighet med ordet: Allt är rent för dem, som äro rena. Vi hava även framhållit, att ceremoniallagens föreskrifter om utvärtes renhet icke kan tillämpas här, ty evangeliet kräver hjärtats renhet, men icke ceremoniallagens reningar. Och det kan mycket väl hända, att en gift mans hjärta, såsom Abrahams och Jakobs, vilka levde i månggifte, är renare och mindre upptänt av begär än många ogiftas, även om de äro verkligen återhållsamma. 65] Vad åter Jesaja säger: Renen eder, I som bären Herrens kärl, är att förstå om hjärtats renhet, om boten i dess helhet. För övrigt veta de heliga, huru långt det i det yttre är till gagn att måttfullt använda det äktenskapliga umgänget och, såsom Paulus säger, hava sin maka i helgelse och ära. 66] Slutligen, då äktenskapet i och för sig är rent, gives med rätta åt dem, som i celibatet icke äro återhållsamma, rådet att gifta sig, för att de må bliva rena. Samma föreskrift, som säger: Renen eder, I som bären Herrens kärl, bjuder alltså, att de ogifta, bjuder alltså, att de ogifta, som icke leva rent, må bliva rena äkta makar.

67] För det tredje anföra de det förskräckliga argumentet, att prästernas äktenskap skulle vara ett iovinianskt kätteri. Detta är skönt sagt! Ny är denna beskyllning, att äktenskapet skulle vara kätteri. På Iovinianus' tid hade man icke något vetskap om någon lag om ständigt celibat. Därför är det en skamlös lögn, att prästernas äktenskap skulle vara ett iovinianskt kätteri eller att detta äktenskap vid den tiden skulle ha förkastats av kyrkan. 68] Av just sådana påståenden kan man se, vilket syfte som lett motståndarna att avfatta vederläggningsskriften. De ha menat, att det lättast skulle göra intryck på de oerfarna, om de ständigt finge höra, att vi beskylldes för kätteri, och om man inbillade dem, att vår sak genom kyrkans många föregående förkastelsedomar fått dödsstöten och blivit fördömd. Sålunda åberopa de ofta falskeligen kyrkans dom. Och då de själva icke varit okunniga härom, ha de icke velat tillhandahålla oss något exemplar av sin vederläggningsskrift, för att vi skulle kunna avslöja deras grundlösa påståenden och falska anklagelser. 69] Vad Iovinianus' åskådning angår, hava vi beträffande det ogifta och det gifta ståndet ovan sagt vår mening. Vi jämställa ju icke det gifta och det ogifta ståndet, ehuru varken jungfruligheten eller det äktenskapliga livet förtjänar rättfärdighet inför Gud.

70] Med sådana grundlösa skäl försvara de denna gudlösa och för goda seder fördärvliga lag. Med sådana argument söka de göra furstarnas samveten säkra mot Guds dom, då han av dem skall kräva räkenskap, varför de hava upplöst äktenskap samt marterat och dräpt präster. Man må här icke tvivla på att, såsom den döde Abels blod ropade till Gud, också blodet av många rättskaffens män, mot vilka man farit orättvist och grymt fram, skall ropa till Gud. Och Gud skall hämnas denna grymhet. Då skolen I erfara, huru grundlösa dessa motståndarnas argument äro, och förstå, att i Guds dom inga falska anklagelser, som stå i strid mot Guds ord, kunna äga bestånd, såsom Jesaja säger: Allt kött är gräs och all dess härlighet såsom gräsets blomster.

71] Furstarna å vår sida kunna, vad som än månde hända, trösta sig med sitt samvetes vittnesbörd om ett rätt uppsåt, ty även om våra präster skulle hava gjort orätt genom att ingå äktenskap, så är likväl den förut nämnda upplösningen av äktenskap, de förut omtalade bannlysningarna och grymheterna uppenbarligen i strid mot Guds vilja och ord. Ej heller finna våra furstar behag i nymodigheter och tvedräkt, utan de ha varit skyldiga att mer än till något annat taga hänsyn till Guds ord, särskilt i en fråga, som ej är underkastat något tvivel.

[Art. XXIV.] Om mässan

1] Till en början måste vi här ånyo säga, att vi icke vilja avskaffa mässan, utan samvetsgrant bibehålla och försvara den. Ty hos oss hållas alla söndagar och övriga högtidsdagar mässor, varvid sakramentet utdelas till dem, som vilja mottaga det, sedan de förut blivit förhörda och fått avlösning. Och vi bibehålla de övliga offentliga kyrkliga bruken, ordningen för textläsning, böner, skrudar och dylikt.

2] Motståndarna komma med ett långt föredrag om användningen av det latinska språket i mässan, varvid de intagande skämta om huru gagneligt det är för en olärd åhörare att med kyrkans tro lyssna till en mässa, som han icke förstår. De föregiva naturligtvis, att själva gärningen att lyssna är en gudstjänst och att den gagnar utan att man förstår. 3] Detta vilja vi icke på ett närgånget sätt nagelfara, utan överlämna det åt våra läsares eget bedömande. Vi omnämna det för att i förbigående erinra om att även hos oss läsandet av texter och böner på latin bibehålles.

Då emellertid de kyrkliga bruken böra iakttagas, dels för att människorna skola få undervisning i Skriften, dels för att de genom Ordets upplysning må komma till tro och gudsfruktan och så även lära sig bedja – ty detta åsyfta de kyrkliga bruken – behålla vi hos oss det latinska språket för deras skull, som lära sig och förstå latin, och blanda in sånger på tyska språket, för att även menigheten må få undervisning och härigenom uppliva sin tro och gudsfruktan. 4] Detta bruk har alltid funnits i församlingarna. Ty även om somliga församlingar oftare, andra mera sällan inblandat i gudstjänsten sånger på tyska, så har likväl nästan överallt menigheten sjungit något på sitt eget språk. 5] Men det står förvisso ingenstädes skrivet, att människorna skulle hava gagn av att höra det läsas, som de icke förstå, och att de kyrkliga bruken skulle vara till gagn, icke emedan de undervisa eller förmana och varna, utan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) och de kyrkliga handlingarna framställes till beskådande. Må en sådan fariseisk gärningslära dra så långt vägen räcker.

6] Detta att hos oss blott en offentlig eller allmän mässa hålles står icke i strid med den allmänneliga kyrkans ordning. Ty i de grekiska församlingarna hållas ännu i dag inga privatmässor, utan blott en enda offentlig mässa, och detta blott på söndagar och högtidsdagar. I klostren håller man mässa dagligen, men blott offentligen. Detta bär vittne om bruket hos de gamla. Ty ingenstädes hos de gamla författarna före Gregorius finnas antydningar om privatmässor. 7] Huru dessa uppkommit lämna vi åsido, men faktum är, att sedan tiggarmunkarna började få ledningen, hava privatmässorna på grund av falska inbillningar och av vinstbegär så ökats, att alla rättsinniga människor redan länge önskat deras inskränkning. Visserligen har den helige Franciscus velat förekomma detta, i det att han stadgat, att varje enskilt kloster skulle låta sig nöja med en enda offentlig mässa dagligen. Men detta har sedermera ändrats antingen på grund av skrymteri eller för vinnings skull. 8] På detta sätt ändra de själva, så snart det är passande för dem, fädernas stadgar, men åberopa gent emot oss deras auktoritet. Epiphanius meddelar, att han i Asien celebrerat mässan tre gånger i veckan, men icke hållit dagliga mässor. Och han säger, att denna sed övertagits från apostlarna. Hans ord lyda nämligen så: Apostlarna hava förordnat, att Herrens nattvard skall firas på fjärde dagen i veckan, på dagen före sabbaten och på Herrens dag.

9] Men fastän motståndarna beträffande denna fråga samla många bevis för sin uppfattning om mässan såsom ett offer, så torde deras bullersamma ordande härom kunna bringas till tystnad genom detta enda svar: Deras utförliga sammanställning av auktoriteter, skäl och vittnesbörd ådagalägger icke alls, att mässan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) meddelar nåd eller att den, fullgjord för andra, förtjänar åt dessa förlåtelse för förlåtliga synder och dödssynder samt efterskänkande av skuld och straff. Detta enda svar kullkastar allt, som motståndarna ha att invända icke blott i sin vederläggningsskrift, utan även i alla av dem utgivna skrifter om mässan.

10] Och det är just detta, som frågan gäller, och härom hava vi att påminna läsaren på samma sätt, som Aeschines påminde domarna, att liksom boxarna med varandra kämpade om att behålla sin ställning, dessa i kamp med motståndaren skulle behålla i sikte det, som striden gäller, och icke tillåta honom att avvika från själva saken. På samma sätt ha vi att tvinga motståndarna att hålla sig till den sak, det här är fråga om. Och sedan man fått kännedom om vad striden gäller, blir det lätt att döma om de skäl, som från den ena eller andra sidan framställas.

11] Vi ha nu i vår bekännelse framhållit vår övertygelse, att Herrens nattvard icke meddelar nåd blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) och att den icke såsom ett offer för andra människor, levande och döda, åt dem förtjänar syndernas förlåtelse och skuldens och straffets efterskänkande därigenom att handlingen utföres (ex opere operato). 12] Det klara och säkra beviset för denna vår uppfattning är detta, att det är omöjligt att få syndernas förlåtelse på grund av vår egen gärning därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), utan vi måste genom tron övervinna ångesten för synd och död, då vi genom kunskapen om Kristus fatta nytt mod och veta, att Gud förlåter oss för Kristi skull och vi få del av Kristi förtjänst och rättfärdighet, Rom. 5: Rättfärdiggjorda av tro hava vi frid med Gud. Detta är så fast och visst, att det skall bestå gent emot alla dödsrikets portar.

13] Om här bort sägas vad som är nödvändigt, så är det redan sagt. Ty ingen rättänkande människa kan godtaga den fariseiska och hedniska åsikten om tillräckligheten av att den utvärtes gärningen fullgöres (de opere operato). Men denna övertygelse är inrotad hos människorna och har i oändlighet ökat mässornas antal. De köpa sig nämligen mässor för att blidka Guds vrede och avse att härigenom få skulden och straffet efterskänkta och att utverka åt sig själva allt, vad de i livet behöva, ja, t.o.m. att befria de döda ur skärselden. Denna fariseiska lära hava munkar och sofister förkunnat i kyrkan.

14] Visserligen är saken härmed redan avgjord. Men då motståndarna på ett taktlöst sätt förvränga många utsagor i Skriften till försvar för sina villfarelser, vilja vi här tillägga några ord. I sin vederläggningsskrift orda de mycket om offer, ehuru vi i vår bekännelse avsiktligt undvikit detta uttryck på grund av dess mångtydighet. Vi hava i sak framställt, vad offer betyder hos motståndarna, och ogilla deras missbruk därav. Men för att nu kunna förklara de av dem misstolkade bibelorden är det till en början nödvändigt att giva en framställning av vad offer verkligen är. 15] Under tio års tid ha motståndarna utgivit en nära nog ändlös rad skrifter om offret utan att någon av dem angivit, vad offer verkligen är. De hämta blott ordet offer från Skriften eller från fäderna, och sedan uppdikta de sina egna godtyckliga meningar, liksom om offer i verkligheten skulle betyda, vad dem lyster.

Vad offer är, och vilka slag av offer det finnes

16] Sokrates säger i Platons Phaidros, att han är mycket mån om att göra indelningar, ty utan dem kan man varken klart framställa eller förstå något, och om han tilläventyrs skulle finna någon förfaren i konsten att göra indelningar, honom – säger han – skulle han ständigt vilja följa och i hans fotspår skulle hann vilja träda såsom i en guds. Och han ålägger den, som företager sig att göra indelningar, att dela lemmarna (membra) i själva lederna (articuli), på det att han icke på en oskicklig kocks maner må krossa och sönderslå någon lem. Men sådana föreskrifter förakta motståndarna högeligen, och de äro i sanning i Platons mening "dåliga kockar", i det att de fördärva de membra, som falla under begreppet offer, såsom man skall finna, när vi granskat de olika slagen av offer. 17] Teologerna bruka med rätta skilja mellan sakrament (sacramentum) och offer (sacrificium), låt vara att de höra under samma genus eller släktbegrepp: gudstjänstbruk (ceremonia) eller helig handling (opus sacrum). 18] Sakramentet (sacramentum) är en helig handling, vari Gud giver oss det, som tillbjudes oss i det med denna handling förbundna löftet. Så är dopet icke ett verk, som vi gör åt Gud, utan ett verk, vari Gud genom sin tjänare, som handlar i Guds ställe, döper oss, och här tillbjuder och giver Gud oss syndernas förlåtelse m.m. i enlighet med löftet: Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst. Däremot är offret (sacrificium) en helig handling, som vi göra åt Gud för att bevisa honom ära.

19] Nu finnes det närmast två slags offer och icke flera. Det ena slaget är försoningsoffer (sacrificium propitiatorium), d.v.s. ett verk, som tillfyllestgör för skuld och straff eller som försonar Gud och blidkar hans vrede, m.a.o. ett verk, som förtjänar syndernas förlåtelse för andra. Det andra slaget är tackoffer (sacrificium, ) vilket icke förtjänar syndernas förlåtelse eller försoning, utan fullgöres av dem, som äro försonade med Gud, för att tacka och prisa Gud för den mottagna syndaförlåtelsen och andra Guds välgärningar.

20] Det är av största vikt, att vi hava dessa två slag av offer för ögonen såväl i denna lärostrid som vid många andra utredningar och med största noggranhet undvika att sammanblanda dem. Om det icke fölle utanför denna skrifts ram, skulle vi anföra grunderna för denna indelning. Den har dock tillräckligt många stöd i Hebréerbrevet och på andra ställen. 21] Alla levitiska offer kunna hänföras till dessa slag av offer. I Mose lag kallades nämligen somliga offer försoningsoffer, emedan de betecknade eller sinnebildligt framställde försoningen, icke så att de förtjänade syndaförlåtelse inför Gud, utan så att de förtjänade syndaförlåtelse i enlighet med lagens rättfärdighet, för att de, för vilka dessa offer fullgjordes, icke skulle uteslutas från Israels folk. Därför kallas de försoningsoffer för synden och brännoffer för överträdelsen. Men till tackoffren höra spisoffer, dryckesoffer, återbäringsoffer, förstling och tionde.

22] Men i sanning har det i hela världen funnits blott ett enda försoningsoffer, nämligen Kristi död, såsom Hebréerbrevet lär oss, där det heter: Det är omöjligt, att tjurars och bockars blod skulle kunna borttaga synder. Och kort därefter säges det om Kristi vilja: I denna vilja hava vi blivit helgade, därigenom att Kristi kropp en gång för alla har blivit offrad. 23] Och Jesaja har förklarat Mose lag, så att vi veta, att Kristi död verkligen är en tillfyllestgörelse för våra synder eller en försoning, men icke ett verk enligt ceremoniallagens föreskrifter, i det att han säger: När han givit sitt liv som ett skuldoffer, skall han få se avkomlingar och länge leva. Ty ordet , som han här använder, betecknar skuldoffer, vilket i gamla förbundets tid hänsyftar på att ett offer skulle komma att fullgöras, vilket skulle tillfyllestgöra för våra synder och försona Gud, så att vi skulle veta, att Gud vill låta sig försonas med oss icke på grund av vår rättfärdighet, utan för en annans, nämligen Kristi, förtjänsts skull. Paulus återgiver detta uttryck  i Rom. 8 med "synd": Med synden fördömde han synden, d.v.s. han straffade synden genom synd, nämligen genom offret för synden. Detta ords betydelse kan lättare förstås, om man aktger på hedningarnas seder, vilka – enligt vad vi se – hos dem uppkommit på grund av missuppfattning av fädernas ord. Skuldoffer (piaculum) kallades av romarna det offer, som under stora hemsökelser, då Gud syntes synnerligen vred, frambars för att blidka Guds vrede, varvid de stundom offrade människor, då de sannolikt hört, att ett människooffer en gång skulle göra Gud blid mot hela människosläktet. Grekerna kallade detta offer än reningar , än avtagningar . 24] Så mena Jesaja och Paulus, att Kristus har blivit gjord till ett skuldoffer, ett "piaculum", för att Gud skulle försonas genom – icke våra – utan hans förtjänster. Vi må därför här fasthålla vid att Kristi död allena verkligen är ett försoningsoffer. Ty de förutnämnda levitiska försoningsoffren kallades så endast för att häntyda på det kommande skuldoffret (piaculum). Därför voro de på ett förebildande sätt tillfyllestgörelser, som förvärvade en lagens rättfärdighet, för att icke de, som syndat, skulle uteslutas från Israels folk. Men de måste träda tillbaka efter uppenbarelsen av evangelium. Och då de måste träda tillbaka vid uppenbarelsen av evangelium, voro de verkligen inga försoningsoffer, då ju evangeliet utlovats för att bringa försoning.

25] Så återstår tackoffren (sacrificia ), vilka ock kallas lovoffer (sacrificia laudis), och dessa äro predikan av evangelium, tron, åkallan, tacksägelsen, bekännelsen, de heligas prövningar, ja, de heligas alla goda verk. Dessa offer äro icke tillfyllestgörelser för dem, som fullgöra dem, och icke heller för andra, så att de redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) skulle förtjäna syndaförlåtelse och försoning. Ty de fullgöras av redan försonade. 26] Och sådana äro det nya förbundets offer, såsom Petrus lär oss i 1 Petr. 2: I mån bliva ett heligt prästerskap för att frambära andliga offer. Men de andliga offren ställas i motsats icke blott till offren av djur, utan även till människans gärningar, vilka offras såsom en i det yttre fullgjord gärning (ex opere operato), ty "andligt" betyder den helige Andes verkande i våra hjärtan. Detsamma lär oss Paulus i Rom 12: Frambären edra kroppar till ett levande och heligt offer, eder andliga tempeltjänst. Men "den andliga tempeltjänsten" betecknar den gudstjänst, vari vi känna Gud och med hjärtat omfatta honom, vilket sker, då vi frukta Gud och sätta vår förtröstan till honom. Denna tempeltjänst står icke blott i motsats till den levitiska gudstjänsten, där man offrade boskapsdjur, utan även till den gudstjänst, vari man inbillar sig att såsom offer kunna frambära en gärning, som har värde därigenom att handlingen i det yttre fullgöres (ex opere operato). Det samma lär oss Hebréerbrevet i kapitel 13: Så låtom oss alltid genom honom frambära till Gud ett lovets offer, varvid han som förklaring tillägger: en frukt från läppar, som bekänna hans namn. Han bjuder, att vi skola frambära lovoffer, d.v.s. åkallan, tacksägelse, bekännelse och dylikt. Dessa offer hava betydelse icke därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), utan de hava det för trons skull. Därom erinra orden: låtom oss offra genom honom, d.v.s. genom tron på Kristus.

27] Det nya förbundets gudstjänst är med andra ord andlig, d.v.s. den är trons rättfärdighet i hjärtat och trons frukter. Och därför avskaffar den den levitiska gudstjänsten. Kristus säger nämligen i Joh. 4: Sanna tillbedjare skola tillbedja Fadern i ande och sanning; ty sådana tillbedjare vill Gud hava. Gud är ande, och de, som tillbedja honom, böra tillbedja i ande och sanning. Detta ord förkastar tydligt och klart en sådan mening, som föregiver att offret har värde redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), men hävdar att vi böra tillbedja i ande, d.v.s. av hjärtat och med tro. 28] Så förkasta även profeterna i det gamla förbundet folkets mening om offrets värde redan därigenom att handlingen utföres (de opere operato) samt lära om andlig rättfärdighet och andliga offer, t.ex. Jer. 7: På den tid, då jag förde edra fäder ut ur Egyptens land, gav jag dem icke något bud eller någon befallning om brännoffer och slaktoffer, utan detta var det bud jag gav dem: Hören min röst, så vill jag vara eder Gud o.s.v. Huru tro vi, att judarna upptogo denna förkunnelse, som synes stå i rak strid mot Moses? Ty det var känt, att Gud givit fäderna befallning angående brännoffer och slaktoffer, men Jeremia förkastar deras falska föreställningar om offer, som icke härrörde från Gud, nämligen att dessa offer behagade Gud redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato). Men om tron tillägger han, att Gud befallt: Hören mig, d.v.s. tron på mig, att jag är er Gud, att jag vill vara känd, då jag är barmhärtig och hjälper, och att jag icke har behov av edra slaktoffer, förtrösten på att jag vill vara Gud – rättfärdiggöraren och frälsaren, icke på grund av edra gärningar, utan för mitt ords och löftes skull, utbedjen eder uppriktigt och av hjärtat och vänten eder hjälp av mig.

29] Den falska meningen om offrets värde redan därigenom att handlingen utföres (de opere operato) förkastas också i den 49:e psalmen, där slaktoffren avvisas och åkallan kräves: Skulle jag äta edra tjurars kött o.s.v.? Åkalla mig i nöden, och jag skall hjälpa dig och du skall prisa mig. Om vi av hjärtat åkalla Gud, betygas detta vara en sann gudstjänst och ett verkligt ärande av Gud.

Likaså i den 39:e psalmen: Till offer och spisoffer har jag icke behag, men mina öron har du öppnat, d.v.s. du har framställt för mig ditt ord, att jag må lyssna därtill, och du fordrar, att jag skall tro ditt ord och ditt löfte, att du verkligen vill förbarma dig och hjälpa o.s.v. Så även i den 50:e psalmen: Till brännoffer har du icke lust. Det offer, som behagar Gud, är en förkrossad ande, och ett förkrossat och bedrövat hjärta skall du, o Gud, icke förakta. Likaledes i den 4:e psalmen: Offren rättfärdighetens offer och hoppens på Herren. Han bjuder oss att hoppas på Herren och säger, att det är ett rätt offer, därmed betygande att de andra offren icke äro sanna och rätta offer. Och i den 115:e psalmen: Dig vill jag offra lovets offer, och Herrens namn vill jag åkalla. Här benämnes åkallandet av Herren ett lovets offer.

30] Hela Skriften är full av dylika vittnesbörd, som lära oss, att offret icke därigenom att gärningen utföres (ex opere operato) försonar Gud. Sedan de levitiska offren avskaffats i det nya förbundet, lär oss Skriften att frambära nya och rena offer, nämligen tro, åkallan, tacksägelse, bekännelse, förkunnelse av evangelium, prövningar för evangeliets skull med mera sådant.

31] Och om dessa offer talar Malaki: Från solens uppgång till dess nedgång är mitt namn stort bland folken, och överallt frambäras rökoffer och rena offer åt mitt namn. Detta skriftord vantolka motståndarna till att gälla mässan och åberopa därvid fädernas auktoritet. Men det är lätt att här framställa det svaret, att även om det skulle tala om mässan, därav dock icke följer, att mässan rättfärdiggör redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) eller att den med tillämpning på andra skulle åt dem förtjäna syndernas förlåtelse o.s.v. Profeten säger ingenting av det, som munkarna och sofisterna skamlöst uppdikta. 32] För övrigt framgår av profetens egna ord, vad han menar. Ty först säga de oss, att Herrens namn skall vara stort. Detta sker genom förkunnelsen av evangelium, ty därigenom blir Kristi namn känt och därigenom blir löftet om Faderns barmhärtighet i Kristus kunnigt. Förkunnelsen av evangelium föder tro hos dem, som mottaga det. Dessa åkalla Gud, tacka honom, bära under martyrium sina prövningar och göra vad gott är för Kristi äras skull. Så blir Guds namn stort bland folken. "Rökoffer" och "rena offer" betyda därför icke en gudstjänsthandling med värde redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), utan alla de offer, genom vilka Guds namn blir stort, nämligen tro, åkallan, förkunnelse av evangelium, bekännelse o.s.v. 33] Om någon häri vill innefatta ceremonierna i mässan, ha vi intet häremot, blott man härvid icke tänker på den yttre gudstjänsthandlingen ensam och lär, att denna är till gagn redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato). Ty såsom vi till lovoffren, d.v.s. lovprisningarna av Gud, räkna Ordets förkunnelse, så kan även mottagandet av Herrens nattvard vara lovprisning eller tacksägelse, dock utan att detta tänkes kunna rättfärdiggöra blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) eller meddelas åt andra för att åt dem förtjäna syndernas förlåtelse. Strax härefter skall vi förklara, huru även ceremonierna i mässan äro ett offer. Men då Malaki talar om det nya förbundets alla gudstjänsthandlingar och icke blott om Herrens nattvard och då han icke försvarar den fariseiska meningen om kulthandlingens värde redan därigenom att den utföres (de opere operato), så utgör hans ord icke en instans emot oss, utan för oss. Ty han kräver den hjärtats gudstjänst, varigenom Guds namn i sanning blir stort.

34] Från Malaki anföres av motståndarna även ett annat ställe: Och han skall rena Levi söner och luttra dem såsom guld och silver, och de skola frambära åt Herren offer i rättfärdighet. Detta ställe kräver uppenbarligen offer av dem, som äro rättfärdiga, och det kan därför icke andragas såsom stöd för åsikten om offrets värde redan därigenom att handlingen utföres (de opere operato). Men Levi söners offer, d.v.s. deras offer, som i det nya förbundet predika evangelium, äro förkunnelsen av evangelium och denna förkunnelses goda frukter, såsom Paulus säger i Rom. 15: Jag skall förrätta Guds evangeliums offertjänst, på det att hedningarna må bliva ett Gud välbehagligt offer, helgat genom den helige Ande, d.v.s. på det att hedningarna må bliva ett Gud välbehagligt offer genom tron o.s.v. Ty det förutnämnda slaktandet av offerdjuren i det gamla förbundet hänsyftade både på Kristi död och förkunnelsen av evangelium, varigenom vårt gamla köttsliga liv bör dödas och ett nytt evigt liv bör taga sin början hos oss.

Men motståndarna hänföra överallt uttrycket "offer" enbart till ceremonierna i mässan. De förbigå alldeles förkunnelsen av evangelium, tron, åkallandet av Gud och dylika ting, ehuru ceremonierna i mässan äro inrättade för dessa skull och det nya förbundets offer nödvändigtvis äro hjärtats offer, men icke sådana utvärtes offer, som de levitiska prästerna hade att utföra för folkets synder.

35] De åberopa också det dagliga offret (iuge sacrificium) och mena, att liksom det i det gamla förbundet fanns ett dagligt offer, mässan på samma sätt skulle vara det nya förbundets offer. Motståndarna skulle ha framgång, om vi läte oss övertygas av liknelser. Men det är känt, att liknelser icke kunna läggas till grund för provhålliga bevis. För vår del medgiva vi gärna, att mässan fattas såsom ett dagligt offer, blott man därvid tar hela mässan med, d.v.s. de i mässan ingående akterna med förkunnelsen av evangelium, tron, åkallandet och tacksägelsen. Ty detta tillsammans utgör det nya förbundets dagliga offer, enär ceremonierna i mässan äro inrättade för dettas skull, och de böra icke skiljas därifrån. Därför säger Paulus: Så ofta I äten detta bröd och dricken Herrens kalk, förkunnen I Herrens död. Men även den levitiska förebilden till det dagliga offret följer på intet sätt, att mässan är ett verk, som redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) rättfärdiggör och som bör tillägnas andra för att åt dem förtjäna syndernas förlåtelse.

36] Förebilden till det dagliga offret framställer på ett träffande sätt icke blott ceremonierna i mässan, utan även förkunnelsen av evangelium. I 4 Mos. 28 angives tre delar såsom hörande till det dagliga offret, nämligen brännoffret av ett lamm, drickoffret av vin och spisoffret av ett bröd av vete. Det gamla förbundet hade avbilder eller liksom skuggor av det tillkommande. Så avbildas här Kristus och det nya förbundets hela gudstjänst. Brännoffret av lammet hänsyftar på Kristi död. Drickoffret hänsyftar på att de troende överallt i hela världen genom förkunnelsen av evangelium bestänkas med detta lamms blod, d.v.s. heliggöras, såsom Petrus säger: Till helgelse i anden, till lydnad och till bestänkelse med Jesu Kristi blod. Spisoffret av brödet hänsyftar på tron, åkallandet och tacksägelsen i de troendes hjärtan. 37] Såsom vi sålunda i det gamla förbundet urskilja skuggorna av det tillkommande, så böra vi i det nya förbundet söka de ting, som åsyftades, men icke en ny förebild, som skulle gälla som ett offer.

38] Ehuru ceremonierna i mässan äro en åminnelse av Kristi död, så utgöra likväl icke dessa ensamma det dagliga offret, utan själva minnet är detta offer, d.v.s. förkunnelsen av evangelium och tron, som innebär en fast övertygelse om att Gud genom Kristi död är försonad. Erforderligt är även här drickoffret, d.v.s. verkan av evangelieförkunnelsen, att vi genom evangeliet bestänkas med Kristi blod och helgas, i det att vår gamla människa dödas och den nya människan hos oss väckes till liv. Även spisoffret är nödvändigtvis med, d.v.s. tacksägelsen, bekännelsen och lidandet under prövningar.

39] Vi förkasta sålunda den fariseiska åsikten om att offret har värde redan genom att handlingen utföres (de opere operato) och förstå med det dagliga offret hjärtats andliga och dagliga offer, ty i det nya förbundet böra vi eftersöka (icke skuggorna av det tillkommande goda utan) det goda självt förkroppsligat och förverkligat, d.v.s. den helige Ande med dödandet av det gamla väsendet och uppväckandet av det nya. 40] Härav framgår med full tydlighet att förebilden i det gamla förbundet om det dagliga offret icke utgör en instans mot oss, utan fastmer för oss, ty vi fordra alla delar, som där betecknas av det dagliga offret. Men motståndarna inbilla sig med orätt, att detta betecknar uteslutande ceremonierna i mässan, men icke tillika förkunnelsen av evangelium, dödandet av köttet och levandegörandet av hjärtat o.s.v.

41] Sålunda kunna nu rättskaffens män lätt inse, att det är en alldeles falsk beskyllning, att vi skulle avskaffa det dagliga offret. Erfarenheten visar, vilka som äro Antiochus' gilikar, vilka som tyrannisera kyrkan och under religionens täckmantel tillvälla sig det världsliga väldet samt utan att fråga efter tron och förkunnelsen av evangelium regera och föra krig liksom världsliga furstar, ja, vilka som infört nya gudstjänstbruk i kyrkan. 42] Ty motståndarna bibehålla i mässan endast de yttre ceremonierna, och dessa bruka de offentligen för att skaffa sig gudlös vinning. Sedan föregiva de, att detta verk kan tillägnas andra och åt dem förtjäna nåden och allt gott. 43] I sina predikningar förkunna de icke evangelium, trösta icke samvetena och framhålla icke, att synderna förlåtas av nåd för Kristi skull, utan de förkunna helgondyrkan, mänskliga tillfyllestgörelser och människostadgar och påstå, att människorna genom iakttagandet av dessa rättfärdiggöras inför Gud. Ehuru några av dessa äro uppenbarligen ogudaktiga, försvara de dem med våld. De predikanter, som vilja visa sig lärdare, framställa filosofiska frågor, som varken menigheten eller de själva begripa. De drägligare bland dem slutligen predika lagen, men hava intet att säga om trons rättfärdighet.

44] I sin vederläggningsskrift sjunga motståndarna ömkliga klagosånger över templens ödeläggelse hos oss, nämligen att altarena stå utan prydnader, ljus och bilder. Sådant lappri anse de vara kyrkornas prydnad. 45] Men Daniel syftar på en helt annan ödeläggelse, nämligen okunnigheten om evangelium. Ty överhopad av en massa olika stadgar och meningar har menigheten på intet sätt kunnat fatta den kristna lärans huvudstycken. 46] Ty vem av folket har någonsin kunnat förstå motståndarnas lära om boten? Och likväl är läran om boten den kristna trons huvudartikel.

Motståndarna ha plågat människornas samveten med påbudet att uppräkna synder och prestera tillfyllestgörelser. Men om tron, genom vilken vi av nåd få syndernas förlåtelse, ha motståndarna icke ett ord att säga. Och om trons övning, då den kämpar med förtvivlan, och om syndernas förlåtelse av nåd för Kristi skull tiga motståndarna i alla sina böcker och predikningar. 47] Härtill kommer det fruktansvärda vanhelgandet av mässorna jämte många andra gudlösa bruk i templen. Detta är den ödeläggelse, som Daniel beskriver.

48] Hos oss däremot stå genom Guds nåd prästerna i Ordets tjänst, förkunna evangeliet om Kristi välgärningar och predika, att syndernas förlåtelse kommer oss till del av nåd för Kristi skull. Denna förkunnelse skänker samvetena en säker tröst. De undervisa också om sådana goda gärningar, som Gud befaller, och tala om sakramentens bruk och betydelse.

49] Om nu firandet av nattvarden skulle betecknas såsom det dagliga offret, så måste sägas, att det är mera i bruk hos oss än hos motståndare, ty hos dem hålla prästerna mässan för betalning. Hos oss firas nattvarden flitigare och med större andakt. Ty innan menigheten går till nattvarden, undervisas och förhöres den. Människorna undervisas nämligen om nattvardens rätta bruk, nämligen att den är instiftad till att vara ett insegel på och ett vittnesbörd om syndernas förlåtelse av nåd och att den därför vill mana ängslade samveten att vara fast övertygade om och tro, att synderna förlåtas dem av nåd. Då vi sålunda bibehålla såväl förkunnelsen av evangelium som sakramentens rätta bruk, är det dagliga offret kvar hos oss.

50] Om vi nu skola tala om yttre förhållanden, så är antalet kyrkobesökare hos oss större än hos våra motståndare. Ty hos oss få åhörarna lyssna till nyttiga och begripliga predikningar. Men motståndarnas lära ha varken menigheten eller lärarna själva förstått. 51] Och kyrkans sanna prydnad är en rätt, nyttig och klar lära, sakramentens rätta bruk, en brinnande bön med mera sådant. Ljus, gyllene kärl och dylika prydnader hövas väl, men utgöra icke kyrkans egentliga prydnad. Om motståndarna låta gudstjänsten bestå i dylika ting, men icke i förkunnelsen av evangelium, i tron och trons kamp, så äro de att räkna bland dem, som Daniel beskriver så, att de dyrka sin Gud med guld och silver.

52] De åberopa också följande ur Hebréerbrevet: Varje överstepräst uttages bland människor och tillsättes för människor i de ting, som röra Gud, för att frambära gåvor och offer för synder. Härav draga de den slutsatsen, att då det i det nya förbundet finnes biskopar och präster, det även må finnas ett offer för synderna. Detta bibelställe gör ett synnerligen starkt intryck på de olärda, särskilt då prästernas och offrens prakt i det gamla förbundet utbredes inför deras ögon. Hänvisningen härtill bedrager de okunniga, så att de mena, att det även hos oss liksom i det gamla förbundet bör finnas ett med ceremonier utstyrt offer, som kan komma andra till del för deras synder. Denna påvliga gudstjänst med mässor och påvens hela övriga ordning och styrelse är ingenting annat än en missuppfattad levitisk gudstjänstordning och styrelse.

53] Oaktat vår mening har det starkaste stöd i Hebréerbrevet, så använda motståndarna stympade och misstolkade ställen ur detta brev för att vederlägga oss, såsom just det nyss anförda stället, där det heter, att översteprästen tillsättes för att frambära offer för människornas synder. Men Skriften själv tillfogar strax efteråt Kristus som överstepräst. De föregående orden tala om det levitiska prästämbetet och beteckna det levitiska översteprästerliga ämbetet såsom en förebild till Kristi översteprästerliga ämbete. Ty de levitiska offren för synder förtjänade icke syndernas förlåtelse inför Gud, utan de voro endast en förebild till Kristi offer, och detta allena var det försoningsoffer, som skulle komma, såsom vi ovan sagt. 54] Därför går dettas brev till stor del ut på att visa, att det gamla översteprästerliga ämbetet och de gamla offren icke voro inrättade till att förtjäna syndernas förlåtelse inför Gud eller försoning, utan blott till att syfta på det offer, som skulle fullgöras av Kristus allena. 55] Ty även de heliga i det gamla förbundet måste rättfärdiggöras av tro på grund av det löfte om syndernas förlåtelse, som skulle givas för Kristi skull, alldeles på samma sätt som de heliga i det nya förbundet rättfärdiggöras. Alla heliga alltifrån världens begynnelse måste veta, att offret och tillfyllestgörelsen för synden var den utlovade Kristus, såsom Jesaja lär i det 53:e kapitlet: Då han givit sitt liv som ett offer för synden o.s.v.

56] Då sålunda offren i det gamla förbundet icke förtjänade försoningen annat än på ett förebildande sätt (ty de förtjänade endast den utvärtes försoningen, att syndaren ej uteslöts från Israels folk), utan då de endast hänsyftade på det kommande offret, så följer härav, att det enda verkliga offret är Kristi offer, som frambäres för andras synder. I det nya förbundet finnes sålunda intet annat offer, som kan frambäras för andras synder, än Kristi enda offer på korset.

57] De fara fullständigt vilse, vilka föregiva, att de levitiska offren förtjäna syndaförlåtelse inför Gud, och som med stöd härav i det nya förbundet vid sidan av Kristi död söka andra offer, som kunna frambäras för andras synder. En sådan inbillning bortskymmer alldeles Kristi lidandes förtjänst och trons rättfärdighet, vanställer Gamla och Nya testamentets lära och insätter i stället för Kristus såsom medlare och försonare åt oss påvar och offerpräster, vilka dagligen för betalning erbjuda sin tjänst i templen.

58] Om därför någon vill göra gällande, att det i det nya förbundet måste finnas en överstepräst, som frambär offer för synderna, så medgives detta gälla endast om Kristus. Detta bestyrkes också av hela Hebréerbrevet. Det vore vidare att insätta andra medlare vid sidan av Kristus, om vi vid sidan av Kristi död sökte någon annan tillfyllestgörelse, som kunde komma andra till del för deras synder och försona Gud. 59] Då vidare det nya förbundets prästämbete är ett Andens ämbete, såsom Paulus lär oss i 2 Kor. 3, så har det nya förbundet intet annat offer än Kristi tillfyllestgörande offer, som kommer andra till del för deras synder. Men det har icke några offer liknande de levitiska, vilka förmenas kunna redan igenom att handlingen utföres (ex opere operato) komma andra till del, utan det tillbjuder dem evangeliet och sakramenten, för att härigenom må undfå tron och den helige Ande och den gamla människan hos dem må dödas och den nya göras levande, ty Andens ämbete står i strid mot att ett verk skulle genom att blott utföras komma andra till del. Ty Andens ämbete är det, varigenom den helige Ande är verksam i hjärtana, och därför är hans ämbete sådant, att det är andra till gagn, när han verkar i dem samt pånyttföder och levandegör dem. Men detta sker icke så, att den enes verk kommer andra till del blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato).

60] Vi hava härmed uppvisat grunden till att mässan icke rättfärdiggör blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) och att den icke heller såsom avsedd för andra åt dem förtjänar syndaförlåtelsen, ty bådadera strider mot trons rättfärdighet. Ty det är omöjligt att uppnå syndernas förlåtelse och besegra ångesten för synden och döden genom någon gärning eller över huvud något annat än genom tron på Kristus i enlighet med det ordet: Rättfärdiggjorda av tro hava vi frid.

61] Därjämte hava vi visat, att de Skriftens ord, som anföras mot oss, minst av allt kan åberopas till försvar för motståndarnas gudlösa mening om ett verks värde redan därigenom att det utföres (de opere operato). Detta kunna alla rättrådiga människor, vilket folk de än tillhöra, inse. 62] Därför måste man förkasta Thomas' villfarelse, då han skriver: Herrens lekamen, som en gång offrades på korset för arvsynden, offras dagligen på altaret för de dagliga synderna, så att kyrkan härigenom har ett offer att åt sig blidka Gud. 63] Även de övriga allmänt förekommande villfarelserna böra förkastas, vilka innebära, att mässan skulle bringa nåd åt den, som förrättar den, redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), ävensom att den, om den hålles för andra, även ogudaktiga människor, åt dem – om de blott icke göra motstånd – förtjänar syndernas förlåtelse och efterskänkande av skulden och straffet. Allt detta är falskt och ogudaktigt samt nyligen uppdiktat av olärda munkar och fördunklar Kristi lidandes ära och trons rättfärdighet.

64] Av dessa villfarelser har en oändlig mängd andra uppstått, såsom den frågan, huru mycket mässorna gälla, då de på en gång hållas för flera, och huru mycket de förmå, då enskilda mässor hållas för enskilda personer.Sofisterna hava uppdelat förtjänsterna i olika grader, såsom silversmederna angiva olika karat och lödighet för guld och silver. Därefter sälja de mässan åt olika personer såsom en värdeanvisning på utbekommande av vad var och en önskar, såsom åt köpmännen för att affärerna skola gå bra eller åt jägarna för att jakten skall lyckas, o.s.v. i oändlighet. Slutligen hålla de mässan också för de avlidna för att genom att låta dem få del av sakramentet befria själarna från skärseldens straff, ehuru mässan icke är till gagn ens för de levande, om de icke hava tro. 65] Men till försvar för sådana inbillningar, som de med stor myndighet lära i kyrkan, kunna motståndarna icke anföra en enda stavelse ur Skriften eller åberopa något vittnesbörd vare sig från den gamla kyrkan eller fäderna.

Vad fäderna tänkt om offret

66] Sedan vi nu förklarat de bibelställen, som anförts mot oss, är det tillbörligt att svara med aktgivande på fädernas mening. Vi äro icke okunniga om att mässan av fäderna kallats ett offer, men de hava härmed icke åsyftat, att mässan skulle meddela oss nåd redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) eller att den skulle kunna hållas för andra för att åt dem förtjäna syndernas förlåtelse samt skuldens och straffets efterskänkande. Var stå sådana vidunderligheter att läsa hos fäderna? De betyga ju tydligt och klart, att de tala om tacksägelsen. Därför använda de också benämningen eucharisti. 67] Men det eucharistiska offret eller tackoffret förtjänar icke försoning, såsom vi ovan sagt, utan fullgöres av dem, som redan äro försonade, på samma sätt som prövningarna icke förtjäna försoning, utan äro eucharistiska offer eller tackoffer, när de, som äro försonade, utstå dem.

Med hänsyn till fädernas uttalanden är detta svar tillräckligt såsom försvar för oss gent emot motståndarna. Ty säkert är, att de förutnämnda påhitten om att en handling har värde redan därigenom att den utföres icke finnas någonstans hos fäderna. Men för att bringa större klarhet i hela denna fråga vilja vi även tala om nattvardens bruk och framhålla det, som med visshet står i överensstämmelse med fäderna och den heliga Skrift.

Om nattvardens bruk och om offret

68] Några självkloka människor föregiva, att Herrens nattvard är instiftad för två tings skull. För det första för att den skulle vara ett tecken på och vittnesbörd om bekännelsen (professio), såsom ett visst snitt på munkkåpan är tecknet på en viss orden (professio). Vidare mena de, att Kristus funnit behag i företrädesvis ett sådant kännetecken, nämligen en högtidsmåltid såsom tecken på det ömsesidiga sambandet och vänskapen mellan de kristna, emedan gästabud äro tecken på förbund och vänskap. Men detta är en världslig uppfattning och markerar icke den specifika nyttan av det, som Gud givit. Det talar blott om utövandet av kärleken, som världsliga människor i någon mån kunna förstå, men icke om tron, som blott få förstå.

69] Sakramenten äro tecken på Guds vilja gent emot oss och icke blott tecken på människornas inbördes förhållanden, och med rätta kan man säga, att sakramenten i det nya förbundet äro nådens tecken. Och emedan sakramentet består av två delar, tecknet och brödet, så är i nya förbundet ordet lika med det med tecknet förbundna löftet om nåd. Löftet i det nya förbundet åter är löftet om syndernas förlåtelse, såsom Skriftens ord i fråga om nattvarden betyga: Detta är min lekamen, som varder utgiven för eder. Denna kalk är det nya förbundet i mitt blod, som varder utgjutet för många till syndernas förlåtelse. 70] Ordet tillbjuder oss sålunda syndernas förlåtelse. Och den åtföljande handlingen är liksom en bild av ordet eller – såsom Paulus säger – ett insegel, som bekräftar löftet. Såsom löftet är utan nytta, om det icke mottages i tro, på samma sätt är själva handlingen eller ceremonien i nattvarden oss till intet gagn, om icke tron är med, vilken är fast övertygad om att syndernas förlåtelse här tillbjudes oss. Och denna tro giver förkrossade hjärtan nytt mod. Och liksom ordet är givet för att uppväcka denna tro, så är sakramentet instiftat för att förnimmelsen härav må ingå i våra ögon och röra hjärtat till tro. Ty genom dessa två, ordet och sakramentet, verkar den helige Ande.

71] Ett sådant bruk av nattvarden, då tron levandegör förskräckta hjärtan, är det nya förbundets gudstjänst, ty till detta hör det andliga livet, dödandet av den gamla människan och levandegörandet av den nya. Och till ett sådant bruk instiftade Kristus nattvarden, då han bjöd oss att fira den till hans åminnelse. 72] Ty firandet av Kristi åminnelse är icke det passiva njutandet av ett skådespel eller en fest instiftad för exemplets skull, såsom man i de grekiska tragedierna firade minnet av Hercules och Odysseus, utan det är att minnas Kristi välgärningar och omfatta dem med tron för att genom dem levandegöras. Så heter det i psalmen: Han har låtit sina under vara i åminnelse; barmhärtig och nådig är Herren. Han giver mod åt dem, som frukta honom. Här hänsyftar psalmen på att vi i nattvardens ceremoni och handling böra lära känna Guds vilja och barmhärtighet. 73] Denna tro åter, som känner Guds hjärtelag, levandegör oss. Och detta är nattvardens främsta bruk, varav framgår, vilka som äro bereda att gå till Herrens nattvard, nämligen de ängslade samvetena, och huru de böra bruka detta sakrament.

74] Härtill kommer också offret. Ty en och samma sak kan hava flera sidor. Sedan samvetet genom tron fått nytt mod och erfarit, från vilken ångest det blivit befriat, tackar det sant och uppriktigt för Kristi lidande och välgärning och deltager i nattvardens ceremoni för att prisa Gud, även därmed bevisande sin tacksamhet, samt betygar, att det högt aktar Guds gåvor. Så blir nattvardens firande ett lovoffer.

75] Även fäderna tala om nattvardens tvåfaldiga verkan, nämligen dels tröst för samvetena, dels tack och pris till Gud. Den förstnämnda verkan hör till nattvarden såsom sakrament, den senare till nattvarden såsom offer. Om trösten säger Ambrosius: Gån till honom och mottagen avlösning, ty han är syndernas förlåtelse. Vem är då denne? frågen I. Hören honom själv tala: Jag är livets bröd. Den, som kommer till mig, han skall aldrig hungra, och den, som tror på mig, han skall aldrig någonsin törsta. Här betygar han, att syndernas förlåtelse tillbjudes oss i sakramentet och att den bör av oss mottagas med tron. Man finner hos fäderna en ändlös rad vittnesbörd i samma anda, men dessa förvrängas av motståndarna till att åsyfta, att en gärning har värde redan därigenom att den utföres (opus operatum) och att den kan komma andra till del, ehuru fäderna uppenbarligen kräva tron och tala om verklig tröst för var och en, men icke om att människans gärning kan komma andra till del.

76] Dessutom finna vi hos fäderna även sådana uttalanden om tacksägelsen som detta sköna ord av Cyprianus om dem, som på ett rätt sätt mottaga nattvarden: Det fromma hjärtat ser dels på det Gud giver, dels på det han tillgiver, och tackar så givaren av den överflödande välgärningen. Detta betyder, att det fromma hjärtat betraktar vad Gud giver och vad han förlåter eller m.a.o. jämför myckenheten av Guds välgärningar med vårt elände, synd och död, och tackar o.s.v. Och härav har nattvardens benämning eucharisti uppkommit i kyrkan. 77] Men icke är själva ceremonien eller den liturgiska aktionen i nattvarden en tacksägelse, som redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) kan komma andra till del för att åt dem förtjäna syndernas förlåtelse o.s.v. och befria de dödas själar. Detta är oförenligt med trons rättfärdighet, liksom om ceremonien eller den liturgiska aktionen i nattvarden skulle utan tro hos prästen eller andra kunna vara dem till gagn.

Om mässans olika benämningar

78] Motståndarna hänvisa oss även till språkläran och hämta sina bevis från de olika benämningarna på mässan, vilket icke tarvar någon längre utredning. Ty även om mässan kallas ett offer, så följer icke därav, att den är ett verk, som medför nåd redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) eller fullgjort för andra förtjänar åt dem syndernas förlåtelse o.s.v. 79] Ordet  (liturgi), säga de, betecknar ett offer, och grekerna kallade mässan liturgi. Men varför förbigå de här den gamla benämningen synaxis, som angiver, att mässan fordom fattats som en gemenskap av många personer? Men vi vilja stanna vid benämningen liturgi. 80] Detta ord betyder egentligen icke offer, utan fasthellre offentlig tjänst, och detta passar väl till vår mening, att en enda tjänsteförrättande fullgör konsekrationen och framräcker åt menigheten Herrens lekamen och blod, alldeles såsom en enda Ordets tjänare förkunnar evangelium för församlingen, såsom Paulus säger: Man må anse oss såsom Kristi tjänare och förvaltare av Guds hemligheter, d.v.s. av evangelium och sakramenten. Och i 2 Kor. 5: I Kristi ställe äro vi sändebud, liksom förmanade Gud genom oss. Vi bedja i Kristi ställe: Låten försona eder o.s.v. 81] På detta sätt passar uttrycket liturgi väl till denna tjänst. Det är nämligen ett gammalt uttryck, brukat om offentlig borgerlig tjänst, och betyder hos grekerna allmänna pålagor, t.ex. skatter för att utrusta en flotta eller dylikt, såsom Demosthenes betygar i sitt tal till Leptines, vilket helt och hållet handlar om offentliga skyldigheter och privilegier. Han säger här: 
Φήσει δέ ὰναξίουϛ τινὰϛ ὰδρώους εὐροένους ὰτέλειν έχδεδυχέναι τὰϛ λειτουργίαϛ, vilket betyder, att en del ovärdiga människor, som fått vissa privilegier, undandraga sig de offentliga pålagorna (liturgierna). Samma språkbruk använde man på romarnas tid, såsom framgår av kejsar Pertinax' förordning om skattefrihet, där det heter: 

Φήσει δέ ὰναξίουϛ τινὰϛ ὰδρώους Εί χαί μὴ πασΰν λειτουρῃὢν τουϛ παέαϛ δ τὢν τέχνων άριδμδϛ άνεται vilket betyder: dock befriar icke ett stort antal barn föräldrarna från alla offentliga pålagor (liturgier). En uttolkare av Demosthenes skriver, att liturgia är en slags skatt eller pålaga, såsom omkostnader på spel, utrustning av skepp, ombesörjande av gymnasier och dylika offentliga angelägenheter. 82] Paulus använder detta ord för att beteckna sammanskottet till de fattiga i 2 Kor. 9: Tjänsten med detta sammanskott (liturgia) fyller icke blott de heligas brist, utan åstadkommer ock, att många på ett överflödande sätt tacka Gud. Och i Fil. 2 kallar han Epaphroditus tjänare () eller en, som tjänade honom i hans behov, och här kan ordet säkerligen icke förstås i betydelsen offerpräst. 83] Men flera vittnesbörd äro icke av nöden, då de, som läsa grekiska författare, överallt finna belägg för att ordet liturgia () användes om allmänna borgerliga pålagor och tjänster. Och på grund av diftongen () härleda språkmännen ordet icke från , som betyder böner, utan från , som betyder det allmänna bästa, så att verbet  betyder: jag ombestyr eller handhar det allmänna bästa.

84] Löjeväckande är deras motivering, att altaret omnämnes i den heliga Skrift och att mässan därför nödvändigtvis är ett offer, då Paulus i en liknelse anför bilden av ett altare. De uppdikta också, att ordet »mässa» kommer från det hebreiska ordet för altare: misbeach. 85] Varför vore det nödvändigt att göra en så långsökt härledning av ordet, om de icke ville visa sin kunnighet i det hebreiska språket? Varför skall man vara tvungen företaga en så långsökt härledning, då det latinska ordet för mässa, missa, förekommer i 5 Mos. 16, där det betecknar menighetens sammanskott eller gåvor, men icke prästens offer. Ty alla enskilda, som kommo för att fira påskhögtiden, skulle medföra gåvor och göra så att säga ett sammanskott. 86] Denna sed bibehöllo även de kristna till en början. Till sammankomsterna medförde de bröd, vin och annat, såsom Can. Apost. betygar. Härav togs en del, som konsekrerades, och det övriga utdelades bland de fattiga. Med detta bruk bibehöllo de även ordet sammanskott, mässa (missa). Och det är tydligt, att mässan på grund av sådana sammanskott här och var även kallades kärleksmåltid (), om man icke hellre vill antaga, att den kallades så, emedan den var en gemenskapsmåltid. Men låtom oss lämna dessa oväsentliga ting. 87] Det är löjeväckande, att motståndarna i en så viktig sak komma med så lösaktiga förmodanden. Ty även om mässan kallas ett offer, huru kan ordet eller benämningen ge stöd åt de förutnämnda inbillningarna om att mässan verkar redan därigenom att handlingen utföres (de opere operato) och att den, fullgjord för andra, åt dem förtjänar syndernas förlåtelse? Den kan kallas ett offer även därför, att där offras böner och tacksägelser och vad i övrigt till gudstjänsten hör, såsom den ju ock benämnes eucharisti. Men utan tro gagna varken ceremonierna eller bönerna blott därigenom att handlingen utföres (ex opere operato). Dock avhandla vi icke här bönerna, utan Herrens nattvard i egentlig bemärkelse.

88] Den grekiska gudstjänstordningen talar också mycket om offret, men det är uppenbart, att den härvid icke egentligen talar om Herrens lekamen och blod, utan om hela gudstjänsten, om bönerna och tacksägelserna. Här heter det nämligen Καὶ ποίησ  ᾰξίουϛ γενέσδαι τοὑ πρσφέειν σοὶ δεήσειϛ χαὶ ἰχεσίαϛ χαι δυσίαϛ άναιμάχτουϛ ὐπὲρ παντδϛ λαοῠ. Rätt förstått innebär detta intet anstötligt. Ty det är en bön om att vi må bliva värdiga att offra böner och förböner och blodiga offer för folket. Själva bönerna kallas här ju oblodiga offer. Så heter det ock kort efteråt: Ετι προσφέρομέν σοι τὴν λοῃχὴν χαὶ άναίμαχτον λατρείαν d. v. s. vi offra åt dig denna andliga och blodiga gudstjänst. Galet är att hellre vilja tolka orden såsom »ett andligt offer» och hänföra dem till Kristi lekamen, då nämnda liturgi talar om hela gudstjänsten och Paulus talar om »en andlig gudstjänst» i motsats till den utvärtes gärningen, d.v.s. om hjärtats gudstjänst, om gudsfruktan, tron, åkallan och tacksägelsen m.m.

[Om mässan för de avlidna]

89] Det finns icke några Skriftens vittnesbörd eller någon Guds befallning till stöd för våra motståndares försvar av att hålla mässor för att befria de avlidnas själar, varigenom de göra sig en ofantlig inkomst. Det är dock icke någon ringa synd att utan stöd av någon Guds befallning eller något exempel i Skriften i kyrkan införa dylika gudstjänster och att giva de döda del av Herrens nattvard, som är instiftad till en åminnelse och en förkunnelse av Kristus bland de levande. Detta är att i strid mot andra budet missbruka Guds namn.

Först och främst är det en smädelse mot evangeliet att mena, att firandet av mässan redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato) utan tro är ett offer, som försonar Gud och tillfyllestgör för synderna. Det är en förskräcklig åsikt att vilja tilldela prästens handling lika stor verkan som Kristi död. Vidare kunna synd och död icke övervinnas annat än genom tron på Kristus, såsom Paulus lär: Rättfärdiggjorda av tro hava vi frid. Därför kan icke prästens gärning åt en annan befria denne från skärseldens straff.

90] Vi skola nu förbigå, hurudana motståndarnas bevis för skärselden äro, huru de föreställa sig skärseldsstraffen, vilka grunder de hava för för sin lära om tillfyllestgörelsen, som vi förut visat vara fullständigt falsk. Gent emot detta vilja vi endast hävda, att det är visst och sant, att Herrens nattvard är instiftad för att vi skola få förlåtelse för skulden. Ty då den meddelar syndernas förlåtelse, är det nödvändigt att förstå detta såsom gällande skulden. Och likväl tillfyllestgör den icke för skulden, ty eljest vore ju mässan likvärdig med Kristi död. Och skuldens förlåtelse kan blott mottagas med tron. Därför är mässan icke en tillfyllestgörelse, utan ett löfte och ett sakrament, som fordrar tro.

91] I sanning måste alla gudfruktiga människor känna bitter smärta, om de skulle tänka, att mässan till största delen vore avsedd för de döda såsom tillfyllestgörelse för skärseldsstraffen. Detta är att ur kyrkan borttaga det dagliga offret. Och det är likvärdigt med Antiochus' tyranni att på detta sätt förvandla de frälsningsbringande löftena om skuldens utplånande och tron till de grundlösa inbillningarna om tillfyllestgörelserna, och det är även att besudla evangeliet och fördärva sakramentens rätta bruk. De, om vilka Paulus sagt, att de försynda sig på Herrens lekamen och blod, äro just dessa, som undertryckt läran om tron och använt syndaförlåtelsen och Herrens lekamen och blod till skamlig vinning under förevändning av att här är fråga om tillfyllestgörelser. För detta helgerån skola de en gång straffas. Därför böra vi och alla andra, som frukta Gud, akta oss för att godtaga motståndarnas missbruk.

92] Men låtom oss återgå till saken. Då mässan utan tro blott därigenom att den utvärtes handlingen fullgöres (ex opere operato) icke kan vara någon tillfyllestgörelse vare sig för straffet eller skulden, följer därav, att den, om den hålles för döda, är alldeles gagnlös. Detta behöver icke utförligare behandlas. Ty faktum är, att detta hållande av mässan för döda icke har stöd i Skriftens vittnesbörd. Och det är icke rådligt att i kyrkan införa några gudstjänstbruk utan stöd i Skriften. Om det en gång skulle vara av behovet påkallat, skola vi utförligare tala om hela denna sak. Men varför skulle vi nu tvista härom med våra motståndare, vilka varken förstå vad offer, sakrament, syndaförlåtelse eller tro är?

93] Den grekiska gudstjänstordningen framställer icke mässan såsom en tillfyllestgörelse för de döda, ty den låter den likaledes gälla alla de saliga patriarkerna, profeterna och apostlarna. Därav framgår tydligt, att grekerna i mässan offrade så att säga tacksägelse, men icke lät den gälla såsom tillfyllestgörelse för straff. Likväl tala de icke blott om offrandet av Herrens lekamen och blod, utan om mässans övriga delar, bönerna och tacksägelserna. Ty efter konsekrationen bedja de, att sakramentet må gagna dem, som mottaga det, men de nämna icke några andra. Därefter tillägga de: Vidare offra vi dig denna andliga gudstjänst  för de i tron avsomnade förfäderna, fäderna, patriarkerna, profeterna och apostlarna o.s.v. Uttrycket »denna andliga gudstjänst» betecknar icke själva nattvardselementen, utan bönerna och allt övrigt, som här förehaves. 94] Vad det beträffar, att motståndarna åberopa fäderna till stöd för mässans hållande för de döda, veta vi, att de gamla tala om bön för de döda, som icke heller vi förbjuda, medan vi däremot förkasta, att Herrens nattvard hålles för de döda och anses verka redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato). För en sådan åsikt ha motståndarna intet stöd hos de gamla. Låt vara att de hava stöd hos Gregorius och nyare författare, så kunna vi däremot ställa Skriftens klara och tydliga ord. 95] Det råder stor olikhet mellan fäderna. De voro människor och kunde falla och fara vilse. Men om de åter blevo levande och finge se sina ord användas såsom täckmantel för dessa motståndarnas uppenbara lögner om mässans verkan redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), så skulle de ge en helt annan förklaring av sina utsagor.

96] Med orätt anföra motståndarna även mot oss förkastelsedomen över Aërius, vilken enligt deras mening fördömdes, emedan han förnekade, att i mässan ett offer förrättades för levande och döda. Ofta använda de denna metod: de hänvisa till gamla kätterier och jämställa med orätt vår lära därmed för att på detta sätt framställa beskyllningar mot oss. Epiphanius betygar, att Aërius ansett böner för avlidna vara utan nytta. Detta lägger han honom till last. Icke heller vi taga Aërius i försvar, men vi bekämpa eder, som på ett skändligt sätt försvaren ett mot profeterna, apostlarna och de heliga fäderna uppenbarligen stridande kätteri, nämligen att mässan rättfärdiggör redan därigenom att handlingen utföres (ex opere operato), och att den förtjänar skuldens och straffets efterskänkande åt dem, för vilka den hålles, även om de äro orättfärdiga, blott de icke ställa något hinder i vägen. Vi förkasta dessa fördärvliga villfarelser, som kränka Kristi lidandes ära och fullständigt bortskymma läran om trons rättfärdighet. 97] De ogudaktiga i det gamla förbundet hade en liknande mening, att de förtjänade syndernas förlåtelse icke av nåd genom tron, utan genom offer därigenom att handlingen utfördes (ex opere operato). Därför ökade de antalet av sina gudstjänster och offer, de inrättade en kyrka av Baal i Israel, och i Juda offrade de även i heliga lundar. Därför förkastade profeterna denna falska övertygelse och kämpade icke blott med baalsdyrkarna, utan även mot de andra prästerna, som i denna ogudaktiga tro förrättade de av Gud förordnade offren. Men den falska övertygelsen vidlåder och skall ständigt vidlåda denna världen, att gudstjänster och offer hava försonande karaktär. De köttsligt sinnade människorna kunna icke fördraga, att äran att vara försoning tillskrives Kristi offer allena, enär de icke kunna fatta trons rättfärdighet, utan tillskriva andra offer och gudstjänster lika stor ära. 98] Liksom den falska meningen om offer vidlådde de ogudaktiga prästerna i Juda och liksom baalsdyrkan blev kvar i Israel, ehuru där även fanns Guds menighet, som ogillade avgudatjänsten, på samma sätt finnes i påvedömet en baalsdyrkan kvar, d.v.s. ett missbruk av mässan, bestående däri, att man förrättar mässan för de ogudaktiga för att åt dem förtjäna skuldens och straffets efterskänkande. Och det synes, som om denna baalsdyrkan skulle vara lika länge som påvedömet, intill den dag, då Kristus kommer åter till doms och vid sin härliga tillkommelse förgör antikrists välde. Men alla, som i sanning tro på evangelium, måste förkasta denna avgudatjänst, som uttänkts i strid mot Guds bud för att fördunkla Kristi ära och trons rättfärdighet.

99] Detta hava vi nu i all korthet framhållit om mässan, för att alla rättskaffens människor, vilket folk de än må tillhöra, skola kunna förstå, att vi med allt nit försvara mässans betydelse och värdighet, framhålla dess rätta bruk och hava de mest bärande skäl att avvika från våra motståndares mening. Och vi vilja också mana alla rättsinniga människor att icke bistå motståndarna i deras försvar för mässans vanhelgande, på det att de icke må ådraga sig skuld genom delaktighet i andras synd. Detta är en betydelsefull fråga och en viktig sak, icke mindre än profeten Elias sak, då han förkastade baalsdyrkan. På det mest hovsamma sätt hava vi nu framställt denna viktiga sak, och utan att använda smädelser hava vi avgivit vårt svar. Men om motståndarna skulle driva oss till att uppräkna alla slags missbruk av mässan, kommer frågan icke att kunna behandlas så milt.
[Art. XXVII.] Om munklöftena

1] I staden Eisenach i Thüringen fanns för trettio år sedan en franciskanmunk vid namn Johannes Hilten, vilken av sitt brödraskap kastades i fängelse, därför att han riktat anmärkningar mot vissa kända missbruk. Vi hava nämligen sett hans skrifter, av vilka man kan förstå, hurudan hans lära var. Och de, som lärt känna honom, betyga, att han var en saktmodig och allvarlig gammal man utan småsinne. 2] Denne har förutsagt mycket, som dels redan inträffat, dels synes vara nära förestående, men vilket vi icke vilja angiva, för att det icke må tolkas som om vi gjorde det av hat till någon eller för att vinna någons gunst. Men då han slutligen antingen på grund av sin höga ålder eller på grund av fängelsets osundhet blev sjuk, kallade han till sig klosterföreståndaren för att tala med honom om sitt tillstånd. Då denne, upptänd av fariseiskt nit, började förebrå honom för hans lära såsom hinderlig för inkomsterna, lät han bli att tala om sin sjukdom och sade suckande, att han med jämnmod för Kristi skull ville fördraga den honom tillfogade oförrätten, då han icke skrivit eller lärt något, som kunde skada klosterväsendet, blott riktat anmärkningar mot vissa kända missförhållanden. 3] Men en annan, sade han, skall komma år 1516, vilken skall förgöra eder, och honom kunnen I icke motstå. Just denna hans mening om munkväsendets dalande och detta årtal hava hans vänner funnit av honom uppskrivna bland hans efterlämnade anteckningar i hans kommentarer till vissa ställen i Daniels bok. 4] Ehuru först händelserna själva kunna lära oss, huru mycken tilltro man bör sätta till dessa hans ord, så finnas andra icke mindre säkra tecken, som hotande båda en förändring av munkväldet. Ty känt är, huru mycket skrymteri, ärelystnad och girighet som finnes i klostren, huru mycken okunnighet och på okunnighet beroende grymhet där finnes, huru mycket tomt prat som förekommer i deras predikningar och i deras försök att uttänka nya sätt att locka till sig penningar. Och det finns även andra missförhållanden, som vi icke ens vilja nämna. 5] Ehuru klostren fordom voro skolor för undervisning i den kristna läran, hava de nu urartat och förvandlats liksom från guld till järn eller liksom den platonska harmonien går över i disharmonier, vilka enligt Platon båda undergång. De rikaste klostren uppföda endast en hop sysslolösa människor, som under den falska förevändningen att de leva ett fromt liv frossa på de allmosor, som i kyrkan offentligen uppbäras. 6] Men Kristus talar varnande om saltet, som mist sin sälta och som man brukar kasta ut och trampa ned. Därför sia munkarna själva genom sitt liv och leverne om sitt öde. 7] Härtill kommer även ett annat tecken, nämligen att de här och var äro upphov till att många rättskaffens män dräpas. Tvivelsutan skall Gud snarligen straffa dem för dessa mord. 8] Men vi anklaga icke alla, ty vi tro, att det här och var i klostren finnes rättsinniga män, som icke tänka alltför högt om dessa av människor föreskrivna seder och bruk, såsom vissa författare kalla dem, samt icke gilla den grymhet, som de skrymtaktiga bland dem öva.

9] Men vi avhandla här just den lära, som de, som avfattat vederläggningsskriften, försvara, och behandla icke frågan, huruvida löftena skola hållas. Ty vi mena, att tillåtliga löften skola hållas. De frågor, det här gäller, äro: Förtjäna munkarnas sätt att tjäna Gud syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelse? Äro de tillfyllestgörelser för synd? Äro de likvärdiga med dopet? Äro de uppfyllelse av buden och de evangeliska råden? Utgöra de den evangeliska fullkomligheten? Medföra de överloppsförtjänster? Äro de förtjänster, som fullgjorda för andra frälsa dem? Äro de löften tillåtliga, som uppfyllas i detta syfte? Äro de löften tillåtliga, som under fromheten täckmantel avläggas blott för bukens och lättjas skull? Kan man verkligen anse sådana löften såsom verkliga löften, vilka avpressa dem, som äro motvilliga eller som på grund av sin ungdom icke kunna bedöma, vad slags liv det gäller och som av föräldrar och vänner sättas i kloster för att underhållas på allmän bekostnad, så att deras arv må sparas? Äro de löften tillåtliga, som uppenbarligen leda till synd, antingen på grund därav att vår svaghet icke gör det möjligt att hålla dem eller emedan de som tillhöra dessa sammanslutningar tvingas att godkänna och taga del i missbruket av mässan i den ogudaktiga helgondyrkan samt biträda besluten om att fara grymt fram mot redbara människor? 10] Dessa frågor ha vi att behandla. Och ehuru vi i vår bekännelse mestadels talat om sådana löften, som även de påvliga förordningarna förkasta, så yrka likväl motståndarna, att vi skola förkasta allt, som vi där framställt. Ty så ha de uttryckligen sagt.

Det är mödan värt att aktge på huru de söka slingra sig undan våra skäl samt vad de anföra till försvar för sin sak. Vi vilja därför i korthet genomgå några av våra argument och därvid under hand vederlägga motståndarnas spegelfäkterier. Men då hela denna fråga är noggrant och utförligt behandlad av Luther i skriften De votis monasticis, vilja vi anse denna bok såsom här åter upptagen.

11] För det första är det visst och sant, att det löfte icke är tillåtligt, varigenom den, som avlägger det, menar sig inför Gud förtjäna syndernas förlåtelse eller inför Gud tillfyllestgöra för synd. Ty en sådan mening är en uppenbar smädelse mot evangelium, enär detta lär, att syndernas förlåtelse gives oss av nåd för Kristi skull, såsom vi ovan utförligt framhållit. Därför ha vi med rätta anfört ett ställe ur Pauli Galaterbrev: I haven kommit bort från Kristus, I som viljen bliva rättfärdiga i kraft av lagen; I haven fallit ur nåden. De, som icke söka syndernas förlåtelse genom tron på Kristus, utan genom munklivets gärningar, de beröva Kristus hans ära och korsfästa på nytt Kristus. Men hören och läggen märke till huru de, som uppställt vederläggningsskriften, här söka slingra sig undan. 12] De föregiva, att Pauli ord endast avse den mosaiska lagen, och de tillägga, att munkarna göra allt för Kristi skull och söka leva i egentlig mening efter evangeliet för att förtjäna det eviga livet. Och så tillfoga de detta förskräckliga slutord: Därför är det, som av oss anförts mot munkväsendet, ogudaktigt. 13] O Kriste, huru länge skall du fördraga dessa smädelser, som våra fiender utsätta ditt evangelium för! Vi hava i vår bekännelse framhållit, att syndernas förlåtelse undfås av nåd för Kristi skull genom tron. Om detta icke är det rena evangeliet, om detta icke är den evige Faderns mening, som du, som är i Faderns sköte, har uppenbarat för världen, så må vi med rätta straffas. Men din död är ett vittne, din uppståndelse är ett vittne, den helige Ande är ett vittne, hela din kyrka är ett vittne, att detta är evangeliets huvudsumma, att vi få våra synders förlåtelse icke på grund av våra egna förtjänster, utan för din skull, genom tron.

14] Då Paulus förnekar, att människorna kunna genom Mose lag förtjäna syndernas förlåtelse, så frånkänner han i ännu högre grad människostadgarna denna ära, såsom han klart betygar i Kolosserbrevet. Om Mose lag, som var av Gud uppenbarad, icke förtjänade syndernas förlåtelse, huru mycket mindre då dessa tokiga stadgar, som strida mot borgerlig sed!

15] Motståndarna föregiva, att enligt Paulus Mose lag är avskaffad, men att Kristus efterträtt Moses för att giva oss syndernas förlåtelse icke av nåd, utan på grund av dessa laggärningar, som nu kunna uttänkas. Genom denna gudlösa och förryckta inbillning fördunkla de Kristi välgärning. 16] Därefter föregiva de, att bland dem, som hålla denna Kristi lag, munkarna äro de, som hålla den strängare än andra genom sitt hyckleri med fattigdom, lydnad och kyskhet, ehuru allt detta blott är förevändning och sken. De skryta med sin fattigdom, medan de ha överflöd på allt. De skryta med sin lydnad, då ingen sorts människor har större frihet än munkarna. Om celibatet vilja vi här icke tala. Gerson blottar, huru pass rena de äro, som bemöda sig om att vara återhållsamma. Och huru många göra det?

17] Med ett dylikt hyckleri leva munkarna – kantänka – på ett särskilt sätt i enlighet med evangeliet. Men Kristus har icke kommit i stället för Moses för att på grund av våra egna gärningar förlåta oss våra synder, utan för att för oss ställa sina förtjänster och sitt försoningsverk gent emot Guds vrede och av nåd förlåta oss. Men den som förbigår Kristi försoningsverk och ställer sina egna förtjänster gent emot Guds vrede och söker på grund av sina egna förtjänster förvärva syndernas förlåtelse, vare sig han härvid anför gärningar, föreskrivna av den mosaiska lagen eller dekalogen eller Benedictus', Augustinus' eller andra ordensregler, han utplånar Kristi löfte och har förkastat Kristus samt fallit ur nåden. Detta är Pauli mening.

18] Se, huldrike kejsar Karl, sen, I furstar, och sen, I alla ständer, huru stor motståndarnas fräckhet är. Då vi anfört Pauli ord i denna anda och mening, ha de tillagt: Vad som här anförts mot munkväsendet, är ogudaktigt. 19] Vad är månne mera visst och sant än att människorna få syndernas förlåtelse genom tron för Kristi skull? Och detta drista sig dessa skälmar kalla ogudaktighet. Vi tvivla ingalunda på att därest I blivit upplysta om detta ställe, I haden sörjt för att en så fräck smädelse utplånats ur vederläggningsskriften.

20] Men då vi ovan utförligt visat det vara en ogudaktig mening, att vi på grund av våra egna gärningar få syndernas förlåtelse, vilja vi i detta sammanhang fatta oss kortare. Ty varje förståndig läsare kan av det sagda draga den slutsatsen, att vi icke heller genom munklivets gärningar förtjäna syndernas förlåtelse. Därför bör man icke på något sätt fördraga den hädelse, som står att läsa hos Thomas, att munkväsendet är likvärdigt med dopet. Det är vanvett att jämställa en människostadga, som varken har sin grund i Guds bud eller löfte, med Kristi instiftelse, som har stöd i både Guds bud och löfte och som innesluter ett nådens och det eviga livets förbund.

21] För det andra äro lydnaden, fattigdomen och celibatet, så vitt detta icke är orent, övningar, som äro adiafora eller i och för sig varken goda eller onda. Därför kunna de heliga öva sig i dem utan att begå något orätt, såsom Bernhard, Franciscus och andra heliga män gjort. Och de ha gjort detta för den lekamliga nyttans skull för att bliva mera skickade till att undervisa och fullgöra andra fromma uppgifter, men icke därför att dessa gärningar i sig själva skulle innebära ett tjänande av Gud, vilket rättfärdiggör eller förtjänar det eviga livet. Här är med ett ord fråga om sådana gärningar, om vilka Paulus säger: Den lekamliga övningen gagnar föga. 22] Det är troligt, att det här och var i klostren också finnes rättfärdiga män, som tjäna i Ordets ämbete och utan ogudaktiga avsikter iakttaga dessa stadgar. 23] Men att mena att iakttagandet av nämnda stadgar är en gudstjänst, på grund varav man räknas såsom rättfärdig inför Gud och förtjänar det eviga livet, det strider mot evangeliet om trons rättfärdighet, som innebär, att rättfärdigheten och det eviga livet skänkes oss för Kristi skull. Det står också i strid mot Kristi ord: Fåfängt dyrka de mig med människobud. Likaledes strider det mot detta ord: Allt, som icke sker av tro, är synd. Men huru kunna de påstå, att dessa gärningar utgöra ett tjänande av Gud, som Gud godtager, såsom vore det en rättfärdighet inför honom, ehuru de icke hava något stöd i Guds ord?

24] Men given akt på motståndarnas fräckhet. De påstå icke blott att iakttagandet av munklivets föreskrifter är en gudstjänst, som rättfärdiggör, utan tillägga även, att det är en fullkomligare gudstjänst, d.v.s. en sådan, som i högre grad förtjänar syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen än övriga levnadskall. Och här samverka många falska och fördärvliga åsikter. De föregiva, att det innebär ett fullgörande både av buden och de evangeliska råden. Såsom frikostiga människor sälja de sedan åt andra de överloppsförtjänster, som de inbilla sig hava förvärvat. 25] Allt detta är fullt av fariseiskt skrymteri och fåfänglighet. Ty den högsta formen av ogudaktighet är att mena, att de så helt kan fullgöra dekalogen, att deras förtjänster överflöda, ehuru dessa Guds bud: Du skall älska Herren din Gud av allt ditt hjärta, och: Du skall icke hava begärelse, anklaga alla de heliga. Och profeten säger: Alla människor äro lögnare, d.v.s. de tänka icke rätt om Gud, de frukta honom icke tillräckligt och tro icke tillräckligt på honom. Med orätt berömma sig därför munkarna av att genom klosterlivet uppfylla buden och göra mer än buden kräva.

26] Vidare är även detta falskt, att munklivet innebär fullgörandet av de evangeliska råden. Ty evangeliet ger inga råd med avseende på olikheter i klädedräkt och mat samt avstående av egendom. Detta är människostadgar, om vilka det heter: Maten avgör icke vår ställning inför Gud. Därför utgör iakttagandet härav varken någon rättfärdiggörande gudstjänst eller någon fullkomlighet, utan är fastmer, om det utstyres med sådana benämningar, en de onda andarnas rena lära.

27] Att leva ogift tillråder Skriften, men blott dem, som hava den gåvan, såsom ovan sagts. Men det är en den mest fördärvliga villfarelse att mena, att den evangeliska fullkomligheten består i iakttagandet av människostadgar. Ty i så fall skulle även de mohammedanska munkarna kunna berömma sig av att äga den evangeliska fullkomligheten. Icke heller består denna fullkomlighet i iakttagandet av andra ting, som äro adiafora eller i och för sig varken goda eller onda, utan då Guds rike består i rättfärdighet och liv i hjärtana, innebär denna fullkomlighet att tillväxa i gudsfruktan, i förtröstan på den i Kristus utlovade barmhärtigheten och i trogen lydnad i kallelsen, såsom Paulus ju beskriver denna fullkomlighet: Vi skola förvandlas från härlighet till härlighet, såsom genom Herrens Ande. Han säger icke, att vi skola byta munkkåpor eller skor eller gördlar. Det är ömkligt, att man i kyrkan skall få läsa och höra sådana fariseiska, ja, mohammedanska åsikter som att evangeliets eller Kristi rikes fullkomlighet, som är evigt liv, skulle bestå i iakttagandet av dessa dåraktiga stadganden om kläder och annat dylikt lappri.

28] Hören nu, vilken ovärdig dom våra areopagitiska domare i vederläggningsskriften fällt över oss. De säga: Det står uttryckligen i Skriften, att munklivet, då det iakttages med tillbörlig observans, vilket genom Guds nåd står i varje munks förmåga, förtjäna det eviga livet och att Kristus utlovat detta liv i högre grad åt dem, som övergiva hem eller bröder o.s.v. 29] Dessa äro motståndarnas egna ord, varmed de först och främst högst skamlöst säga, att munklivet förtjänar det eviga livet. Var månne talar den heliga Skrift om munkväsendet? På detta sätt behandla motståndarna denna sak, och så anföra dessa fåfänga människor Skriften. Ehuru var och en vet, att munkväsendet är ett nytt påfund, åberopa de för detta Skriftens auktoritet och säga till och med, att detta deras domslut uttryckligen står i Skriften.

30] Dessutom tillfoga de Kristus smälek, då de säga, att människor genom munklivet kunna förtjäna det eviga livet. Gud tillskriver icke ens sin lag den äran, att vi genom den skulle förtjäna det eviga livet, såsom han tydligen säger hos Hesekiel i det 20:e kapitlet: Jag har givit dem bud, som icke voro till deras båtnad, och rätter, genom vilka de icke kunde bliva vid liv. 31] Först och främst är det visst och sant, att munklivet icke förtjänar syndernas förlåtelse, utan denna få vi av nåd genom tron, såsom vi ovan sagt. 32] Vidare skänkes genom Guds barmhärtighet för Kristi skull det eviga livet åt dem, som genom tron mottaga förlåtelsen och icke ställa egna förtjänster mot Guds dom, såsom även Bernhard uttryckligen säger: Först av allt är det nödvändigt att tro, att du icke kan få syndernas förlåtelse annat än genom Guds barmhärtighet; vidare att du icke kan göra någon som helst god gärning, om icke Gud själv giver dig även den; slutligen att du icke genom några goda gärningar kan förtjäna det eviga livet, om icke heller detta gives dig av nåd. Det, som här närmast följer i detta uttalande, hava vi ovan anfört. Till sist tillfogar Bernhard: Ingen må låta förleda sig, ty om han tänker väl efter, skall han otvivelaktigt finna, att han icke med tio tusen kan gå emot honom, som möter med tjugo tusen. 33] Men då vi icke genom den gudomliga lagens gärningar kunna förtjäna syndernas förlåtelse eller evigt liv, utan måste fly till Guds barmhärtighet, som är utlovad i Kristus, huru mycket mindre bör då denna ära att förtjäna syndernas förlåtelse och evigt liv tillskrivas iakttagandet av munklivets bud, vilka äro idel människostadgar.

34] På detta sätt bortskymmes helt enkelt evangeliet om syndernas förlåtelse av nåd och om omfattandet av den i Kristus utlovade barmhärtigheten av dem, som lära, att munklivet förtjänar syndernas förlåtelse eller det eviga livet, och som överflytta den förtröstan, som tillkommer Kristus, på fullgörandet av dessa dåraktiga stadgar. I stället för Kristus dyrka de sina kåpor och sin smuts. Men då de själva äro i behov av Guds barmhärtighet, handla de gudlöst, då de inbilla sig äga överloppsförtjänster och kunna sälja dessa åt andra.

35] Vi fatta oss här kortare, emedan det av vad vi ovan sagt om rättfärdiggörelsen, boten och mämnniskostadgarna är tillräckligt tydligt och klart, att munklöftena icke kunna vara lösepenning, för vilken syndernas förlåtelse och det eviga livet gives oss. Och då Kristus kallar hållandet av människobuden en fåfäng gudsdyrkan, kan detta på intet vis representera den evangeliska fullkomligheten.

36] Men motståndarna synas på ett listigt sätt vilja rubba på den vanliga uppfattningen om fullkomligheten. De förneka, att munklivet självt är denna fullkomlighet, men säga, att det representerar det stånd, där denna fullkomlighet kan uppnås. Detta är vackert sagt, och vi draga oss till minnes, att denna korrigering finnes uttalad hos Gerson. Det är uppenbart, att förståndiga män tagit anstöt av det omåttliga lovprisandet av munklivet, och då de icke vågade helt frånkänna det berömmelsen att representera fullkomligheten, ha de tillagt denna rättelse, att det är det stånd, vari man kan uppnå fullkomligheten. 37] Men härav följer, att munkens liv icke i högre grad representerar fullkomlighetens stånd än åkerbrukarens eller hantverkarens. Ty dessa äro stånd, i vilka fullkomligheten kan förvärvas. Alla människor, i vilken kallelse de än stå, böra nämligen eftersträva fullkomligheten, d.v.s. tillväxa i gudsfruktan, tro och kärlek till nästan samt liknande andliga dygder.

38] Skildringarna av Antonius' och andra eremiters liv giva exempel på huru de olika levnadssätten kunna jämställas med varandra. Det heter om Antonius, att han bad, att Gud skulle visa honom, huru långt han framskridit i det levnadssätt, han gjort till sitt, och att han då i drömmen fick se en i Alexandria boende skomakare, med vilken han skulle jämföra sig. Följande dag begav sig Antonius till staden, gick till skomakaren och frågade honom, vilka övningar han företog sig och vilka gåvor han ägde, men fick genom samtalet med mannen höra, att denna varje morgon endast bad en kort bön för hela staden och sedan tog itu med sitt arbete. Härav förstod Antonius, att rättfärdiggörelsen icke vanns genom det levnadssätt, som han valt.

39] Men fastän motståndarna nu inskränka något på lovprisandet av fullkomligheten i munklivet, så mena de likväl i själva verket något annat. Ty de sälja förtjänsterna och låter dessa komma andra till del, under förevändningen att de iakttaga både buden och de evangeliska råden, varför de mena sig hava förtjänster till överlopps. Men vad är att för sig göra anspråk på fullkomlighet om icke detta? Vidare står det i vederläggningsskriften själv, att munkarna bemöda sig att leva strängare än andra i enlighet med evangeliet. Om nu munkarna anses leva strängare än andra efter evangeliet, därför att de icke hava privategendom, leva i celibat och lyda ordensregeln med avseende på klädedräkt, mat och dylikt lappri, så följer ju härav, att man tillskriver människostadgar fullkomlighet.

40] Det heter också i vederläggningsskriften, att munkarna förtjäna det eviga livet i högre grad än andra, och här åberopas Skriftens ord: Var och en som övergivit hem o.s.v. Här gör man också naturligtvis anspråk på att äga fullkomligheten genom dessa uppdiktade fromhetsövningar. Men detta bibelställe har intet att skaffa med munklivet. Ty icke avser Kristus här att det skall vara nödvändigt att övergiva föräldrar, maka eller bröder för att därmed förtjäna syndernas förlåtelse och det eviga livet. Ett sådant övergivande är fastmer förbannat. Ty om någon i den avsikten övergiver föräldrar och maka för att därigenom förtjäna syndernas förlåtelse och det eviga livet, så smädar han därmed Kristus.

41] Detta övergivande kan nu vara av dubbel art. Det ena slaget sker utanför kallelsen och utan Guds bud, och det ogillar Kristus. Ty av oss självvalda gärningar äro fåfängt dyrkande av Gud. Härav framgår det emellertid än klarare, att Kristus icke gillar detta övergivande, ty han talar om att övergiva hustru och barn. Men vi veta, att Guds bud förbjuder att övergiva hustru och barn. Det finns ett annat slags övergivande, som sker på grund av Guds bud, nämligen då en tyrannisk härskarmakt tvingar oss att antingen avvika eller förneka evangelium. Här ålägger oss Gud att hellre lida oförrätt och hellre låta oss berövas icke blott ägodelar, hustru och barn, utan även livet. Detta övergivande gillar Kristus och tillägger: För evangeliets skull, för att därmed angiva, att han icke talar om sådana, som gör hustru och barn orätt, utan om dem, som lida oförrätt, därför att de bekänna evangelium. 42] Vi äro pliktiga att giva även vårt liv för evangeliets skull. Det skulle nu vara orimligt att mena, att det skulle vara ett rätt tjänande av Gud att taga sig själv av daga och så giva sitt liv utan någon Guds befallning. Lika orimligt är det att mena, att det skulle vara ett rätt tjänande av Gud att övergiva ägodelar, vänner, hustru och barn utan någon Guds befallning.

43] Det står sålunda fast, att motståndarna misstolka detta Kristi ord till att gälla munklivet. Dock inträffar det möjligen, att de få hundrafalt igen i detta livet. Ty de flesta bli munkar icke för evangeliets skull, utan för vällevnadens och sysslolöshetens skull, då de i stället för ett ringa fädernearv få del av de största rikedomar. 44] Men såsom hela munkväsendet är fullt av hyckleri, så anföra de under falskhet och skrymteri Skriftens vittnesbörd, varigenom de begå en dubbel synd, nämligen dels bedraga människor, dels bedraga dem under täckmantel av Guds namn.

45] De citera också ett annat bibelställe om fullkomligheten: Vill du vara fullkomlig, så gå bort och sälj allt vad du äger och giv åt de fattiga, och kom sedan och följ mig. Detta bibelställe har föranlett många att inbilla sig, att fullkomligheten skulle bestå i att avstå ifrån gods och ägodelar. 46] Må filosoferna gärna prisa Aristippus, som kastade en stor mängd guld i havet. Sådana föredömen ha intet att skaffa med den kristna fullkomligheten. Ty att var och en äger sitt av gods och ägodelar hör till den borgerligt-världsliga ordningen, som Guds ord gillar enligt budet: Du skall icke stjäla. Men att avstå från sina ägodelar har intet stöd i något Skriftens bud eller råd. Ty den evangeliska fattigdomen består icke i att avstå från ägodelar, utan i att icke vara girig och icke förtrösta på sina ägodelar, såsom David var fattig mitt i sitt övermåttan rika konungarike.

47] Då sålunda avståendet från ägodelarna blott är en människostadga, utgör det intet annat än ett fåfängt sätt att tjäna Gud. Omåttligt lovprisas det i ett av de i Extrav. ingående påvliga dekreten, där det heter, att avståendet av våra ägodelar för Guds skull är förtjänstfullt och heligt och vägen till fullkomligheten. Det är högst fördärvligt att på ett så överdrivet sätt lovprisa något, som är oförenligt med vanlig borgerlig ordning. Kristus kallar det fullkomlighet, mena de. 48] Vi svarar: nej, ty de göra våld på texten, i det att de anföra den i stympat skick. Fullkomligheten består i det, som Kristus tillägger: Följ mig. Han framställer här ett exempel på lydnad i kallelsen. 49] Och då kallelserna äro olika, gäller icke denna kallelse för alla, utan endast den människa, med vilken Kristus vid detta tillfälle talar, såsom Davids kallelse till att vara konung och Abrahams kallelse att offra sin son icke böra efterhärmas av oss. Kallelserna äro individuella, såsom uppgifterna skifta under olika tider och olika personliga omständigheter, men exemplet på lydnad gäller alla. 50] Den ifrågavarande ynglingen skulle hava vunnit fullkomlighet, om han hade trott på och åtlytt den till honom riktade kallelsen. Så består fullkomligheten för oss däri, att var och en i sann tro lyder sin kallelse.

51] För det tredje ingår i munklöftena löftet om kyskhet. Men vi ha förut på tal om prästernas äktenskap sagt, att man icke med löften och föreskrifter kan upphäva den naturliga rätten. Och då icke alla hava återhållsamhetens gåva, komma många att på grund av sin svaghet på ett högst olyckligt sätt uppfylla detta löfte. Men varken några löften eller föreskrifter kunna upphäva den helige Andes bud: För att undgå otuktssynder må var och en hava sin egen hustru. Därför är detta löfte icke tillåtligt för dem, som icke hava återhållsamhetens gåva och på grund av sin svaghet icke bevara sin renhet. 52] Om hela denna sak ha vi förut talat tillräckligt, och det är i sanning förunderligt, att ehuru motståndarna inför sina ögon se det fördärvbringande och det förargelseväckande, de likväl försvara dessa sina stadgar i strid mot Guds uppenbara bud. Men icke rör dem Kristi ord, varmed han bestraffar fariséerna, vilka stiftat lagar i strid mot Guds ord.

53] För det fjärde hava de, som leva i kloster, frihet att utträda därur på grund av de där förekommande ogudaktiga gudstjänstbruken, t.ex. vanhelgandet av mässan, som för vinnings skull hålles för döda, och helgondyrkan, varvid man begår en dubbel synd, nämligen dels att helgonen sättas i Kristi ställe och dels att de på ett ogudaktigt sätt dyrkas, såsom dominikanerna uppfunnit den heliga Jungfruns rosenkrans, vilket blott är ett hopande av tomma ord, lika dåraktigt som gudlöst, i det att det framkallar en grundlös förtröstan. Vidare övas denna ogudaktighet blott för snöd vinnings skull. 54] Men evangeliet om syndernas förlåtelse av nåd för Kristi skull, om trons rättfärdighet, om den verkliga boten och om de verkliga gärningar, som Gud påbjuder, vilja de varken höra eller lära, utan de syssla med filosofiska utredningar och stadgar om ceremonier, vilka ställa Kristus i skuggan.

55] Vi vilja icke här tala om hela denna av ceremonier bestående gudstjänst med läsande, sjungande och dylikt, som kan fördragas, om det förehaves såsom övning, såsom föreläsandet i skolorna har till syfte att undervisa åhörarna och därjämte leda några till gudsfruktan och tro. Men nu föregiva de, att dessa yttre bruk äro gudstjänster, som förtjäna syndernas förlåtelse både åt dem själva och åt andra. Därför öka de dessa ceremoniers antal. Men om de färetogo dem för att undervisa och förmana åhörarna, så äro korta och på ett vårdat sätt framförda skriftläsningar vida mer gagnande än detta ändlösa hopande av tomma ord. 56] Så är hela munklivet uppfyllt av skrymteri och falska åsikter. Till allt detta kommer även den faran, att de, som leva i dessa klostersamfund, tvingas att instämma med dem, som förfölja sanningen. Det finnes sålunda stora och tungt vägande skäl för att befria rättsinniga människor från detta levnadssätt.

57] Slutligen befriar kyrkolagen själv de många, som utan omtanke avlagt munklöftet, lockade därtill genom munkarnas finter eller tvingade därtill av vänner. Icke ens kyrkolagen förklarar sådana löften såsom giltiga. Härav framgår tydligt, att en rad skäl föreligga för hävdandet av att munklöftena, sådana de hittills avlagts, icke äro verkliga löften, varför man tryggt kan lämna detta levnadssätt, som är så uppfyllt av skrymteri och falska föreställningar.

58] Här åberopa motståndarna gent emot oss nasirerna i Gamla testamentet. Men dessa avlade icke sina löften med de falska föreställningar, som vi hittills kritiserat med avseende på munklöftena. Nasirernas levnadssätt innebar en övning och en bekännelse av deras tro inför människorna, men avsåg icke att förtjäna syndernas förlåtelse och rättfärdiggöra inför Gud. Såsom vidare omskärelsen och slaktandet av offerdjur numera icke är en gudstjänst, så bör man icke heller nu framställa nasirernas levnadssätt såsom en gudstjänst, utan bedöma det rätt och slätt såsom ett adiaforon eller något i och för sig varken gott eller ont. Därför kan munklivet, som utan stöd av Guds ord uppfunnits för att vara en gudstjänst, som förtjänar syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen, icke rätteligen jämföras med nasirernas levnadssätt, som hade stöd i Guds ord och icke var inrättat för att förtjäna syndernas förlåtelse, utan för att vara en utvärtes övning i likhet med iakttagandet av andra i lagen föreskrivna yttre bruk. Detsamma kan sägas om andra i det gamla förbundet meddelade löften.

59] De åberopa också rekabiterna, vilka varken besutto egendom eller drucko vin, såsom Jeremia meddelar i 35:e kapitlet. Naturligtvis passar rekabiternas exempel väl in på våra munkar, vilkas kloster överträffa konungapalatsen och som leva i största överdåd! Och mitt under brist på allt levde dock rekabiterna i äktenskap. Men ehuru våra munkar ha överflöd på allehanda njutningar, föregiva de sig leva i celibat.

60] Emellertid måste alla exempel tolkas och förstås efter en fast norm, nämligen i enlighet med Skriftens otvetydiga och klara ord, och icke i strid emot denna norm eller mot Skriften. 61] Men det är i högsta grad fast och visst, att vi genom hållandet av människostadgar icke förtjäna syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen. Därför – då rekabiterna få beröm i Skriften, ha de omöjligen iakttagit sina seder och bruk i den avsikten, att de därigenom skulle förtjäna syndernas förlåtelse eller att deras verk skulle vara en rättfärdiggörande gudstjänst eller att de på grund därav skulle förvärva det eviga livet, men icke genom Guds barmhärtighet för den utlovade sädens skull. Men emedan de höllo sina fäders bud, berömmer Skriften deras lydnad, ty därom föreligger ett Guds bud: Hedra din fader och din moder.

62] Vidare hade deras levnadssätt ett särskilt syfte. Emedan de voro främlingar och icke israeliter, hade deras fader tydligen velat genom vissa tecken skilja dem från hedningarna, för att de icke skulle avfalla till deras avgudadyrkan. Han ville genom dessa tecken påminna dem om läran om tron och odödligheten. 63] Ett sådant ändamål är tillåtligt. Men munklivets ändamål äro helt andra. De föregiva, att detta liv är en gudstjänst och att det förtjänar syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen. Sålunda finnes det ingen likhet mellan munkväsendet och rekabiterna, all annan oegentlighet, som vidlåder det nuvarande munkväsendet, att förtiga.

64] De anföra också ur 1 Tim. 5 ordet om änkorna, som tjänade församlingen och underhöllos på allmän bekostnad. Där heter det: De vilja gifta sig och ådraga sig därmed en dom, emedan de hava brutit sin första tro. 65] Låtom oss först antaga, att aposteln talar om löften, så utgör detta bibelställe dock intet stöd för munklöftena, vilka avlägges i syfte att vara ett sätt att tjäna Gud och i tro att de förtjäna syndernas förlåtelse och rättfärdiggörelsen. Ty Paulus förkastar uttryckligen alla gudstjänster, lagar och gärningar, som göras i syfte, att vi därigenom skulle förtjäna syndernas förlåtelse eller på grund av dem, men icke genom Guds barmhärtighet för Kristi skull, få det eviga livet. Därför äro änkornas löften, om de verkligen avlagt några sådana, alldeles olika munklöftena.

66] För övrigt, om motståndarna icke avstå att förvränga detta bibelställe till att gälla munklöftena, så måste de göra detsamma med det ord, som förbjuder att antaga någon änka, som är under sextio år. 67] Sålunda äro de löften, som avlagts före denna ålder ogiltiga. Men kyrkan kände denna tid ännu alls icke till några munklöften. Därför uttalar Paulus sitt ogillande över änkorna, icke emedan de gifta sig – ty han bjuder de yngre änkorna att gifta sig – utan emedan de, allt under det att de underhöllos på allmän bekostnad, voro lättfärdiga och sålunda bortkastade sin tro. Detta kallar han den första tron, d.v.s. icke den som hörde till något munklöfte, utan till hela deras kristendom. Just på detta sätt använder han uttrycket "tro" i samma kapitel: Om någon icke drager försorg om sina egna, först och främst sina närmaste, så har han förnekat sin tro. 68] Han talar nämligen på annat sätt om tron än sofisterna. Han tillskriver icke dem tro, vilka leva i dödssynd. Därför säger han, att de bortkasta sin tro, vilka icke draga försorg om sina närmaste. Och på samma sätt säger han om de lättfärdiga kvinnorna, att de bortkasta sin tro.

69] Vi hava nu genomgått några av våra argument och under tiden vederlagt våra motståndares invändningar. Och vi hava anfört detta icke blott för våra motståndares skull, utan än mera för gudfruktiga människors skull, för att de må hava för ögonen skälen till att de böra förkasta munkarnas skrymteri och uppdiktade gudstjänster, vilka alla fördömas av detta enda ord av Kristus: Fåfängt dyrka de mig genom människobud. Därför äro löftena själva och iakttagandet av stadgarna angående mat, böner, sånger, kläder, skor och gördlar onyttiga gudstjänster inför Gud. Så må ock alla gudfruktiga människor veta och vara förvissade om, att det helt enkelt är en fariseisk och fördömd villfarelse, att iakttagande av allt detta förtjänar syndernas förlåtelse och att vi på grund därav, men icke genom Guds barmhärtighet för Kristi skull, räknas såsom rättfärdiga och få evigt liv. 70] Och de heliga män, som fört ett sådant liv, hava varit tvungna att frångå sin förtröstan på iakttagandet av dessa stadgar och hava måst lära sig, att de få syndernas förlåtelse av nåd för Kristi skull och att de genom Guds barmhärtighet för Kristi skull skola nå fram till det eviga livet, men icke för dessa gudstjänsters skull, och slutligen att Gud blott gillar sådana gudstjänster, som han förordnat genom sitt ord och som hava kraft och giltighet genom tron.

[Art. XXVIII.] Om den andliga makten

1] Motståndarna orda här häftigt om det andliga ståndets förmåner och friheter och säga till sist: Alltsammans är ogiltigt, som i föreliggande artikel anföres mot församlingarnas och prästernas friheter. 2] Detta är idel förtal, ty i denna artikel ha vi behandlat helt andra saker. För övrigt ha vi ofta betygat, att vi icke ha något att invända mot yttre ordningar och av furstarna förlänade skänker och privilegier.

3] Ack, att motståndarna å sin sida dock ville lyssna till församlingarnas och de gudfruktigas klagomål.Motståndarna försvara med all kraft sin värdighet och sina ägodelar, men fråga icke efter, hurudant tillståndet är i församlingarna, och sörja icke för, att församlingarna rätt undervisas och sakramenten rätt förvaltas. Till prästämbetet giva de vem som helst utan åtskillnad tillträde. Vidare pålägga de odrägliga bördor, liksom hade de sin glädje i andras fördärv, och fordra att deras stadgar skola iakttagas långt noggrannare än evangelium. 4] I de viktigaste och svåraste lärofrågor, angående vilka det arma folket önskar få undervisning för att hava något säkert att hålla sig till, giva de samvetena ingen hjälp, ehuru dessa bittert plågas av tvivel, utan vädja blott till vapen. För övrigt giva de i självklara ting påbud, skrivna med blod, och med dessa hota de människor med fruktansvärda straff, om de icke vilja handla i strid mot Guds bud. 5] Här hövdes det eder att i stället se på de olyckligas tårar och lyssna till många redbara människors klagan, men därtill ser och lyssnar Gud tvivelsutan. För honom skolen I en gång avlägga räkenskap för eder förvaltning.

6] Men ehuru vi i vår bekännelse med avseende på denna artikel sammanställt olika argument, svara motståndarna härpå ingenting annat än att biskoparna hava makt att regera, tvinga och rätta för att leda sina undersåtar till den eviga salighetens mål och att till denna regeringsmakt nödvändigt hör att hava makt att döma, stadga, avgöra och förordna det, som gagnar och leder till detta mål. Dessa äro vederläggningsskriftens egna ord, och med dessa hävda våra motståndare, att biskoparna hava myndighet att stifta lagar, vilka skola tjäna till att vinna det eviga livet. Om denna punkt står här i striden.

7] Det är nödvändigt att i kyrkan fasthålla den läran, att vi av nåd för Kristi skull genom tron mottaga syndernas förlåtelse. Det är likaledes nödvändigt att fasthålla den läran, att iakttagandet av människostadgar är en onyttig gudstjänst. Därför får man icke låta vare sig synd eller rättfärdighet bestå i bruket av mat, dryck, kläder och dylika ting. Bruket härav har Kristus velat lämna fritt, då han säger: Icke vad som går in i munnen orenar människan. Och Paulus säger: Guds rike består icke i mat och dryck. 8] Därför hava biskoparna ingen rätt att vid sidan av evangeliet stifta lagar, i syfte att fullgörandet av dem skulle förtjäna syndernas förlåtelse och utgöra en gudstjänst, som Gud skulle godtaga såsom rättfärdighet och som skulle tynga samvetena på det sättet, att det skulle anses som synd att åsidosätta den. Allt detta lär oss ett ställe i Apostlagärningarna, där apostlarna säga: Hjärtana renas genom tron. Och därefter förbjuda de att pålägga något ok och visa huru farligt det är; de framhålla också att de synda, som lägga bördor på församlingen. Varför fresten I Gud? fråga de. Dessa ljungande ord förskräcka dock icke motståndarna, som med våld försvara människostadgar och ogudaktiga meningar.

9] De hava nämligen förut förkastat den femtonde artikeln, vari vi hävdat, att iakttagandet av människostadgar icke förtjänar syndernas förlåtelse, och här säga de, att människostadgar tjäna till att vinna det eviga livet. Förtjäna de verkligen syndernas förlåtelse? Äro de gudstjänster, som Gud mottager såsom rättfärdighet? Levandegör de hjärtana? 10] I Kolosserbrevet förnekar Paulus, att människostadgarna äro till gagn för den eviga rättfärdigheten och det eviga livet, ty mat, dryck, kläder och dylika ting höra till de ting, som förgås genom förbrukning. Men det eviga livet verkas i hjärtat genom eviga ting, d.v.s. Guds ord och den helige Ande. Därför åligger det motståndarna att utreda, på vad sätt människostadgarna tjäna till att vinna det eviga livet.

11] Då nu evangeliet klart betygar, att man icke får pålägga församlingen människostadgar, i syfte att de skulle förtjäna syndernas förlåtelse och utgöra gudstjänster, som Gud skulle godtaga såsom rättfärdighet och som skulle tynga samvetena på det sätt, att det skulle kännas som synd att åsidosätta dem, så kunna motståndarna aldrig i världen bevisa, att biskoparna hava makt att inrätta sådana gudstjänster.

12] Vi hava för övrigt framhållit i vår bekännelse, vilken makt evangeliet tillerkänner biskoparna. Men de, som nu äro biskopar, fullgöra icke sina biskopliga plikter i överensstämmelse med evangeliet. De äro dock verkligen biskopar enligt kyrkolagens ordning, som vi icke förkasta. Men vi tala här om en biskop i överensstämmelse med evangeliet. 13] Vi gilla också den gamla indelningen av biskopens makt i potestas ordinis och potestas iurisdictionis. Biskopen har sålunda en potestas ordinis, d.v.s. makt att predika Ordet och förvalta sakramenten. Han har också en potestas iurisdictionis, d.v.s. myndighet att ur kyrkans gemenskap utesluta dem, som gjort sig skyldiga till uppenbara brott, och åter avlösa dem, om de omvända sig och begära avlösning. 14] Men de hava icke någon tyrannisk makt, d.v.s. en makt att härska laglöst, ej heller hava de någon konungslig makt, d.v.s. en makt, som står över lagen, utan de hava en bestämd befallning och ett bestämt Guds ord, som de hava att predika och enligt vilket de hava att utöva sin domsrätt. Även om de hava en viss domsrätt, så följer icke därav att de kunna inrätta nya gudstjänster, ty dessa höra icke till domsrätten. Och de hava Guds ord och befallning om huru långt de böra utöva sin domsrätt, d.v.s. om någon förbryter sig mot det Guds ord, som de mottagit av Kristus.

15] Vi hava visserligen i vår bekännelse framhållit, i vad mån det är dem tillåtet att utfärda stadgar, nämligen icke i syfte att dessa skulle utgöra nödvändiga gudstjänster, utan för att de för fridens skull må bevara ordningen i kyrkan. Men dessa stadgar böra de icke utlägga som snaror för samvetena, såsom om de därmed föreskrevo nödvändiga gudstjänster. Detta lär Paulus med de orden: Stån fasta i den frihet, vartill Kristus frigjort oss, och låt icke ett nytt träldomsok läggas på eder. 16] Därför bör bruket av sådana stadgar vara fritt – blott all anstöt undvikes – på det att dessa stadgar icke må anses såsom nödvändiga gudstjänster. Så ha ju apostlarna själva förordnat en hel del, som med tiden förändrats, och de ha icke heller förordnat det på sådant sätt, att man icke skulle få ändra det. De ha själva icke avvikit från sina skrifter, där de gjort sig all möda med att framhålla, att församlingen icke finge betungas med den meningen, att mänskliga bruk äro nödvändiga gudstjänster.

17] Detta är en enkel förklaring av människostadgarna, nämligen att vi må veta, att fullgörandet av dem icke är nödvändiga gudstjänster, och att vi likväl må för att undvika anstöt, då så är lämpligt, utan skrymteri och vidskepelse iakttaga dem. 18] Så hava också många betydande och lärda män i kyrkan menat. Och vi se icke, vad man kan invända häremot. Ty säkert är, att det ordet: Den som hör eder, han hör mig, icke talar om människostadgar, utan fastmera mot dem. Apostlarna få här icke ett oinskränkt uppdrag, såsom det heter, utan en försäkran om ett giltigt, bestämt uppdrag, d.v.s. ett bevis för att vi skola tro dem på grund av en annans ord och icke på grund av deras eget. Ty Kristus vill, såsom det var behövligt, giva oss en bekräftelse, på det att vi skola veta, att det genom människor till oss överlämnade ordet är verksamt hos oss och att vi icke böra vänta något annat ord från himmelen. 19] Men ordet: Den som hör, han hör mig, kan icke förstås såsom gällande människostadgarna. Ty Kristus kräver, att de skola predika och lära så, att man hör honom själv, och därför säger han: Han hör mig. Därför vill han, att vi skola lyssna till hans röst och hans ord, men icke till människostadgar. Detta ord, som är det kraftigaste stöd för vår mening och innehåller den viktigaste lära och den största tröst, förvränga nu dessa åsnor till att åsyfta sådant lappri som olika slags mat, kläder och dylikt.

20] De anföra även detta ord: Varen edra förmän lydiga. Detta ord kräver lydnad mot evangelium, men det grundar icke ett biskopsvälde vid sidan av evangeliet. Och icke böra biskoparna utfärda stadgar eller tolka sina stadgar – allt i strid mot evangeliet. Då de göra detta, måste lydnad förvägras dem i enlighet med det ordet: Om någon förkunnar ett annat evangelium, så vare han förbannad.

21] Detsamma ha vi att svara med avseende på detta bibelställe: Allt vad de säga eder, det skolen I göra. Ty det är uppenbart, att det här icke i allmänhet föreskrives, att vi skola godkänna allt utan undantag, enär Skriften på ett annat ställe bjuder oss att mera lyda Gud än människor. Då de lära vad orätt är, böra vi icke lyssna till dem. Men det är orätt och gudlöst, att fullgörandet av människostadgarna utgör en gudstjänst och därtill en nödvändig gudstjänst och att detta förtjänar syndernas förlåtelse och evigt liv.

22] De förebrå oss också för den allmänna förargelse och den oro, som uppstått under förevändning av vår lära. 23] Härpå vilja vi i korthet svara: om man ville samla all anstöt och förargelse till en enda punkt, så skall man finna, att den enda artikeln om syndaförlåtelsen, nämligen att vi av nåd för Kristi skull genom tron få våra synders förlåtelse, medför så mycket gott, att det övertäcker all tänkbar olägenhet. 24] Och denna artikel har från början förvärvat åt Luther icke blott vår bevågenhet, utan även mångas, som nu bekämpa oss.

– – – Den forna vänskapen dött, 
enär de dödliga glömt den,

säger Pindarus. Men vi för vår del varken vilja övergiva den för kyrkan nödvändiga sanningen eller kunna samtycka med våra motståndare, som förkasta denna sanning. 25] Ty man måste lyda Gud mer än människor. För den uppkomna kyrkosöndringen skola dessa en gång avlägga räkenskap, vilka först förkasta den uppenbara sanningen och sedan med största grymhet förfölja den. Hava icke motståndarna på annat sätt givit anledning till anstöt och förargelse? Huru mycket ont ha de icke åstadkommit genom sitt skändliga vanhelgande av mässan, som hålles för snöd vinnings skull? 26] Huru mycken skam vidlåder icke celibatet? Men vi må lämna all jämförelse åsido. Detta är för tillfället vårt svar på deras vederläggningsskrift. 27] Vi överlämna nu åt alla gudfruktiga människor att avgöra, huruvida motståndarna med rätta kunna berömma sig av att med stöd av Skriften verkligen hava vederlagt vår bekännelse.

Slut.




Schmalkaldiska artiklarna

Övers. av Hjalmar Lindroth
Artiklar vilka skulle av oss hava överlämnats på det allmänna kyrkomötet i Mantua eller varhelst det eljest skulle hava hållits, innehållande vad vi skulle kunna antaga eller ej och i vad mån vi skulle kunna göra eftergifter eller ej.

År 1537

His satis est doctrinae pro vita aeterna. Ceterum in politia et oeco-
nomia satis est legum, quibus vexemur, ut non sit opus praeter has
molestias fingere alias qua necessarias. "Sufficit diei malitia sua."3

Företal av Dokt. Martin Luther

1] Då påven Paul, den tredje med detta namn, förlidet år utlyste ett kyrkomöte att vid pingsttiden hållas i Mantua och sedan ändrade platsen för det avsedda mötet i Mantua, så att man ännu icke vet, till vilken ort han vill eller kan lägga det, och då vi för vår del borde bereda oss på att vare sig kallade till mötet eller okallade bli fördömda, fick jag i uppdrag att uppställa och sammanföra artiklar i vår lära, så att vi eventuellt kunde förhandla om i vad mån vi kunde göra eftergifter för de påviske och vid vilka punkter vi ovillkorligen måste fasthålla.

2] I enlighet härmed har jag sammanställt dessa artiklar och överlämnat dem till de våra. Dessa hava ock antagit dem och enhälligt bekänt sig till dem och beslutat att offentligen frambära och överlämna dem såsom vår tros bekännelse, då påven en gång skulle med de sina drista sig att utan lögn och bedrägeri, men ned allvar och sannfärdighet hålla ett rätt fritt kyrkomöte, såsom hans plikt är. 3] Visserligen förhåller det sig så, att kurian i Rom har en sådan skräck för ett fritt kyrkomöte och så skamligt skyr ljuset, att t.o.m. sådana som tillhör påvens parti förlorat hopp om att han någonsin ens skall ge tillåtelse till ett fritt kyrkomöte, mycket mindre själv sammankalla ett sådant. Med fog förarga de sig däröver och klaga icke litet, då de märka, att påven hellre vill se hela kristenheten förödd och alla själar förlorade, än han skulle vilja låta underkasta sig och de sina någon ringa förändring och sätta en gräns för sitt tyranni.

Det oaktat har jag velat offentligen i tryck framlägga dessa artiklar, för den händelse jag skulle dö, innan något kyrkomöte kommer till stånd – vilket jag är fullt övertygad om och förväntar –, emedan dessa ljusskygga skälmar på ett så harmligt sätt förhala tiden och förhindra nämnda möte. Min avsikt därvid är, att de, som leva efter mig, skola ha mitt vittnesbörd och min bekännelse att framvisa jämte den bekännelse, som jag förut framlagt och vid vilken jag hittills fasthållit och med Guds nåd allt framgent skall fasthålla. 4] Vad skall jag väl säga? Huru har jag icke anledning att klaga? Jag är ännu i livet, skriver, predikar och föreläser dagligen, och dock finnas icke blott giftiga människor bland motståndarna, utan även falska bröder, vilka föregiva sig tillhöra de våra, men understå sig att anföra mina skrifter och min lära mot mig själv och låta mig åse och åhöra detta, ehuru de veta, att jag lär något annat. De vilja överskyla sitt gift med mitt arbete och förföra de stackars människorna under åberopande av mitt namn. Huru skall det då bli i framtiden efter min död?

5] Borde jag då icke rätteligen besvara allt, medan jag ännu är i livet? Men – huru skall jag ensam kunna tillstoppa djävulens alla gap? Speciellt deras – då de ju alla äro förgiftade – vilka icke vilja höra eller aktge på vad vi skriva, utan med all flit bemöda sig om att på det skändligaste till minsta bokstav förvränga och fördärva våra ord. Dem må djävulen eller till sist Guds vrede ge svar på tal, som de förtjäna. 6] Jag har ofta i tankarna den gode Gerson, som hyste tvekan om, huruvida man borde publicera en god skrift. Låter man bli att göra det, så kommer man att försumma många själar, som man kunde rädda. Och gör man det, så är djävulen framme med otaliga, giftiga, onda tungor, och dessa förgifta och förvränga allt, så att det icke blir någon frukt. 7] Men vad de därmed vinna ligger i öppen dag. Ty ehuru de så skändligt beljugit oss och med lögner velat kvarhålla människorna hos sig, har dock Gud fört sitt verk framåt, gjort deras skara allt mindre och vår allt större samt låtit och låter alltjämt dem med deras lögner komma på skam.

8] Jag vill berätta en historia. Här i Wittenberg har varit en doktor från Frankrike i beskickningstjänst. Han har för oss offentligen förklarat, att hans konung var helt och hållet av den meningen, att det hos oss fanns varken kyrka, överhet eller äktenskap, utan att alla levde tillsammans som boskap och var och en gjorde vad som föll honom in. 9] Betänk, huru det en gång, då de möta oss inför Kristi domstol, skall gå för dessa , som genom sina skrifter inbillat konung och folk i främmande land sådana lögner såsom idel sanning. Kristus, allas vår Herre och domare, vet fuller väl, att de tala osanning och hava ljugit. Den domen skola de en gång ovillkorligen få höra, det vet jag i sanning. Gud omvände dem, som låta sig omvända. Över de andra skall evigt ljuda domens ve.

10] För att återkomma till saken ville jag verkligen gärna se ett riktigt kyrkomöte sammankallat, varigenom till människornas hjälp många frågor skulle kunna utredas. Icke så att vi för vår del skulle behöva ett sådant, ty våra kyrkor är nu genom Guds nåd upplysta och begåvade med det rena Ordet, sakramentens rätta bruk och kunskap om olika mänskliga kallelser och tjänster och deras rätta fullgörande, så att vi för vår del icke fråga efter något kyrkomöte och i dessa stycken icke kunna hoppas på eller vänta något bättre. Men vi se i (de papistiska) biskopsstiften här och var många socknar utan själasörjare, så att det skär en i hjärtat. Och dock fråga icke biskop och domkapitel efter huru de stackars människorna leva eller dö. Ehuru Kristus dött för dem, skola de icke få höra, att han talar till dem som den gode herden till sina får. 11] Därför känner jag fasa och förskräckelse, att han sammankallar ett änglakoncilium mot Tyskland för att i grund förgöra oss alla såsom Sodom och Gomorra, emedan vi så syndigt driva gäck mot honom genom (uppskjutandet av) detta koncilium.

12] Utom sådana till det andliga ståndet hörande nödvändiga frågor skulle det också i det världsliga finnas otaliga viktiga ting att förbättra. Där finnes oenighet mellan furstar och stånd; ocker och girighet hava brutit fram som en syndaflod och anses såsom idel rätt; godtycke, otukt, överdåd i mat och kläder, spel och skryt med allsköns last och synd, ohörsamhet hos undersåtar, tjänstefolk och arbetare, hantverkares och bönders pungslående av andra samhällsklasser – vem kan räkna upp allt? – ha tagit så överhand, att man icke kan bringa tillståndet tillrätta med tio kyrkomöten och tjugo riksdagar. 13] Om man på kyrkomötet skulle vilja behandla sådana viktiga ting i det andliga och världsliga ståndet, vilka äro mot Guds vilja, så skulle man ha händerna fulla med uppgifter, så att man skulle glömma sådana barnsligheter och narraktigheter som fotsida kläder, tonsurer, breda gördlar, biskoparnas och kardinalernas hattar och stavar och liknande narrspel. Först sedan vi fullgjort Guds bud och befallning i andliga och världsliga ting, skulle vi giva oss tid att reformera vad som rör mat, kläder, tonsurer och mässkrudar. Men om vi skola svälja kameler och sila mygg, låta bjälken vara och aktge på grandet, så kunna vi också vara alldeles likgiltiga med avseende på kyrkomötet.

14] Därför har jag uppställt endast några få artiklar, ty vi hava utom detta av Gud fått så många andra uppdrag att utföra i kyrka, rike och hem, att vi aldrig kunna fullgöra dem. Vad skall det då tjäna till att man på kyrkomöten fattar ytterligare en mängd beslut, då man icke aktar på eller håller dessa av Gud givna viktigaste bud? Alldeles som om Gud skulle godtaga vårt gyckelspel, medan vi trampa hans allvarliga bud under fötterna! Ty vi nedtyngas av våra synder och finna fördenskull ingen nådig Gud, ty vi vilja inte göra bot utan försvara i stället allt slags styggelse. 15] Ack, käre Herre Jesus Kristus, håll du själv kyrkomöte och fräls de dina genom din härliga tillkommelse. Ty det är ingenting mera att göra med påven och hans anhang. De fråga icke efter dig. Men hjälp du oss arma och elända, som sucka till dig och med allvar söka efter den nåd, som du givit oss genom din helige Ande, som lever och regerar med dig och Fadern, lovad i evighet. Amen.
Första delen

innehåller de höga artiklarna om det gudomliga majestätet.

1] Fadern, Sonen och den helige Ande, tre skilda personer i ett gudomligt väsen och natur, äro en enda Gud, vilken har skapat himmel och jord.

2] Fadern är icke född av någon, Sonen är född av Fadern, och den helige Ande utgår från Fadern och Sonen.

3] Icke Fadern eller den helige Ande, utan Sonen har blivit människa.

4] Sonen har på det sättet blivit människa, att han utan mans medverkan avlats av den helige Ande och fötts av den rena, heliga jungfrun Maria, därefter lidit, dött, blivit begraven, nedstigit till helvetet, uppstått från de döda, uppfarit till himmelen, sitter nu på Guds högra sida och skall en gång komma för att döma levande och döda o.s.v., såsom apostlarna och den helige Athanasius' trosbekännelse och vår allmänna barnakatekes lära.

Om dessa artiklar råder ingen tvist eller strid, emedan vi på båda sidor bekänna desamma. Därför är det icke nödvändigt att här vidare tala om dem.
Andra delen

innehåller artiklarna om Jesu Kristi ämbete och verk eller vår frälsning. 


Första artikeln – huvudartikeln 

1] 1. Jesus Kristus, vår Gud och Herre, har "dött för våra synders skull och uppstått för vår rättfärdighets skull", Rom. 4. 2] Och han allena "är Guds Lamm, som bär världens synd", Joh. 1. Och "Gud har lagt allas vår synd på honom", Jes. 53. 3] Vidare: "De äro alla syndare och bliva utan egen förtjänst rättfärdiga av hans nåd genom förlossningen i Jesus Kristus, i hans blod" o.s.v., Rom. 3.

4] Emedan detta nu måste tros och eljest icke kan uppnås eller omfattas med någon gärning, laguppfyllelse eller förtjänst, så är det klart och visst, att allenast denna to gör oss rättfärdiga, såsom den helige Paulus säger Rom. 3: "Vi hålla före, att människan blir rättfärdig genom tron utan lagens gärningar." Vidare: "På det att han allena må vara rättfärdig och göra den rättfärdig, som är av tron på Jesus."

5] Från denna artikel kan man icke vika eller beträffande densamma kan man icke göra några eftergifter, om än himmel och jord och vad som icke äger bestånd störtade samman. Ty "det finns intet annat namn åt människorna givet, genom vilket vi kunna bliva saliga", säger den helige Petrus Apg. 4. "Och genom hans sår äro vi helade", Jes. 53.

Och på denna artikel grundar sig allt, som vi i lära och liv bekänna gent emot påven, djävulen och världen. Därför måste vi vara fullt förvissade därom och icke tvivla. Eljest är allt förlorat och kommer påven och djävulen och alla våra fiender att behålla seger och rätt.

Andra artikeln

1] Mässoffret i påvedömet är ovillkorligen den största och förskräckligaste styggelse, emedan det står i skarpaste strid mot huvudartikeln och dock i anseende står högt över och långt framför all annan påvlig avgudatjänst. Ty man har menat, att förrättandet av mässoffret, även om det utförs av en gudlös usling, skulle kunna frälsa människan från synden både i detta livet och i skärselden, vilket endast Guds Lamm förmår göra, såsom förut framhållits. Icke heller från denna artikel kunna vi vika eller göra avgifter, ty den första artikeln tillåter ej detta.

2] Men om det funnes några förståndiga människor bland påvens anhängare, kunde man i all fridsamhet tala med dem och fråga dem, varför de hålla så hårt på mässan.

1. Den är för det första bara människopåfund och icke påbjuden av Gud. Och alla människopåfund kunna vi lämna åsido, såsom Kristus säger i Matt. 15: "Fåfängt tjäna de mig med människobud."

3] 2. För det andra är det något onödigt, som man utan synd eller fara kan låta bli.

4] 3. För det tredje kan man mottaga sakramentet på ett mycket bättre och mera frälsningsbringande sätt – ja, på det enda frälsningsbringande sättet – i enlighet med Kristi instiftelse. Varför skall man då för en onyttig, ringa, föraktlig, onödig, uppdiktad saks skull driva människor i nöd och elände, då man kan hava sakramentet på ett riktigare och saligare sätt?

5] Man må offentligen predika för människorna, att mässoffret kan såsom ett människopåfund åsidosättas utan att man därigenom begår synd, och att ingen, som underlåter det, blir fördömd, utan att man fasthellre på ett bättre sätt kan utan mässan bliva salig. Helt visst skall då mässan av sig själv förlora sitt värde icke bara för den okunniga hopen, utan också för alla fromma, kristna, förståndiga och gudfruktiga människor, detta så mycket mera som de få höra, att den är något farligt och ett uppdiktat påhitt utan stöd i Guds ord och vilja.

6] 4. För det fjärde bör man, även om mässan i och för sig representerade något gott, avskaffa den bara för att undvika de otaliga, obeskrivliga missbruk, som uppstått i hela världen genom köpande och säljande av mässor. Och huru mycket hellre borde man icke avskaffa mässan för att för all framtid förhindra sådana missbruk, då den är något alldeles onödigt, onyttigt och skadligt och man utan mässan kan hava allt på ett vida säkrare, nyttigare och tryggare sätt.

7] 5. Då mässan för det femte – såsom mässkanon och alla böcker betyga – icke är eller kan vara något annat än ett verk av människor, ja, av gudlösa sällar, med vilket man inför Gud vill åstadkomma försoning för sig själv och andra och förvärva och förtjäna syndaförlåtelse och nåd – ty så betraktas mässan, när den skattas som högst; vartill skulle den eljest tjäna? – så bör och måste man fördöma och förkasta den. Ty detta strider uppenbarligen mot huvudartikeln, som lär, att ingen vare sig ogudaktig eller from mässpräst, utan endast Guds Lamm och Guds Son bär vår synd.

8] Och om någon till sitt rättfärdigande skulle föregiva, att han till egen uppbyggelse ville giva sig själv nattvarden, så är det icke allvarligt menat. Ty om han med allvar vill gå till nattvarden, så kan han förvisso på bästa sätt göra det, då sakramentet firas i enlighet med Kristi instiftelse. Men att utdela nattvarden åt sig själv är människopåfund, ovisst, onödigt och därtill förbjudet. Och han vet icke vad han gör, när han utan stöd i Guds ord följer människors falska påfund och infall. 9] Därför är det icke rätt – även om allt eljest vore i sin ordning – att någon brukar detta hela kyrkans sakrament till sin egen uppbyggelse samt utan stöd i Guds ord och utanför kyrkogemenskapen leker med det efter eget godtycke.

10] Denna artikel om mässan torde bli den avgörande frågan på kyrkomötet. Ty även om det vore möjligt, att de (papisterna) kunde göra eftergifter beträffande alla andra artiklar, så kunna de det icke med avseende på denna artikel, såsom Campegius sade i Augsburg, att han hellre ville låta slita sig i stycken än uppgiva mässan. På samma sätt skall ock jag med Guds hjälp hellre låta bränna mig till aska, än jag aktar en mässpräst med dennes verk – han må vara god eller ond – likvärdig med eller högre än min Herre och Frälsare Jesus Kristus. Därför äro och förbliva vi evigt skilda från och motståndare till varandra. De inse tillfullo, att om mässan faller, också hela påvedömet faller. Innan de låter det ske, döda de oss alla, om de blott förmå det.

11] Utom allt detta har denna drakstjärt, mässan, alstrat mycken styggelse, gift och avgudatjänst av olika slag.

12] Först skärselden. Man har nämligen med själamässor och vigilier på sjunde och trettionde dagen och årsdagen efter någons bortgång och vidare under veckan efter Mikaelidagen och på Alla själars dag och genom själabad sökt åstadkomma verkningar in i skärselden, så att mässan brukas nära nog endast för de döda, medan Kristus instiftat sakramentet endast för de levande. Därför är skärselden och allt därmed sammanhängande prål och kommersande med gudstjänster att anse som blott djävulens bländverk. Ty detta strider mot huvudartikeln, som hävdar, att endast Kristus, men icke människors verk kunna frälsa själarna. Dessutom har Gud icke givit oss något bud eller någon befallning med avseende på de döda. Därför kan man mycket väl lämna allt detta åsido, även om det icke vore villfarelse eller avguderi.

13] Papisterna åberopa här som stöd Augustinus och några andra kyrkofäder, vilka skola hava skrivit om skärselden, och mena, att vi icke förstå, i vad syfte de talat därom. Men den helige Augustinus skriver icke, att det finnes någon skärseld, och han har icke heller att åberopa något bibelställe, vilket skulle tvinga honom därtill, utan han låter det vara oavgjort, om det finnes någon, och han säger, att hans moder önskat, att man skulle tänka på henne vid altaret eller sakramentet. Och allt detta är ingenting annat än mänskliga påfund av enskilda personer, som icke kunna uppställa någon trosartikel, då det tillkommer Gud allena. 14] Men papisterna använda sig av sådana människopåfund för att man skall tro på deras skändliga, hädiska och fördömda geschäft med mässor och offra för själarna i skärselden. Dylikt skulle de aldrig kunna bevisa med stöd av Augustinus. Men när de avskaffat sitt geschäft med mässor för själar i skärselden, varom den helige Augustinus aldrig drömt, då skola vi talas vid om vilken betydelse nämnda ord av den helige Augustinus, vilka sakna stöd i Skriften, kunna ha och huruvida man har att tänka på de döda vid sakramentet. 15] Det går icke an att göra trosartiklar av de heliga fädernas handlingar eller uttalanden. Eljest kunde även det bliva en trosartikel, vad de hade för mat, kläder, hus o.s.v., såsom man gjort med relikerna. Det betyder, att Guds ord allena skall grunda trosartiklar, men eljest ingen, icke ens en ängel.

16] För det andra (d.v.s. mässans missbruk) följt, att onda andar ställt till mycket ofog, gått igen som avlidna människor samt med obeskrivlig lögnaktighet och list krävt mässor, vigilier, vallfärder och andra allmosor, 17] och detta ha vi varit tvungna hålla för trosartiklar och efterleva. Detta liksom mässan och all annan styggelse har påven stadfäst. På denna punkt kunna vi icke göra någon som helst eftergift.

18] För det tredje (hava av mässans missbruk följt) vallfärderna. Vid dessa har man nämligen också begärt mässor, syndaförlåtelse och Guds nåd. Ty mässan har behärskat allt. Nu är det tydligt, att sådana vallfärder icke hava något stöd i Guds ord och icke heller är oss påbjudna eller nödvändiga, vadan vi väl kunna företaga oss något bättre och utan synd eller fara lämna dem åsido. Varför övergiver man den egna församlingen, Guds ord, hustru och barn o.s.v., vilket allt hör till det i livet nödvändiga och påbjudna, och löper efter djävulens onödiga, ovissa och skadliga bländverk, 19] blott därför att påven ridits av djävulen, så att han prisar och stadfäster sådant, varigenom människorna hopvis avfallit från Kristus, förlitat sig på sina egna gärningar och blivit avgudadyrkare, vilket är det allra värsta? Dessutom är det alltsammans onödigt, icke påbjudet, icke tillrådligt och ovisst, ja, skadligt. 20] Därför kunna vi icke heller på denna punkt göra någon som helst eftergift. Må man därför predika, att vallfärderna äro onödiga, ja, farliga, så får man se vad som blir av dem.

21] För det fjärde (stå i samband med mässans missbruk) brödraskapen, som innebära, att kloster, stift och vikarister förbundit sig genom regelrätt köp att förrätta alla mässor och göra goda gärningar o.s.v. både för levande och döda. Detta är icke blott tomt människopåfund, som saknar stöd i Guds ord och är alldeles onödigt och icke påbjudet, utan det är därtill stridande mot första artikeln om återlösningen, varför det ingalunda kan fördragas.

22] För det femte (stå i samband med mässans missbruk) helgonrelikerna, som givit upphov till så många offentliga lögner och så mycket narrspel med benknotor av hundar och hästar. Redan för sådant bedrägeris skull, varåt djävulen säkert skrattat, borde detta förkastas, även om det eljest hade något gott med sig. Därtill kommer, att det icke har något stöd i Guds ord och att det varken är påbjudet eller tillrått, 23] utan är alldeles onödigt och onyttigt. Men det värsta är, att sysslandet med sådant anses vara ett gott verk och en gudstjänst samt åstadkomma avlat och syndaförlåtelse i likhet med mässan o.s.v.

24] För det sjätte kommer här den kära avlaten i fråga, vilken meddelas både levande och döda – men för pengar – och vari den lede Judas eller påven säljer Kristi och alla helgons och hela kyrkans överflödande förtjänst. Allt detta kan icke fördragas, ty det saknar icke blott stöd i Guds ord och är onödigt och opåkallat, utan det strider även mot den första artikeln. Ty Kristi förtjänst förvärva vi oss icke genom egna gärningar eller genom penningar, utan genom tron av nåd utan betalning och förtjänst, icke genom påvens makt, utan genom predikan och Guds ord.

Åkallandet av helgonen

25] Åkallandet av helgonen är också ett av de missbruk, som höra den yttersta tiden till. Det strider mot den första artikeln och utplånar kunskapen om Kristus. Det är varken påbjudet eller tillrått, och icke finnes det heller något exempel därpå i Skriften. Även om det vore aldrig så värdefullt, vilket det dock icke är, är det tusen gånger bättre att hålla sig till Kristus.

26] Och ehuru änglarna i himmelen bedja för oss – såsom också Kristus själv gör – liksom även de heliga på jorden och kanske också i himmelen, så följer icke därav, att vi skola anropa och tillbedja änglarna och helgonen och dyrka dem med fastor, högtider, mässor, offer, byggande av kyrkor och altare, inrättande av gudstjänster och andra liknande åtgärder och hålla dem för hjälpare i nöden samt tillskriva dem var och en sin särskilda förmåga att hjälpa i olika livslägen, såsom papisterna göra och lära. Ty detta är avguderi; en sådan ära tillkommer nämligen Gud allena. 27] Såsom en kristen och en av Guds heliga på jorden kan du bedja för mig icke bara i ett speciellt fall utan i all nöd. Men fördenskull skall jag icke tillbedja, anropa och dyrka dig med högtider, fastor, offer, mässor och på dig sätta min salighetstro. Jag kan väl på annat sätt vörda, älska och tacka dig i Kristus. 28] Om blott denna vidskepliga dyrkan av änglar och döda heliga människor avskaffas, så visar sig den andra vördnadsbetygelsen vara utan skada, ja, den torde snart komma att upphöra. Ty då människorna icke längre kunna hoppas på nytta och hjälp av dem såväl i lekamligt som andligt hänseende, så komma de att lämna dem i fred både i graven och i himmelen. Ty utan vederlag eller av idel kärlek torde ingen mycket tänka på dem samt vörda och ära dem.

29] Sammanfattande säga vi sålunda, att vad mässan själv är, vad den har till följd och vad som sammanhänger med den, kunna vi icke fördraga, utan måste förkasta det, för att vi skola kunna behålla det heliga sakramentet rent och visst, i det att vi enligt Kristi instiftelse bruka och mottaga det genom tron.
Tredje artikeln

1] Stiften och klostren hava i forna tider grundats i god avsikt att fostra lärda män och ärbara kvinnor. De borde åter anordnas till liknande bruk, d.v.s. att utbilda präster, predikanter och övriga kyrkans tjänare ävensom nödvändiga personer för den världsliga styrelsen i städerna och på landsbygden samt att uppfostra unga kvinnor till husmödrar, husföreståndarinnor o.s.v.

2] Men om stiften och klostren icke vilja tjäna detta ändamål, är det bättre att låta dem ligga öde och riva ned dem än att de med sin hädiska gudstjänst, som är uppdiktad av människor, skola anses vara förmer än det allmänna kristna ståndet och av Gud själv förordnade ämbeten och kall. Ty även allt detta strider mot den första huvudartikeln om återlösningen genom Jesus Kristus. Därtill kommer, att de liksom alla andra människopåfund icke äro (av Gud) påbjudna, icke nödvändiga eller nyttiga, utan istället farliga och förorsakande fåfäng möda, såsom profeterna kalla sådan gudstjänst, "aven", d.v.s. "möda och fåfänglighet".

Fjärde artikeln

1] Påven är icke enligt gudomlig rätt eller på grund av Guds ord hela kristenhetens huvud – ty att vara det tillkommer endast en, vilken heter Jesus Kristus – utan påven är blott biskop och herde för kyrkan i Rom och för dem, som frivilligt eller genom mänsklig ordning, d.ä. världslig överhet, sällat sig till honom, icke som om de stode under honom som under en herre utan vid sidan av honom såsom bröder, jämlikar och kristna, såsom det bevisligen har varit på de gamla kyrkomötenas och den helige Cyprianus' tid. 2] Men numera vågar ingen biskop kalla påven "broder" såsom under den tiden, utan nu måste t.o.m. en konung eller kejsare kalla honom "allernådigste herre". Det varken vilja, böra eller kunna vi taga på vårt samvete. Men den, som vill göra det, han må göra det utan oss.

3] Härav följer, att allt, som påven med sådan falsk, brottslig, ogudaktig, självtagen makt gjort och förordnat, har varit och är idel djävulska verk och företag – med undantag av vad som rör den utvärtes styrelsen, där Gud även genom en tyrann och skälm kan låta ett folk vederfaras mycket gott; vad på påven i övrigt ankommer, har hans verk varit till fördärv för hela den heliga kristna kyrkan och till grundskada för den första huvudartikeln om återlösningen genom Jesus Kristus.

4] Ty här äro alla hans bullor och skrifter, i vilka han rytande som ett lejon – liksom ängeln i Uppb. 12 – förkunnar, att ingen i kristenheten kan varda salig, om han icke är honom lydig och underdånig i allt vad han vill, säger och gör. Detta är intet annat än att säga så mycket som: "Även om du tror på Kristus och menar dig i honom hava allt som behövs för saligheten, så är dock detta ingenting och alldeles förgäves, om du icke håller mig för din gud och ej är mig lydig och underdånig." Det är dock tydligt, att den heliga kyrkan varit utan påve i åtminstone över femhundra år och att intill denna dag den grekiska kyrkan och många andra länders kyrkor ännu aldrig stått under påven. 5] Så är påvedömet, såsom ofta förut sagts, ett människopåfund, som icke är (av Gud) påbjudet, utan i stället onödigt och onyttigt. Den heliga kristna kyrkan kan nämligen mycket väl bestå utan ett sådant huvud, ja, hade bestått vida bättre, om ett sådant huvud genom djävulens föranstaltningar icke förefunnits. 6] Därtill är påvedömet utan allt gagn i kyrkan, ty det är intet kristligt ämbete. Därför måste kyrkan vara utan påve.

7] Jag ponerar nu, att påven ville medgiva, att han icke i kraft av gudomlig rätt eller Guds befallning vore överhuvudet, utan att man för att upprätthålla kristenhetens enhet så mycket bättre mot sektväsen och kätteri måste hava ett huvud, till vilket alla andra kunde hålla sig. Ett sådant överhuvud vore nu valt av människor, och det stode därför i människors makt att avsätta det och välja ett nytt, såsom mötet i Konstanz förfor med påvarna, avsatte tre och valde den fjärde. Jag ponerar nu – säger jag –, att påven och stolen i Rom medgåve och erkände detta, vilket dock är omöjligt, ty han måste i så fall helt förändra sin styrelse och uppgiva sin ställning med alla lagar och skrifter. Med ett ord – han kan icke göra det.

8] Med det ponerade vore kristenheten dock på intet sätt hulpen och skulle ännu flera sekter uppstå än förut. Ty då man icke måste vara ett sådant överhuvud underdånig på grund av Guds befallning, utan på grund av mänsklig fri vilja, så skulle detta lätt och inom kort bli föraktat och till sist icke ha en enda lem kvar. Det måste icke heller alltid ha sitt säte i Rom eller på någon annan bestämd plats, utan på den plats och i den kyrka, vilken Gud förlänat en sådan man, som vore duglig därtill. Vilken väldig oordning skulle icke härigenom uppstå!

9] Därför kan kyrkan aldrig på bättre sätt styras och bevaras än om vi alla leva under ett huvud, Kristus, och om alla biskopar, som äro lika med hänsyn till ämbetet om ock olika med hänsyn till gåvorna, hålla ivrigt samman i endräktig lära, i tro, sakrament, böner och kärlekens gärningar o.s.v., såsom den helige Hieronymus skriver, att alla prästerna i Alexandria gemensamt styrde kyrkan, såsom även apostlarna och efter dem alla biskoparna i hela kristenheten gjort, tills påven uppreste sitt huvud över alla.

10] Detta visar på det kraftigaste, att påven är den verklige antikrist, som upphöjt sig över och satt sig upp mot Kristus, då han menar, att de kristna icke blir saliga utan hans makt, som dock ingenting är och som icke är förordnad och påbjuden av Gud. 11] Detta är det samma som "att sätta sig över Gud och mot Gud", såsom den helige Paulus säger. Sådant göra dock varken turkarna eller tatarerna, huru arga fiender till de kristna de än äro, utan de låta vem som vill det tro på Kristus och kräva blott skatt och utvärtes lydnad av de kristna.

12] Men påven vill icke lämna tron (på Kristus) i fred utan säger, att man måste lyda honom, om man skall varda salig. Detta vilja vi icke göra, utan hellre dö i Guds namn. 13] Detta allt är en följd därav, att påven gjort anspråk på att i kraft av gudomlig rätt kallas överhuvudet för den kristna kyrkan. Därför har han måst göra sig jämlik Kristus, ja, sätta sig över honom och prisa sig själv såsom huvud för kyrkan, sedan som dess herre och till sist som hela världens herre och t.o.m. en gud på jorden, tills han slutligen understått sig att giva änglarna i himmelen befallningar.

14] Och om man särskiljer påvens lära från Skriften och konfronterar den med Skriften, så finner man, att den, där den är som bäst, hämtats från kejserlig, hednisk rätt och handlar om världsliga angelägenheter och rättsförhållanden, såsom de påvliga dekretalerna betyga. Vidare lär den i omåttlig grad ceremonier med avseende på kyrkobyggnader, kläder, mat, personer och sådant, som är barnlek, fantasi- och narrspel, men i allt detta förekommer ingenting om Kristus, tron och Guds bud.

Till sist är det intet annat än rent djävulskap, då påven driver sina lögner om mässan, skärselden, klosterväsendet, de egna gärningarna och den självtagna gudstjänsten – vilket just är det rätta påvedömet – sättande detta över Gud och mot Gud själv, samt fördömer, dödar och plågar alla kristna, vilka icke vilja upphöja och ära denna hans styggelse över allt annat. Därför, lika litet som vi kunna tillbedja djävulen själv såsom en herre och gud, lika litet kunna vi fördraga hans apostel, påven eller antikrist, i hans regemente såsom vårt överhuvud och vår herre. Ty lögn och mord till evigt fördärv för kropp och själ, det är hans verkliga påvliga styrelsesätt, såsom jag visat i en mångfald skrifter.

15] I dessa fyra artiklar torde de finna tillräckligt skäl att fördöma (oss) på det allmänna kyrkomötet, ty de varken kunna eller äro hågade att tillstå den minsta punkt i dessa artiklar. Därom måste vi vara fullt vissa och förlita oss på hoppet, att Kristus, vår Herre, har börjat kampen mot sina fiender och skall föra sin sak igenom både med sin Ande och sin tillkommelse. Amen.

16] Ty vid det allmänna kyrkomötet skola vi icke stå inför kejsare och världslig överhet såsom i Augsburg, då kejsaren utsände en nådig skrivelse och lät saken i godo förhandlas, utan inför påven och djävulen själv, vilken icke är betänkt på att akta på skäl, utan bara på att fördöma, mörda och driva till avgudstjänst. Därför kunna vi icke här kyssa hans fötter och säga: "Du är min nådige herre" utan "Gud näpse dig, Satan", såsom ängeln sade till djävulen hos Sakarja.

Tredje delen av artiklarna

Om följande stycken eller artiklar må vi förhandla med lärda och förståndiga män eller med oss själva inbördes, ty påven och anhängarna av hans makt akta icke mycket därpå. Samvetet betyder hos dem nämligen ingenting men penningar, ära och makt allt.

Om synden

1] Här måste vi bekänna, att såsom den helige Paulus säger i Rom. 5, synden har genom en enda människa, Adam, kommit i världen, och genom dennes olydnad hava alla människor blivit syndare och underkastade döden och djävulen. Detta kallas arvsynd eller ursprungs- och huvudsynd.

2] Denna synds frukter äro de onda gärningar, vilka äro förbjudna i Tio Guds bud och utgöra otro, vantro, avgudadyrkan, gudsförgätenhet, andligt högmod, förtvivlan och förstockelse, med ett ord att de icke känna eller fråga efter Gud. Därefter lögn, svärjande vid Guds namn, försumlighet i bön och anropande av Gud samt i hörande av hans ord, olydnad mot föräldrar, mord, okyskhet, stöld, bedrägeri o.s.v.

3] Denna arvsynd är ett så djupt ont fördärv i människans natur, att vi icke kunna fatta det med förståndet, utan måste tro det på grund av Skriftens uppenbarelse. Ps. 50; Rom. 5; 2 Mos. 33; 1 Mos. 3. Därför är det idel villfarelse och mörker, då de skolastiska teologerna i strid mot denna artikel lära följande, nämligen:

4] 1. att efter Adams syndafall människans naturliga krafter äro oskadade och ofördärvade och att människan av naturen har ett rätt förstånd och en god vilja, såsom filosoferna lära;

5] 2. att människan har fri vilja att göra det goda och underlåta det onda eller att underlåta det goda och göra det onda;

6] 3. att människan av naturliga krafter kan fullgöra och hålla Guds bud;

7] 4. att hon av naturliga krafter kan älska Gud över allting och sin nästa såsom sig själv;

8] 5. att om människan gör så mycket som på henne ankommer, Gud därvid förvisso giver henne sin nåd;

9] 6. att om människan vill begå Herrens heliga nattvard, det icke är nödvändigt, att hon har en god föresats att göra gott, utan blott att hon icke har ett ont uppsåt att synda – så god tänkes nämligen naturen vara och så verksamt sakramentet;

10] 7. att det icke har något stöd i Skriften, att den helige Ande och hans gåvor äro nödvändiga för fullgörande av goda verk.

11] Dessa och liknande läropunkter ha uppstått av oförstånd och okunnighet både om synden och om Kristus, vår Frälsare, och utgöra därför ren hedendom, som vi icke kunna fördraga. Ty om en sådan lära vore riktig, så har Kristus dött förgäves, enär det hos människan icke finnes något syndafördärv, för vilket han måste dö, eller också har han dött bara för vår kropps men icke för vår själs skull, emedan själen tänkes vara frisk och blott kroppen hemfallen åt döden.

Om lagen

1] Vi hålla före, att lagen är given av Gud först för att förhindra synden genom att hota och skräckslå med straff och genom att lova och tillförsäkra nåd och välgärningar. Men detta syfte har icke nåtts för den ondskas skull, som synden verkar i människan. 2] Ty somliga ha därigenom blivit än värre, i det de blivit fientliga mot lagen, därför att den förbjuder, vad de gärna vilja göra, och påbjuder, vad de ogärna göra. Därför bara de kunna undgå straff, handla de nu än mer i strid mot lagen än förut. Detta gäller om de råa, onda människorna, som göra vad ont är, bara de ha tillfälle och lägenhet därtill.

3] Andra åter bliva förblindade och högmodiga och låta påskina, att de hålla lagen och av egna krafter kunna göra det, såsom strax förut sagts om de skolastiska teologerna. Därigenom uppkomma hycklare och falska helgon.

4] Men lagens främsta tjänst och nytta är, att den uppenbarar arvsynden med dess frukter och visar människan, huru djupt hennes natur har fallit och huru bottenlöst den blivit fördärvad, i det att lagen måste säga henne, att hon icke har eller frågar efter Gud, utan tillber främmande gudar, vilket hon förut och utan lagen icke skulle hava trott. Därigenom blir hon slagen med skräck, förödmjukad, modlös och förtvivlad, längtar efter hjälp, blir rådlös och börjar att, fientligt stämd mot Gud, knota och klaga o.s.v. Det heter nämligen Rom. 3: "Lagen kommer vrede åstad" och Rom. 5: "Genom lagen har synden blivit så mycket större."

Om boten

1] Denna lagens tjänst och uppgift bibehålles och läres även i Nya testamentet, såsom Paulus säger Rom. 1: "Guds vrede uppenbaras från himmelen över alla människor." Likaså Rom. 3: "Hela världen står skyldig inför Gud, och ingen människa är rättfärdig inför honom." Och Kristus säger Joh. 16: "Den helige Ande skall straffa världen för synd."

2] Detta är Guds ljungeld, med vilken han nedslår uppenbara syndare och falska helgon såsom hörande till en och samma hop och icke låter någon få rätt, utan driver dem allesammans in i skräck och förtvivlan. Detta är den hammare, varom Jeremia talar: "Mitt ord är en hammare, som sönderkrossar klippor." Detta är icke en förkrosselse, som man själv åstadkommer (contritio activa), en självgjord ånger, utan en förkrosselse, som man lider (contritio passiva), verklig hjärtesorg och dödssmärta.

3] Detta betyder början till en rätt bot. Här måste människan höra denna dom: "I ären platt intet värda. Vare sig I ären uppenbara syndare eller (inbillade) helgon, måste I bliva och leva annorlunda än I ären och gören. Vem helst I än ären och huru märkvärdiga, visa, mäktiga och heliga I än viljen vara, här finns inte en enda rättfärdig."

4] Men till denna lagens hårda tjänsteutövning fogar Nya testamentet genast genom evangeliet det trösterika nådelöftet, som man måste tro och lita på, såsom Kristus säger Mark. 1: "Gören bättring och tron evangelium", d.v.s.: "Bliven och leven annorlunda och tron mitt löfte." 5] Och före honom kallas Johannes en botpredikant, dock till syndernas förlåtelse, d.v.s. han skulle bestraffa alla och lära dem inse, att de voro syndare, för att de skulle veta, vad de voro inför Gud, och lära känna sig själva såsom förlorade människor och sålunda beredas för Herren att mottaga hans nåd och av honom vänta och få sina synders förlåtelse. 6] Sålunda säger även Kristus i Luk. (sista kap.): "I mitt namn skall bättring och syndernas förlåtelse predikas bland alla folk."

7] Men där lagen utövar denna sin tjänst ensam utan evangeliets tillskyndan, där är död och helvete, och där måste människan förtvivla likt Saul och Judas, såsom den helige Paulus säger: "Lagen blir till död genom synden." 8] Men evangeliet giver oss tröst och förlåtelse icke blott på detta enda sätt, utan även i allmänhet genom Ordet, sakramenten och vad därmed sammanhänger, såsom vi senare skola höra, på det att vi må förstå, såsom det heter i Ps. 129, att gent emot syndens svåra tyngd mycken förlossning finnes hos Gud.

9] Men nu måste vi konfrontera sofisternas falska hot med den rätta boten, på det att båda må förstås så mycket bättre.

Om papisternas falska bot

10] Det har varit omöjligt för dem att lära rätt om boten, emedan de icke på rätt sätt känna vad synden är. Ty, såsom ovan sagts, ha de ingen rätt uppfattning om arvsynden, utan säga, att människan har sina ofördärvade krafter i behåll, att förnuftet hos henne kan hava en rätt insikt och viljan kan rätt handla därefter, så att Gud förvisso giver henne sin nåd, när hon med sin fria vilja gör så mycket som på henne ankommer.

11] Härav följer nödvändigtvis, att människan skulle göra bot endast för onda tankar, till vilka hon givit sitt bifall, samt onda ord och onda gärningar, som hon med sin fria vilja hade kunnat underlåta – ty den onda böjelsen, lustan och begärelsen anse de icke vara synd.

12] Denna bot låta de bestå av tre delar: ånger, bikt och gottgörelse, vartill fogas tröst och försäkran, att om människan fullgör rätt ånger, bikt och gottgörelse, hon därmed har förtjänat syndernas förlåtelse och betalat sin syndaskuld inför Gud. Så hänvisa de i boten människorna att förlita sig på egna gärningar. 13] Härav härleder sig följande ord, uttalade i samband med att man på predikstolen undervisade folket om den allmänna bikten: "Låt mig, o Gud, få leva, till dess jag hunnit göra bot för min synd och bättra mitt liv."

14] Här tänkte man icke på Kristus och icke på tron, utan man hoppades att med egna gärningar inför Gud övervinna och utplåna synden. I den avsikten blevo också vi präster och munkar, att vi mot synden skulle ställa oss själva.

15] Med ångern förhöll det sig på följande sätt. Då ingen kunde minnas alla sina synder, speciellt om man biktade blott en gång om året, fann man på den utvägen, att om man senare kom ihåg de obekända synderna, man då måste även ångra och bikta dem. Under alla förhållanden anbefalldes en sådan åt Guds nåd.

16] Då ingen därjämte visste, huru stor ångern skulle vara för att den skulle göra tillfyllest inför Gud, kommo de med den trösten, att den, som icke kunde uppnå verklig ånger, contritio, fick nöja sig med attritio, som jag skulle vilja beteckna såsom en halv eller begynnande ånger. De hava nämligen icke själva förstått båda uttrycken och veta icke vad de betyda, lika litet som jag. En sådan attritio räknades i biktpraxis som contritio.

17] Om det nu inträffade, att någon sade, att han icke kunde känna ånger eller smärta över sin synd – såsom det kan ske i fråga om olovliga kärleksförbindelser eller hämndlystnad – så frågade de denne, om han icke önskade och gärna ville, att han skulle kunna känna sådan ånger. Svarade han ja på denna fråga – och vem annan än djävulen själv skulle kunna säga nej – så betraktade de detta som ånger och förläto honom hans synder för denna hans goda gärning. Härvid åberopade de den helige Bernhard som exempel.

18] Här ser man, huru det förblindade förnuftet famlar i fråga om de ting, som höra Gud till, och i sitt eget mörker söker tröst i egna gärningar, men icke har någon tanke på Kristus eller tron. Men ser man på det hela i klarhetens ljus, så finner man, att en sådan ånger är en självgjord, uppdiktad sak, som grundar sig i människans egen kraft och förmåga men intet samband har med tron och kunskapen om Kristus. Härvid skulle de stackars syndarna, när de tänka på sin (olovliga kärleksförbindelses) lusta eller sitt hämndbegär, snarare hava skrattat än gråtit, med undantag av dem som antingen träffats av lagens arm eller av djävulen fåfängt plågats med någon svårmodets ande. För de övriga har en dylik ånger säkerligen varit idel hyckleri och har icke dödat syndens lusta. Ty de mena, att de måste göra ånger, men skulle hellre ha syndat mer, om det stått dem fritt.

19] Med bikten förhåller det sig så, att var och en måste räkna upp alla sina synder – vilket är omöjligt – och det var en stor plåga. De synder, som någon glömt, blevo honom förlåtna på villkor att han biktade dem om han senare kom ihåg dem.

Därigenom kunde han aldrig veta, om han biktat nog och om biktandet någonsin skulle taga slut. Men han hänvisades i varje fall till sina egna gärningar och tröstades med att ju fullständigare hans bikt, ju större hans blygsel och ju större hans förödmjukelse inför prästen var, desto förr och bättre åstadkom han gottgörelse för synden.Ty sådan ödmjukhet skulle förvisso förvärva nåd hos Gud.

20] Icke heller här fanns någon tanke på tron och Kristus, och avlösningens kraft tillsades honom icke obetingat, utan på uppräknandet av synderna och på blygseln skulle han grunda sin tröst. Här kan icke uppräknas allt av lidande, bedrägeri och avgudatjänst, som dylik bikt anstiftat.

21] Tillfyllestgörelsen är dock det allra omständligaste. Ty ingen människa kan veta, huru mycket hon skall göra för en enda synd, mycket mindre för alla. Här hittade de på den utvägen, att de utmätte så obetydliga satisfaktionsverk, att man lätt kunde fullgöra dem, t.ex. att fem gånger läsa Fader vår, fasta en dag o.s.v. Med avseende på den övriga botgöringen hänvisades man till skärselden.

22] Härigenom uppstod idel elände och nöd. Somliga menade, att de aldrig skulle komma ur skärselden, emedan enligt de gamla kanoniska lagarna sju års bot krävdes för en enda dödssynd. 23] Dock satte man sin tillit till egna tillfyllestgörande verk, och endast om man funnit tillfyllestgörelsen tillräcklig, hade man att helt bygga sin tillit därpå och vore icke i behov vare sig av tron eller Kristus. Men sådan tillfyllestgörelse var omöjlig. Ty även om man gjort bot i hundra år, så hade man ändock icke vetat, om man gjort tillräcklig bot. Det betyder att ständigt göra bot utan att fullgöra en verklig bot.

24] Här kom nu den heliga stolen i Rom den stackars kyrkan till hjälp och uppfann avlaten, varigenom tillfyllestgörelsen efterskänktes och upphävdes portionsvis: först för sju år, därefter för hundra år o.s.v. Denna myndighet fördelar påven mellan kardinaler och biskopar, så att den ene kan meddela avlat för hundra år, den andre blott för hundra dagar, men rätten att efterskänka hela tillfyllestgörelsen behöll han för sig själv.

25] Då nu detta började inbringa pengar och avlatsbrevsmarknaden visade sig vara en god affär, uppfann han det gyllene året, vilket, om det förlades till Rom, betydde efterskänkande av allt straff och skuld. Då skyndade människorna till, ty var och en skulle gärna vilja bli fri från den tunga, odrägliga bördan. Det innebar att finna skatterna i jorden och taga upp dem. Påven skyndade vidare och lät det ena gyllene året följa på det andra. Men ju mer penningar han slukade, efter desto mera gapade han. Därför skickade han genom sändebud gyllene år till alla länder, till dess alla kyrkor och hus blevo fulla därav. 26] Till sist trängde han in t.o.m. i skärselden bland de döda med anordnande av mässor och vigilier och därefter med avlat och gyllene år, och slutligen blevo själarna så billiga, att han gav en själ lös för en spottstyver.

27] Men icke heller allt detta hjälpte. Ty ehuru påven lärde människorna tro och förlita sig på denna avlat, så gjorde han den dock åter osäker, ty han hävdar i avlatsbreven: "Var och en som vill bli delaktig av avlaten och det gyllene året, skall ångra, bikta och erlägga penningar." Men nu har vi förut hört, att denna ånger och bikt hos dem är något osäkert och bedrägligt. Likaledes vet ingen med säkerhet, vilka själar som äro i skärselden. Och även om några funnos där, så vet ingen, vilka som fullgjort rätt ånger och bikt. Så tog han de kära pengarna och lät människorna förlita sig på hans makt och på avlaten men lät dem samtidigt falla tillbaka på sina egna osäkra gärningar.

28] Nu funnos somliga, som icke tyckte sig vara skyldiga till verksynder i tankar, ord och gärningar, såsom engång jag själv och mina gelikar munkar och präster i kloster och stift: med fastor, vakor, böner, mässor, grova kläder och hårda viloläger o.s.v. sökte vi värja oss mot onda tankar och ville på blodigt allvar vara heliga, och även om det medfödda och nedärvda onda stundom kanske under sömnen röjde sin art – såsom även den helige Augustinus, Hieronymus och andra bekänna – så höllo vi dock varandra för att vara så heliga, som vi lärde, samt syndfria och i vårt liv överflödande av goda gärningar, så att vi kunde sälja och dela med oss åt andra av våra goda gärningar, då vi icke själva behövde dem alla för himmelens salighet. Detta är visserligen sant, såsom insegel, brev och exempel giva vid handen.

29] Dessa behövde icke någon bot. Ty vad skulle de ångra? De hade dock icke samtyckt till några onda tankar. Vad skulle de bikta? De hade dock avhållit sig från onda ord. Och för vad skulle de göra tillfyllest? De voro dock i handel och vandel så utan skuld, att de åt andra stackars syndare kunde sälja sin egen överflödande rättfärdighet. Sådana helgon voro även farise'erna och de skriftlärde på Kristi tid.

30] Här kommer nu eldsängeln, den helige Johannes, den rätte botpredikanten, och förgör med en ljungeld båda parterna tillhopa och säger: "Gören bättring." 31] Då tänka de förra: "Vi hava dock gjort bättring", och de senare: "Vi behöva icke någon bot." Men Johannes säger: "Gören alla bättring. 32] Ty den ena gruppen av eder är falska botgörare och den andra falska helgon, men båda behöva syndaförlåtelse. Ty I veten icke – någondera av eder – vad synden i verkligheten är, än mindre haven I gjort bot för den eller undvikit den. Det finns ingen, som är god, utan I ären fulla av otro, oförstånd och okunnighet om Gud och hans vilja. Men han finnes, av vars fullhet vi alla böra söka nåd utöver nåd, och ingen människa kan utan honom vara rättfärdig inför Gud. Därför: viljen I göra bättring, så gören en rätt bot. Eder bot är intet värd. Och I skrymtare i den andra gruppen, som menen eder icke behöva någon bot, I huggormars avföda, vem har ingivit eder, att I skolen undkomma den tillstundande vredesdomen."

33] På samma sätt talar och förkunnar även den helige Paulus i Rom. 3: "Ingen förståndig finnes, ingen rättfärdig, ingen som söker Gud och gör det goda, icke en enda, allesammans äro de odugliga och hava avvikit." 34] Och i Apg. 17: "Men nu bjuder Gud alla människor att de allestädes skola göra bättring." "Alla människor" – säger han – ingen undantagen, såframt han är människa. 35] Denna bot lär oss att rätt känna synden, så att vi inse, att vi alla äro förlorade och att intet gott finnes hos oss och att vi måste bli helt och hållet nya och andra människor.

36] Denna bot är icke ofullkomlig och jämmerlig liksom den, som göres för verksynderna, och är icke heller osäker liksom den. Ty här diskuterar man icke vad som är synd eller icke synd, utan man skär allt över en kam och säger: Allt hos oss är idel synd. Vad skola vi här vidare undersöka och fastställa? Därför är ångern här icke heller osäker. Ty här finns ingenting kvar, som vi skulle kunna träffa på som något gott att betala synden med, utan här föreligger blott en fullständig misströstan om allt, som vi i oss själva äro, tänka, tala och handla.

37] På samma sätt blir icke heller bikten falsk, osäker eller ofullkomlig. Ty den som bekänner, att allt hos honom är synd, han innefattar däri allt vad synd heter, utelämnar icke någon och glömmer icke heller någon. 38] Och sålunda kan icke heller tillfyllestgörelsen vara osäker, ty den är icke vårt obeständiga, syndiga verk, utan "Guds oskyldiga Lamms lidande och blod, som bär världens synd".

39] Om denna bot predikar Johannes och därefter Kristus i evangeliet och även vi. Med denna bot fälla vi påven och allt som bygger på människans goda gärningar till marken. Ty allt sådant är byggt på en lös och intig grund, som kallas lag och goda verk. Och dock finnas inga goda verk, utan idel onda, och ingen fullgör lagen – såsom Kristus säger i Joh. 7 – utan alla äro lagöverträdare. Därför är denna byggnad idel falskhet, lögn och bedrägeri, där den ter sig som mest helig och skön.

40] Denna bot varar hos de kristna till döden. Ty den har att kämpa hela livet igenom mot den synd, som blivit kvar i köttet, såsom den helige Paulus betygar i Rom. 7, att han kämpar mot den (syndens) lag, som är i hans lemmar, och detta icke genom egen kraft, utan genom den helige Andes gåva, som följer på syndaförlåtelsen. Denna gåva utrensar och bortsopar dagligen de kvarblivande synderna och arbetar med människan för att göra henne ren och helig.

41] Härom vet påven, teologerna, juristerna och människan i sig själv intet, utan det är en lära, som är uppenbarad från himmelen genom evangelium, och den måste kallas kätteri bland gudlösa helgon.

42] Möjligen komma vissa svärmandar att framträda, och några kanske redan finnas, såsom jag själv vid bondeupproret kom i beröring med sådana, och dessa mena, att även om de, som en gång mottagit Anden och syndaförlåtelsen och blivit troende, föllo i synd, de likväl skulle bli kvar i tron och icke skadas av sådan synd. Därför ropa de högljutt: "Gör vad du vill; tror du bara, så gör sådant ingenting, ty tron utplånar all synd" o.s.v. De säga vidare, att om någon efter mottagandet av tron och Anden syndar, så har han aldrig riktigt haft Anden och tron. Jag har haft beröring med många sådana människor och fruktar, att en dylik djävul ännu finns kvar hos några.

43] Därför är det nödvändigt att själv veta och lära andra, att om heliga människor – bortsett från att de hava och känna arvsynden och dagligen kämpa mot den och göra bot för den – falla i uppenbar synd, såsom David i äktenskapsbrott, mord och hädelse, de därmed ock hava förlorat tron och Anden. 44] Ty den helige Ande låter icke synden råda och få överhand, så att den varder fullbordad, utan han avstyr och förhindrar, att den får göra vad den vill. Men gör den vad den vill, så äro Anden och tron icke tillstädes, ty det heter hos den helige Johannes: "Var och en som är född av Gud, han gör icke synd och kan icke synda." Och dock är även det sant, som samme helige Johannes skriver: "Om vi säga att vi icke hava synd, så äro vi lögnare, och Guds sanning är icke i oss."

Om evangeliet

Vi vilja nu återvända till evangeliet, som på mångahanda sätt giver oss råd och hjälp mot synden, ty Gud är översvallande rik i sin nåd. Först genom det muntliga ordet, varigenom syndernas förlåtelse predikas i hela världen, vilket är evangeliets egentliga uppgift och ämbete. För det andra genom dopet. För det tredje genom altarets heliga sakrament. För det fjärde genom nycklarnas makt och även genom bröders samtal med varandra och tröstande av varandra, (såsom det heter) Matt. 18: "Varest två eller tre äro församlade" o.s.v.

Om dopet

1] Dopet är ingenting annat än Guds ord med vatten enligt hans instiftelses ordning eller, såsom Paulus säger, "ett bad i kraft av ordet", och såsom även Augustinus säger: "Ordet må komma till elementet, och så uppstår sakramentet." 2] Därför kunna vi icke instämma med Thomas och predikaremunkarna, som glömma ordet och säga, att Gud har nedlagt en andlig kraft i vattnet, vilken genom vattnet avtvår synden, 3] och icke heller med Scotus och barfotamunkarna, som lära, att dopet avtvår synden genom Guds viljas verkan och att detta avtvående sålunda sker allenast genom Guds vilja, men icke alls genom ordet eller vattnet.

Om barndopet

4] Här lära vi, att man skall döpa barnen, ty även dessa äro inneslutna i den utlovade frälsningen, som blivit verklighet genom Kristus, och den får kyrkan icke undanhålla dem.

Om altarets sakrament

1] Här lära vi, att brödet och vinet i nattvarden äro Kristi sanna lekamen och blod, som utdelas åt och mottagas av icke blott fromma, utan även ogudaktiga kristna.

2] Vidare, att man icke skall utdela nattvarden endast under en form. Vi behöva icke alls den höga visheten, som lär oss, att i den ena gestalten lika mycket innehålles som i båda, såsom sofisterna och kyrkomötet i Konstanz lära. 3] Ty även om det vore sant, att i den ena gestalten lika mycket innehölles som i båda, så står dock utdelandet av nattvarden blott under den ena gestalten icke i överensstämmelse med den ordning och instiftelse, som Kristus förordnat och befallt. 4] Särskilt utlämna vi i Guds namn till fördömelse och förbannelse dem, som icke bara låta bli de båda gestalterna vid nattvardens utdelande utan rent av övermodigt förbjuda, fördöma och stämpla detta som kätteri och därmed sätta sig själva upp emot och över Kristus, vår Herre och Gud.

5] Beträffande transsubstantiationen bry vi oss alls icke om den sofistiska spetsfundigheten i deras lära, att brödet och vinet uppgiva och förlora sin naturliga substans, så att kvar står endast formen och färgen av bröd, men icke något verkligt bröd. Det står nämligen bäst i överensstämmelse med Skriften, att brödet får vara och förbliva bröd, såsom den helige Paulus själv kallar det, då han säger: "Brödet som vi bryta", och : "Äte hon (människan) så av brödet."

Om nycklarna

1] Nycklarna utgöra en makt och befogenhet, som Kristus givit kyrkan för att binda och lösa synderna, icke blott de grova och uppenbara, utan även de fina och hemliga, som endast Gud känner, såsom det står skrivet: "Vem märker, huru ofta han felar." 2] Och själva Paulus klagar i Rom. 7, att han med köttet tjänar "syndens lag". Ty det står icke i vår makt, utan endast i Guds att döma om vilka och huru många och stora våra synder äro, såsom det står skrivet: "Gå icke till doms med din tjänare, ty inför dig är ingen levande rättfärdig." 3] Paulus säger ock i 1 Kor. 4: "Väl vet jag intet med mig, men därför är jag icke rättfärdigad."

Om bikten

1] Emedan avlösningen eller nyckelmakten är en sådan hjälp och tröst mot synden och det onda samvetet, som Kristus förordnat i evangeliet, så bör man för all del icke låta bikten och avlösningen komma ur bruk i kyrkan, detta särskilt med hänsyn till de förskräckta samvetena, men även för det okunniga ungfolkets skull, för att det må undervisas och förhöras i den kristna läran.

2] Beträffande uppräknandet av synderna må det dock stå var och en fritt att ange vad han vill eller icke. Ty så länge vi äro i köttet, tala vi icke osanning, om vi säga: "Jag är en fattig, syndfull människa." Rom. 7: "Jag erfar i mina lemmar en annan lag." Och man skall icke ringakta den enskilda avlösningen, ty den härrör från nyckelämbetet, utan man skall skatta den liksom alla andra ämbeten i den kristna kyrkan såsom något högt och dyrt.

3] Vad beträffar här behandlade ting, som röra det yttre, talade ordet, må man hålla fast därvid, att Gud icke giver någon sin Ande och gåva utan genom eller med förutnämnda yttre ord. Därför må vi taga oss till vara för svärmandarna, vilka berömma sig av att före och utan ordets förmedling äga Anden och sedan sätta sig till doms över Skriften och det talade ordet och tyda och vränga det efter eget behag, såsom Munzer gjorde och många ännu i denna dag göra, då de uppträda som skarpsinniga domare mellan anden och bokstaven, men icke veta vad de säga eller lära. 4] Även påvedömet är idel svärmeri, ty påven berömmer sig av "att hava all lag och rätt i sitt hjärtas skrin", och vad han dömer och bjuder i sin kyrka, det skall vara ande och rätt, även om det står i strid mot eller går utöver Skriften eller det talade ordet. 5] Detta är alltsammans den gamla djävulen och den gamla ormen, som också gjorde Adam och Eva till svärmandar och ledde dem bort från Guds yttre ord till svärmeri och egna inbillningar. 6] Och detta gjorde han genom andra yttre ord, alldeles som våra svärmandar å ena sidan förkasta det yttre ordet, men å andra sidan icke låta bli att använda det, utan i tal och skrift uppfylla världen av det, precis som om Anden icke skulle kunna komma genom Skriften eller apostlarnas muntliga ord utan blott genom deras skrifter och ord. Varför upphöra de icke med sitt predikande och skrivande, tills Anden kommer till människorna oberoende av deras skrifter, såsom de själva berömma sig av att den kommit till dem utan Skriftens predikan? Om denna sak ha vi nu icke tid att vidare orda, då vi annorstädes tillräckligt behandlat densamma.

7] Ty även de, som före dopet eller i dopet komma till tro, hava kommit därhän genom det föregående yttre ordet, liksom de gamle, som kommit till besinning, först måste hava hört det yttre ordet: "Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst", även om de först varit utan tro och sedan efter tio år mottaga Anden och dopet. 8] Kornelius t.ex. hade enligt Apg. 10 länge nog bland judarna hört om den kommande Messias, och därigenom var han rättfärdig, och i denna tro voro hans böner och allmosor Gud behagliga – såsom Lukas kallar honom "rättfärdig och gudfruktig" – men icke kunde han tro eller vara rättfärdig utan att han först hört ordet. Men den helige Petrus måste nu förkunna för honom, att Messias, som han trott på såsom den, som skulle komma, nu redan hade kommit. Så skulle icke hans tro på den kommande Messias hålla honom fången bland de förstockade, otrogna judarna, utan han skulle veta, att han skulle bliva salig genom den komne Messias och att han icke med judarna skulle förneka och förfölja honom.

9] Med ett ord vidlåder svärmeriet Adam och hans barn från världens begynnelse till dess slut, enär det inplanterats och inympats som ett gift i dem av den gamle draken. Det är också ursprunget och drivkraften till allt kätteri, även till påvedömet och muhamedanismen. 10] Därför böra vi ovillkorligen hålla fast därvid, att Gud vill handla med oss människor blott genom sitt yttre ord och sakrament. Men allt som utan detta ord och sakrament prisas såsom ande, det är av djävulen. 11] Ty även för Moses ville Gud uppenbara sig först genom den brinnande busken och det ord, som han därur talade. Och ingen profet, varken Elias eller Elisa, hava utan Tio Guds bud mottagit Anden. 12] Och Johannes Döparen vart icke avlad utan att Gabriels ord först hördes, ej heller spratt han till i sin moders liv utan att Marias röst först ljöd. 13] Och den helige Petrus säger: Profeterna hava profeterat, drivna icke "av mänsklig vilja", utan av "den helige Ande", dock såsom "heliga gudsmänniskor". Men utan det yttre ordet voro de icke heliga, och mycket mindre hade de, medan de ännu voro oheliga, drivits att tala genom den helige Ande; de voro nämligen heliga, säger han, då den helige Ande talade genom dem.

Om bannet

Det större bannet, såsom påven kallar det, anse vi som ett uteslutande världsligt straff, och det befatta vi oss som kyrkans tjänare icke med. Men det mindre, som är det rätta kristna bannet, innebär, att man icke låter uppenbara och obotfärdiga syndare komma till sakramentet eller annan kyrklig gemenskap, förrän de bättra sig och upphöra med synden. Och kyrkans tjänare böra inte i detta andliga straff eller bann blanda in det världsliga straffet.

Om vigningen och kallelsen

1] Om biskoparna ville vara rätta biskopar och vårda sig om kyrkan och evangeliet, så kunde vi för kärlekens och endräktens skull, men icke av nödtvång medgiva, att de invigde och installerade åt oss Guds ords predikare, dock utan allt gyckelspel och vidskepelse, som härrör från en okristlig anda och prålsjuka. 2] Då dessa emellertid varken äro eller vilja vara rätta biskopar utan världsliga herrar och furstar, som varken vilja predika eller undervisa eller döpa eller utdela nattvarden eller fullgöra något verk eller någon uppgift i kyrkan, utan i stället förfölja dem som, därtill kallade, fullgöra sådan tjänst, så får icke för deras skull kyrkan lämnas utan tjänare.

3] Såsom vi se av gamla exempel i kyrkan och hos fäderna, böra vi därför själva inviga till detta ämbete därtill skickade män. Och detta kunna de påviske varken förbjuda eller förvägra oss ens efter sin egen lag. Ty deras lag säger, att de, som invigts t.o.m. av kättare, icke blott kallas utan verkligen äro invigda. Likaså meddelar den helige Hieronymus om kyrkan i Alexandria, att den till en början styrdes utan biskopar av det lägre prästerskapet.

Om prästernas äktenskap

1] Att de förbjudit äktenskapet och betungat det heliga prästeståndet med livslångt celibat, därtill ha de varken befogenhet eller rättighet, utan hava handlat som antikristliga, despotiska och till osalighet överlämnade sällar och hava därmed förorsakat allehanda oräkneliga, förskräckliga och vederstyggliga otuktssynder, i vilka de ännu sitta fast. 2] Så litet som det står i vår och deras makt att av en man göra en kvinna eller av en kvinna göra en man eller utplåna bådas kön, så litet ha de befogenhet att skilja dessa Guds skapade varelser och förbjuda dem att i all ärbarhet leva i äktenskap tillsammans. 3] Därför vilja vi icke samtycka till eller tåla deras liderliga celibat, utan hålla äktenskapet öppet för envar, såsom Gud instiftat och förordnat det. Och icke vilja vi förstöra och förhindra hans verk, ty det vore, såsom den helige Paulus säger, "en djävulsk lära".
Om kyrkan

1] Vi medgiva icke, att de representera kyrkan eller i sanning äro den. Och vi vilja icke heller lyssna till vad de i kyrkans namn befalla eller förbjuda. 2] Ty ett barn på sju år vet numera, Gud vare lov, vad kyrkan är: hon är nämligen de heliga troende och "fåren, som höra sin herdes röst". 3] Ty barnen bedja så: "Jag tror att det finnes en helig kristen kyrka." Ty heligheten består icke i kyrkliga skrudar, tonsurer och andra ceremonier, som de utan stöd i den heliga Skrift uppdiktat, utan i Guds ord och den rätta tron.

Huru en människa blir rättfärdig inför Gud, och om goda gärningar

1] Vad jag hittills oföränderligt lärt härom, det kan jag aldrig ändra, nämligen att vi "genom tron" – såsom den helige Petrus säger – få ett annat, nytt och rent hjärta och att Gud för Kristi, vår medlares, skull vill anse och verkligen anser oss såsom helt och hållet rättfärdiga och heliga. Ehuru synden i vårt kött ännu icke är helt borta och utplånad, så vill han dock icke tillräkna eller känna den.

2] På denna tro, förnyelse och syndaförlåtelse följa sedan goda gärningar, och vad som ännu i dem är syndigt och bristfullt, det räknar han icke som synd och brist för samme Kristi skull, utan människan skall helt och hållet, både till sin person och sina gärningar, kallas och verkligen vara rättfärdig och helig och detta av idel nåd och barmhärtighet, som i Kristus blivit över oss utbredd och utgjuten. 3] Därför kunna vi icke berömma oss av mycken förtjänst hos vårt verk, om vi därvid bortse från nåden och barmhärtigheten, utan här gäller, såsom det står skrivet: "Den som vill berömma sig, han må berömma sig av Herren." Det betyder, att han har en nådig Gud. 4] Så är allt gott. Vi säga också, att där goda verk icke följa, där är det en falsk och oriktig tro.

Om klosterlöften

1] Emedan klosterlöftena stå i skarp strid mot den första huvudartikeln, böra de utan vidare avskaffas. Det är om den Kristus talar i Matt. 24: "Jag är Messias" o.s.v. 2] Ty den som avgivit löfte om liv i kloster, han tror, att han för en bättre vandel än den vanliga kristna människan, och han vill genom sina gärningar hjälpa icke bara sig själv utan även andra till himlen. Det betyder att förneka Kristus. 3] Och med stöd av sin helige Thomas skryta de med att klosterlöftet är likvärdigt med dopet. Det är en hädelse.

Om människostadgar

1] Då papisterna säga, att människostadgar tjäna till syndernas förlåtelse eller förtjäna saligheten, så är den förkastligt och okristligt, såsom Kristus säger: "Fåfängt tjäna de mig, då de förkunna sådana läror, som blott äro människobud." Likaledes talas i Tit. 1 om "sådana som vända sig bort från sanningen." 2] Det är likaledes icke heller riktigt att säga, att det är dödssynd att bryta sådana stadgar. 3] Dessa äro de artiklar, vid vilka jag måste hålla fast och vid vilka jag med Guds hjälp vill hålla fast till min död. Och i dem har jag ingen ändring eller eftergift att göra. Men om någon annan har det, så må han göra det på eget ansvar. 4] Till sist återstår att tala om den taskspelarsäck, där påven förvarar sina narraktiga och barnsliga föreskrifter om invigning av kyrkor samt dop av klockor och altarbord, till vilka faddrar, som giva faddergåvor, inbjudas. Ett sådant döpande innebär spott och spe mot det heliga dopet, och detta bör man icke tåla. 5] Vidare är att påtala vigningar av ljus och palmer, örter och kryddor, havre och tunnbröd o.s.v. Dylikt kan varken kallas eller vara verkliga vigningar, utan är idel narrverk och bedrägeri.Av sådant gyckelspel finnes otaligt mycket, som vi överlämna åt deras gud och dem själva att i andakt hänge sig åt, tills de tröttna därpå. Vi vilja icke befatta oss med sådant. 
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Om påvens makt och överhöghet 

Övers. av Hjalmar Lindroth
Skrift avfattad av till Schmalkalden församlade teologer.

År 1537

1] Den romerske biskopen gör förmätet anspråk på att han på grund av gudomlig rätt står över alla biskopar och kyrkoherdar. 2] Vidare tillägger han, att han enligt gudomlig rätt även bär båda svärden, d.v.s. har makt att förläna och fråntaga konungavärdighet. 3] Och för det tredje säger han, att det är nödvändigt för vår frälsning att tro detta. Och fördenskull kallar sig den romerske biskopen Kristi ställföreträdare på jorden. 4] Vi anse och betyga, att dessa tre artiklar äro falska, ogudaktiga, tyranniska och för kyrkan fördärvliga. 5] Men för att man skall kunna förstå vårt bevis, må vi först angiva, vad de påviske mena med att på grund av gudomlig rätt stå över alla biskopar. De förstå därmed, att påven är en universell eller, såsom de själva säga, ekumenisk biskop, d.v.s. den, från vilken alla biskopar och kyrkoherdar över hela jordkretsen ha att begära vinning och stadfästelse, och den, som har rätt att utse, viga, stadfästa och avsätta alla biskopar. 6] Därjämte gör han anspråk på myndighet att stifta lagar angående gudstjänster, förändring av sakramenten och läran och vill, att hans artiklar, förordningar och lagar skola anses såsom trosartiklar eller Guds bud, som binda och förplikta samvetena, då han ju tilldelat sig denna myndighet på grund av gudomlig rätt. Ja, han vill t.o.m. att hans förordningar skall gå före Guds bud. Och ännu förskräckligare är vad han tillägger, nämligen att det är nödvändigt för saligheten att tro detta.

7] I. Först vilja vi därför med stöd av evangeliet visa, att den romerske biskopen icke på grund av gudomlig rätt står över de andra biskoparna eller kyrkoherdarna. 8] Enligt Luk. 22 förbjuder Kristus härskareställning apostlarna emellan.Ty just detta gällde frågan, då Kristus talat om sitt lidande och de tvistade om, vem som skulle vara den främste och liksom Kristi ställföreträdare, då han var borta. Här tillrättavisar Kristus apostlarna för deras villfarelse och lär, att icke någon härskareställning eller någon gradering skulle förekomma dem emellan, utan apostlarna skulle såsom jämlikar sändas till evangelii gemensamma tjänst. Därför säger han: "Folkens konungar härska över dem, men I icke så, utan den som vill vara störst bland eder, han skall vara eder tjänare." Den här framställda motsatsen visar, att han förbjuder den nämnda härskareställningen. Detsamma lär oss berättelsen, då Kristus vid samma tvist om herraväldet ställer fram ett barn i deras mitt och därmed betecknar, att icke någon överhöghet skulle förekomma hans tjänare emellan, liksom ett barn ju icke tillväller sig eller begär någon sådan överhöghet.

9] II. Enligt Joh. 20 utsänder Kristus på samma sätt apostlarna utan någon åtskillnad, då han säger: "Såsom Fadern har sänt mig, så sänder ock jag eder." Han säger, att han sänder var och en av dem på samma sätt, som han själv blivit sänd. Därför tilldelar han icke åt någon företräde eller makt framför de övriga.

10] III. Enligt Gal. 2 försäkrar Paulus tydligt och klart, att han icke är vare sig vigd till eller stadfäst i sin tjänst av Petrus, och icke heller erkänner han Petrus såsom den, av vilken han skulle begära sådan stadfästelse. Och uttryckligen bestrider han, att hans kallelse skulle bero på Petrus' myndighet. Men han hade bort erkänna Petrus såsom överordnad, om Petrus varit detta på grund av gudomlig rätt. Så säger Paulus, att han utan att rådfråga Petrus genast predikat evangelium. Likaledes: "Det kommer icke mig vid, hurudana de voro, vilka ansågos något vara. Gud har icke anseende till personen." Likaså: "De som ansågos något vara, pålade mig icke några bud." Då Paulus sålunda klart betygar, att han icke alls velat begära någon stadfästelse av Petrus, även då han kommit till honom, lär han, att tjänstens myndighet beror på Guds ord och att Petrus icke varit förmer än de övriga apostlarna och att vigning och stadfästelse icke borde begäras endast från Petrus.

11] IV. Enligt 1 Kor. 3 jämställer Paulus kyrkans tjänare och lär, att församlingen står över dem. Fördenskull tillkommer icke Petrus någon överordnad ställning eller makt över kyrkan eller dess övriga tjänare. Han säger nämligen: "Allt är edert, det må nu vara Paulus eller Kefas eller Apollos." Det betyder, att varken Petrus eller de övriga apostlarna må tillvälla sig någon makt eller herreställning över församlingen eller betunga den med egna stadgar, och icke må någons myndighet gälla mer än Guds ord, och icke må Kefas' myndighet ställas mot de övriga apostlarnas, såsom man vid den tiden brukade argumentera: Kefas, som är den främste aposteln, iakttager detta; alltså böra Paulus och de övriga apostlarna iakttaga det. Detta företräde frånkänner Paulus Petrus och förnekar, att han i auktoritet och myndighet bör ställas före de andra apostlarna och församlingen. 1 Petr. 5: "Icke såsom herrar över församlingen."

Från historien

12] V. Kyrkomötet i Nicea förordnade, att biskopen i Alexandria skulle hava omsorg om kyrkorna i Österlandet och biskopen i Rom om de suburbanska kyrkorna, d.v.s. kyrkorna i de romerska provinserna i Västerlandet. Först härefter började på grund av mänsklig rätt, d.v.s. nämnda kyrkomötes beslut, den romerska biskopens myndighet att tilltaga. Men om den romerska biskopen redan hade haft en överordnad ställning på grund av gudomlig rätt, så hade nämnda kyrkomöte icke haft någon befogenhet att frånhända honom något av denna rätt och överflytta det på biskopen i Alexandria. Ja, alla biskopar i Österlandet hade då beständigt bort begära vigning och stadfästelse av biskopen i Rom.

13] VI. Likaledes bestämde kyrkomötet i Nicea, att biskoparna skulle väljas av sina församlingar i närvaro av en eller flera av biskoparna i grannskapet. 14] Detta iakttogs också i Västerlandet och i de latinska församlingarna, såsom Cyprianus och Augustinus betyga. Så skriver Cyprianus i det fjärde brevet till Cornelius: "För den skull bör man på grund av gudomlig tradition och apostolisk sed noggrant iakttaga och följa den regel, som följes även hos oss och i nästan alla provinser, att till den församling, för vilken en föreståndare skall utses, grannbiskoparna inom samma provins böra för valets riktiga förrättande sammankomma och biskopen utses av den närvarande menigheten, som till fullo känner vars och ens leverne. Så har, såsom vi se, skett även hos eder vid förordnandet av Sabinus, vår ämbetsbroder. Efter hela församlingens omröstning och efter godkännande från de biskopar, som personligen övervakade valet, antvardades med handpåläggning biskopsämbetet åt honom." 15] Denna sed kallar Cyprianus en gudomlig tradition och ett apostoliskt bruk och påstår, att den iakttages i nästan alla provinser. Då sålunda i större delen av världen, inom de grekiska och latinska församlingarna, förordnande och stadfästelse icke begärdes hos biskopen i Rom, så är det tydligt, att församlingarna vid den tiden icke tillerkänt honom någon överhöghet eller makt.

16] VII. En sådan överordnad ställning är omöjlig. Ty det är omöjligt, att en enda biskop skulle kunna hava tillsyn över församlingarna runt hela jordkretsen eller att de församlingar, som äro belägna vid världens utkanter, skulle hos en enda begära vigning. Ty faktum är, att Kristi rike är utbrett över hela jorden, och i den dag, som i dag är, finnas många församlingar i Österlandet, vilka icke hos biskopen i Rom söka vigning och stadfästelse. Då sålunda denna överhöghet är omöjlig och aldrig varit allmänt i bruk och församlingarna i större delen av världen icke erkänt den,är det tydligt, att den icke är (av Gud) förordnad.

17] VIII. Många gamla kyrkomöten hava utlysts och hållits, vid vilka biskopen i Rom icke intagit presidiet, t.ex. mötet i Nicaea och flera andra. Också detta betygar, att kyrkan vid denna tid icke erkänt den romerske biskopens primat och överhöghet.

18] IX. Hieronymus skriver: "Om det är fråga om makt och anseende, så är jordkretsen förmer än staden. Varhelst någon är biskop, vare sig i Rom eller Eugubium eller Konstantinopel eller Regium eller Alexandria, så har han samma värdighet och ämbete. Rikedom och makt upphöjer den ene, fattigdom och ringhet förnedrar den andre."4

19] X. Gregorius skriver till patriarken i Alexandria, att han icke får kalla honom universell biskop. Och i acta heter det, att vid kyrkomötet i Chalcedon primatet erbjöds åt biskopen i Rom, men att han icke tog emot det.

20] XI. Och till sist, huru kan påven på grund av gudomlig rätt stå över hela kyrkan, då han väljes av kyrkan och det så småningom blivit sed, att de romerska biskoparnas val stadfästes av kejsarna?

21] Vidare, då strider länge förts om primatet mellan biskoparna i Rom och Konstantinopel, bestämde slutligen kejsar Phocas, att primatet skulle tillkomma den romerske biskopen. Men om den gamla kyrkan hade erkänt påvens i Rom primat, så hade denna strid icke kunnat uppstå och hade något beslut av kejsaren icke heller varit av nöden.

22] Men nu anför man vissa ord, nämligen: "Du är Petrus, och på denna klippa skall jag bygga min kyrka." Vidare: "Jag skall giva dig nycklarna." Och: "Föd mina får", samt andra sådana ord. Men då hela denna stridsfråga är utförligt och noggrant behandlad annorstädes i våra skrifter och vi icke här kunna granska allt, hänvisa vi till dessa skrifter och vilja anse dem såsom här upprepade. Likväl skola vi i korthet giva besked om nämnda bibelords tolkning. 23] I alla dessa ord innehar Petrus hela apostlakretsens gemensamma roll, såsom framgår av själva sammanhanget. Ty Kristus riktar icke sin fråga till Petrus ensam, utan han säger: "Vem sägen I mig vara?" Och det som han här säger åt en enda: "Jag skall giva dig nycklarna", "Vad helst du binder", det säger han på ett annat ställe till flera: "Vadhelst I binden" o.s.v. Och hos Johannes: "Vilka I förlåten synderna" o.s.v. Dessa ord betyga, att nycklarna i lika mån överlämnats till alla apostlarna och att alla apostlarna på samma sätt blivit utsända. 24] Därför måste man medgiva, att nycklarna tillhöra icke en viss enskild person, utan kyrkan, såsom många synnerligen klara och säkra argument giva vid handen. Ty då Kristus i Matt. 18 talar om nycklarna, tillägger han: "Varhelst två eller tre äro församlade i mitt namn" o.s.v. Han överlämnar sålunda nycklarna i första hand och omedelbart åt kyrkan, såsom ock kyrkan för denna saks skull i första hand har rätten att kalla innehavare av nyckelämbetet. Därför innehar Petrus nödvändigtvis i dessa ord hela apostlakretsens roll. Och därför tilldela dessa ord icke åt Petrus något företräde eller överhöghet eller makt.

25] Vad beträffar ordet: "På denna klippa skall jag bygga min kyrka", är det visst, att kyrkan icke är byggd på en människas anseende och myndighet, utan på den tjänst och det ämbete, som frambär samma bekännelse som Petrus, varigenom han förkunnade, att Jesus är Kristus, Guds Son. Därför talar han till honom såsom till innehavaren av nämnda tjänst och ämbete: "På denna klippa", d.v.s. på denna tjänst och detta ämbete. 26] Vidare är Nya testamentets ämbete icke bundet vid vissa platser eller personer såsom den levitiska tjänsten, utan är utsträckt över hela jorden och finnes där, varest Gud giver sina gåvor: apostlar, profeter, herdar och lärare. Och icke är detta ämbetes kraft beroende av någon persons makt och myndighet, utan av Kristi ord. 27] På detta sätt – men icke om Petri person och överhöghet – tolkas detta ord: "På denna klippa" av flertalet heliga fäder, såsom Origenes, Ambrosius, Cyprianus, Hilarius och Beda. 28] Så heter det hos Chrysostomus: "'På denna klippa' säger han, men han säger icke: 'På Petrus'. Ty icke på en människa, utan på Petri tro har han uppbyggt sin kyrka. 29] Men vad var denna tro? Du är Kristus, den levande Gudens son." Och hos Hilarius: "Fadern har uppenbarat för Petrus, att han skulle säga: Du är den levande Gudens Son. På denna bekännelses klippa vilar kyrkans byggnad. Denna tro är kyrkans grund."

30] Och av dessa ord: "Föd mina får" och: "Älskar du mig mer än dessa?", följer icke alls, att en särskild överhöghet tilldelades Petrus. Ty han ger honom befallning att föda, d.v.s. lära Ordet eller regera församlingen med Ordet, en uppgift som Petrus har gemensamt med de övriga apostlarna.

31] Den andra punkten är ännu tydligare, nämligen att Kristus givit sina apostlar blott andlig makt, d.v.s. uppdraget att lära evangelium, förkunna syndernas förlåtelse, förvalta sakramenten och utan kroppsligt våld excommunicera de ogudaktiga, men han har icke givit dem rätt att bruka svärdet eller rätt att grunda, intaga eller förläna världsliga riken. Ty Kristus säger: "Gån ut och lären dem att hålla det, som jag har befallt eder." Vidare: "Såsom Fadern har sänt mig, så sänder ock jag eder." Men det står fast, att Kristus icke var sänd för att föra svärdet eller regera ett världsligt rike, såsom han själv säger: "Mitt rike är icke av denna världen." Och Paulus säger: "Icke äro vi herrar över eder tro." Vidare: "Våra stridsvapen äro icke av köttslig art" o.s.v. 32] Att Kristus under sitt lidande kröntes med törnen och fördes fram i kunglig purpur för att bespottas, det skulle beteckna, att det andliga riket skulle föraktas, d.v.s. evangeliet undertryckas och ett annat världsligt rike under förevändning av kyrkans makt skulle upprättas. 33] Därför äro Bonifacius VIII:s förordning och kapitel "Omnes" dist. 22 och liknande uttalanden, som hävda, att påven på grund av gudomlig rätt är herre över världens alla riken , falska och ogudaktiga. 34] Av denna falska åsikt har ett förskräckligt mörker kommit över kyrkan, och därefter ha även stora oroligheter uppstått i Europa. Ty evangelii tjänst har försummats. Kunskapen om tron och det andliga riket utplånades, och den kristna rättfärdigheten ansågs vara lika med den utvärtes borgerliga rättfärdighet, som påven förordnat. 35] Därefter började påvarna rycka till sig den världsliga makten, förlänade konungariken och förorättade och plågade med orättmätiga bannlysningar och krig nästan alla folks konungar i Europa och främst de tyska kejsarna, den ena gången för att intaga deras italienska besittningar, den andra gången för att göra tyska biskopar av sig beroende och beröva kejsarna deras förläningsrätt. Ja, i Corp. jur, can. Clementinae står det t.o.m.: "När kejsartronen är ledig, är påven den laglige efterträdaren." 36] Så har påven mot Kristi befallning icke blott rättsvidrigt ryckt till sig världslig makt, utan även på tyranniskt sätt upphöjt sig över alla konungar. I detta sammanhang är icke själva saken så mycket att klandra, som det är avskyvärt, att han föregiver sig äga bemyndigande härtill av Kristus, att han brukar nycklarna till att vinna världslig makt och att han binder vår frälsning vid dessa gudlösa och skändliga meningar, då han säger, att det är nödvändigt för frälsningen att tro, att denna makt tillkommer påven på grund av gudomlig rätt. 37] Då dessa stora villfarelser höljt tron och Kristi rike i mörker, böra de på intet sätt hemlighållas. Ty erfarenheten visar, att de tillfogat kyrkan stort fördärv.

38] För det tredje är följande att tillägga. Även om biskopen i Rom på grund av gudomlig rätt skulle hava primat och överhöghet, så är man likväl icke skyldig de påvar lydnad, som försvara ogudaktiga gudstjänstbruk, avgudatjänst och en mot evangeliet stridande lära. Ja, sådana påvar och ett sådant välde må man anse stå under förbannelse. Så säger Paulus tydligt och klart: "Om en ängel från himmelen förkunnade för eder ett annat evangelium än det, som jag lärt eder, så vare han förbannad." Och i Apg. heter det: "Man måste lyda Gud mer än människor." Också de kanoniska stadgandena lära tydligt och kart, att man icke skall lyda en kättersk påve. Översteprästen i Gamla testamentet innehade på grund av gudomlig rätt det högsta ämbetet, och likväl var han icke pliktig att lyda ogudaktiga överstepräster. Så söndrade sig ju Jeremia och andra profeter från översteprästerna och apostlarna från Kaifas, och de voro icke skyldiga att lyda honom. 39] Men faktum är, att påvarna i Rom och deras anhängare försvara ogudaktig lära och avgudatjänst. Och de för antikrist utmärkande kännetecknen passa fullständigt in på påvedömet och dess anhängare. Ty då Paulus i sitt (andra) brev till tessalonikerna beskriver antikrist, kallar han honom "en Kristi vedersakare, som upphäver sig över allt, som kallas och dyrkas såsom Gud, i det att han tager sitt säte i Guds tempel och föregiver sig vara Gud." Han talar sålunda om någon, som regerar i kyrkan – men icke om hedniska konungar – och denne kallar han "en Kristi vedersakare", emedan han skall uttänka en lära, som strider mot evangeliet, och denne skall för sig orättmätigt göra anspråk på gudomlig myndighet. 40] Men nu står det först och främst fast, att påven regerar i kyrkan och under förevändning av kyrklig tjänst och myndighet grundat åt sig detta välde. Ty han tar dessa ord till förevändning: "Jag skall giva dig nycklarna." Vidare strider påvens lära på mångahanda sätt mot evangeliet, och han gör i tre hänseenden orättmätigt anspråk på gudomlig myndighet: För det första emedan han tager sig rätten att förändra Kristi lära och av Gud föreskrivna gudstjänster och vill, att hans lära och gudstjänst skola iakttagas, som om de vore gudomliga. För det andra emedan han tar sig makten icke blott att lösa och binda i detta livet, utan även tar sig den rätten med avseende på själarna i livet efter detta. För det tredje emedan påven icke vill ställa sig under kyrkans eller någon annans dom, utan i detta hänseende ställer sig över kyrkomötena och hela kyrkan. Men detta att icke vilja ställa sig under kyrkans eller någon annans dom är att göra sig själv till Gud. Slutligen försvarar han med största grymhet dessa förskräckliga villfarelser och denna ogudaktighet och dödar dem, som äro av annan mening.

41] Då det förhåller sig på detta sätt, böra alla kristna undvika att befatta sig med påvens gudlösa lära, hädelser och orättmätiga grymhet. De böra i stället undfly och fördöma påven med hans anhängare såsom antikrists rike, såsom Kristus befallt: "Tagen eder till vara för falska profeter." Även Paulus bjuder, att man skall undvika och fördöma ogudaktiga lärare såsom en förbannelse. I 2 Kor. 6 heter det: "Haven intet gemensamt med de otrogna, ty vilken gemenskap har ljuset med mörkret?"

42] Det är tungt att avvika från så många folks gemensamma mening och kallas schismatiker. Men Gud bjuder med sin myndighet alla att icke taga någon befattning med eller försvara ogudaktighet och orättfärdig grymhet. Därigenom äro våra samveten tillräckligt urskuldade. Ty villfarelserna inom påvedömet äro uppenbara. Och hela Skriften betygar med kraft, att dessa villfarelser äro onda andars och antikrists lära. 43] Det ligger en uppenbar avgudatjänst i vanhelgandet av mässorna, vilka utom alla andra missbruk på det skändligaste sätt användas för snöd vinning. 44] Vidare har påven och hans anhängare förvanskat läran om boten. Ty de lära, att synderna förlåtas för våra gärningars skull. Sedan bjuda de, att man skall tvivla om, huruvida förlåtelsen verkligen följer. Men ingenstädes lära de, att synderna förlåtas av nåd för Kristi skull och att vi genom denna tro få syndernas förlåtelse. Så fördunkla de Kristi ära och beröva samvetena den fasta trösten samt avskaffa den rätta gudstjänsten, nämligen trons övning i dess kamp mot förtvivlan.

45] De hava fördunklat läran om synden och framställt föreskrift om uppräknande av synderna, som framkallar många villfarelser och förtvivlan. De ha hittat på tillfyllestgörelser, med vilka de även fördunklat Kristi välgärning. 46] Härav har avlaten uppstått, vilken är idel lögn, uttänkt för snöd vinning. 47] Vidare, huru stora missbruk och vilken fruktansvärd avgudatjänst har icke åkallandet av helgonen framkallat? 48] Och vilka skändligheter ha icke uppstått genom föreskriften om celibat? Huru stort mörker har icke läran om klosterlöftena utbrett över evangeliet? I denna ha de nämligen hittat på att dessa löften utgöra rättfärdighet inför Gud och förtjäna syndernas förlåtelse. Så hava de för mänskliga stadganden åsidosatt Kristi välgärning och alldeles utplånat läran om tron. De ha framställt iakttagandet av dessa tomma stadganden såsom en gudstjänst och något fullkomligt och satt sådant framför de kallelsegärningar, som Gud fordrar och föreskrivit. Och icke äro dessa villfarelser att anse såsom ringa. Ty de kränka Kristi ära och fördärva själarna och kunna därför icke förbigås med tystnad. 49] Till dessa villfarelser komma ytterligare två stora synder. För det första, att påven försvarar dessa villfarelser med grymhet och tortyr. För det andra, att han berövar kyrkan domsrätten och icke tillåter, att kyrkliga lärostrider i vederbörlig ordning avdömas, ja, påstår sig stå över ett allmänt kyrkomöte och kunna upphäva kyrkomötesbeslut, såsom stundom uttalas på ett oblygt sätt i de kanoniska stadgandena. Vi hava exempel på huru påvarna på det mest hänsyslösa sätt tillämpat detta. 50] I quaestio 9:3 (av Decr. Grat. P. II) heter det: "Ingen skall döma över den högsta stolen. Ty domaren kan icke dömas av kejsaren eller av hela prästerskapet eller av konungar och folk." 51] Så utövar påven ett dubbelt tyranni, i det han försvarar sina villfarelser med våld och mord och förbjuder undersökning. Detta senare är t.o.m. till större skada än tortyr. Ty har man frånhänt kyrkan domsrätten, kunna ogudaktiga läror och gudstjänstbruk icke avskaffas, utan måste på grund därav otaliga själar under tidernas lopp gå förlorade.

52] Därför måste de kristna noga beakta dessa påvedömets stora villfarelser och dess våldsregemente och först och främst tänka på att få dessa villfarelser avskaffade och den sanna läran antagen för Guds äras och själarnas salighets skull. 53] Därjämte må de också betänka, huru stort brott det är att giva sitt bistånd till den orättfärdiga grymhet, med vilken de heliga dräpas, för vilkas blod Gud sannerligen skall utkräva hämnd.

54] Främst åligger det kyrkans förnämsta medlemmar, konungar och furstar, att bistå kyrkan och draga försorg om att villfarelserna avskaffas och samvetena komma till frid, såsom Gud uttryckligen manar konungarna: "Så kommen nu till förstånd, I konungar, låten varna eder, I domare på jorden." Konungarnas främsta omsorg bör nämligen vara att främja Guds ära. Fördenskull vore det något i högsta grad ovärdigt, om de använde sin makt och myndighet till att understödja avgudatjänst och andra gränslösa skändligheter och mörda de heliga.

55] Även om påven ville hålla ett kyrkomöte, på vad sätt kan detta hjälpa kyrkan, om påven icke tillåter att något beslut fattas mot hans vilja och om blott hans anhängare få döma och säga sin mening, dessa, som genom förskräckliga eder och förbannelser, varvid icke ens Guds ord undantagits, förpliktat sig att försvara hans våldsregemente och ogudaktighet? 56] Men då kyrkomötenas domar äro, icke påvens, utan kyrkans, anstår det särskilt konungarna att stävja det påvliga självsvåldet och laga, att befogenheten att i enlighet med Guds ord döma och avgöra frågorna icke frånrövas kyrkan. Och såsom de sant kristna böra förkasta påvens övriga villfarelser, så böra de också tillrättavisa honom, när han undandrager sig och vill hindra kyrkan från en verklig undersökning och dom.

57] Därför – även om den romerske biskopen på grund av gudomlig rätt skulle hava överhöghet, så är man icke skyldig honom lydnad, då han försvarar ogudaktiga gudstjänstbruk och mot evangeliet stridande lära, utan man måste motstå honom såsom antikrist.

58] Påvens villfarelser äro uppenbara och stora. Uppenbar är också den grymhet, som han övar mot de fromma. Vi veta, att det är Guds befallning, att vi skola fly avgudatjänst, falsk lära och orättfärdig grymhet. Därför hava alla sant kristna stora, uppenbara och tvingande skäl att icke lyda påven. Och dessa tvingande skäl lända dem till tröst, då mot dem beskyllningar riktas, att de vålla anstöt samt åstadkomma söndring och tvedräkt.

59] Men de som hålla med påven och försvara hans lära och gudstjänst, de befläcka sig med avguderi och hädiska meningar, de bliva saker till de kristtrognas blod, vilka påven förföljer, och de kränka Guds ära och hindra kyrkans välfärd, emedan de för kommande tider understödja villfarelser och andra skändligheter.

Om biskoparnas makt och domsrätt

60] I vår Bekännelse och dess Apologi ha vi angivit det, som i allmänhet borde sägas om den andliga makten. Ty evangeliet giver åt dem, som förestå församlingarna, uppdraget att lära evangelium, förlåta synder, förvalta sakramenten och dessutom domsrätt, d.v.s. uppdraget att från församlingsgemenskapen utesluta dem, som begått uppenbara brott, samt avlösa dem, som bättra sig. 61] Och enligt allas – även våra motståndares – bekännelse är det klart, att denna makt på grund av gudomlig rätt är gemensam för alla, som förestå församlingar, vare sig de bära titel av pastor, presbyter eller biskop. 62] Så lär oss Hieronymus uttryckligen, att i de apostoliska breven alla, som förestå församlingar, kallas biskopar och presbyterer, och anför från brevet till Titus: "Fördenskull lämnade jag dig kvar på Kreta, att du skulle tillsätta presbyterer i varje stad." Och därefter heter det: "En biskop bör vara en enda kvinnas man." På samma sätt kalla sig Petrus och Johannes presbyterer, framhåller Hieronymus. Därefter tillägger han: "Men att sedermera en valdes för att vara de andras förman, det skedde för att förebygga söndringar och förhindra, att var och en genom att draga människorna till sig skulle sönderslita Kristi kyrka. Ty i Alexandria ha alltifrån evangelisten Markus ända till biskoparna Esdra5 och Dionysius presbytererna alltid bland sig utvalt en, som de tillerkänt högre rang och kallat biskop. På samma sätt som krigshären åt sig korar en härförare, så utvälja diakonerna bland sig den, som de lärt känna såsom lämplig, och kalla honom ärkediakon. Ty vad gör en biskop, som icke en presbyter gör – med undantag av att viga?"

63] Hieronymus lär sålunda, att biskop å ena sidan och presbyter och pastor å den andra representera skilda grader blott med hänsyn till mänsklig myndighet. Detta ligger i själva saken, ty deras av Gud förlänade uppdrag är ett och detsamma, såsom jag ovan sagt. 64] Men en enda sak skilde biskop och pastor åt, nämligen att viga. Ty det bestämdes, att en enda biskop skulle för flera olika församlingar viga församlingstjänarna. 65] Men då på grund av gudomlig rätt biskop och pastor icke representera olika grader, så är det uppenbart, att om pastor loci viger någon till präst i sin församling, denna vigning är giltig på grund av gudomlig rätt.

66] Därför då de, som äro förordnade att vara biskopar bli fiender till evangeliet och vägra meddela vigning, behålla församlingarna sin rätt därtill. 67] Ty där kyrkan är, där är också rätten att förvalta evangeliet. Därför behåller kyrkan nödvändigtvis sin rätt att kalla, välja och viga sina tjänare.

Och denna rätt är en gåva, som på ett särskilt sätt är given åt kyrkan och som ingen mänsklig myndighet kan beröva henne, såsom Paulus betygar, då han i Ef. skriver: "Han for upp i höjden och gav människorna gåvor." Och bland kyrkans speciella gåvor uppräknar han herdar och lärare och tillägger, att dessa äro givna för uppdraget att uppbygga Kristi kropp. Där den sanna kyrkan är, där föreligger med nödvändighet rätten att välja och viga kyrkans tjänare, såsom i nödfall även en lekman kan giva en annan avlösning och sålunda bliva präst och herde för denne. Så berättar Augustinus om två kristna på ett skepp, att den ene döpte den andre, som var katekumen, och att den sistnämnde, sedan han blivit döpt, gav den förre avlösning. 68] Härpå har Kristi ord avseende, då han betygar, att nycklarna äro givna åt kyrkan och icke blott åt vissa personer: "Varhelst två eller tre äro församlade i mitt namn" etc.

69] Slutligen bekräftas detta även av Petri ord: "I ären ett konungsligt prästerskap." Dessa ord ha avseende på den sanna kyrkan, som då den ensam innehar prästadömet, också i sanning har rätt att välja och viga sina tjänare. 70] Detta betygas också av det allmänna bruket inom kyrkan. Ty fordom utvalde menigheten sina herdar och biskopar. Därefter kom biskopen i den ifrågavarande församlingen eller från grannförsamlingen för att med händers påläggning stadfästa valet av den utsedde, och vigningen innebar icke något annat än ett sådant godkännande. 71] Sedan tillkommo nya ceremonier, av vilka Dionysius' De eccl. hier. omtalar flera. Författaren till densamma tillhör en senare tid och har – vem han än är – antagit en pseudonym, såsom ju också Clemens' skrifter äro understuckna. Ännu senare författare hava tillagt: "Jag giver dig makt att offra för levande och döda." Men detta står icke ens hos Dionysius.

72] Av allt detta är det uppenbart, att kyrkan innehar rätten att välja och viga sina tjänare. Därför då biskoparna antingen omfatta falsk lära eller vägra att meddela vigning, äro församlingarna nödgade på grund av gudomlig rätt att genom sina i tjänst varande präster viga och förordna åt sig nya. Men det är biskoparnas ogudaktighet och våldsregemente, som vållat kyrkosöndringen och tvedräkten. Ty Paulus skriver, att de biskopar, som driva och försvara falsk lära och orätt gudstjänst, skola anses såsom ställda under förbannelse.

73] Vi hava talat om vigningen av präster, som enligt Hieronymus är det enda, vilket skiljer biskoparna från de övriga prästerna. Därför är det icke nödvändigt att orda om biskoparnas övriga ämbetsåligganden. Ej heller är det nödvändigt att tala om konfirmationen eller invigningen av klockor, som biskoparna förbehållit sig. Men om deras domsrätt bör något sägas.

74] Det är uppenbart, att den allmänna domsrätten att från församlingsgemenskapen utesluta dem, som äro skyldiga till uppenbara synder, tillkommer alla kyrkans vigda tjänare. Men denna rätt ha biskoparna tyranniskt tillvällat sig ensamma och använt den till egen vinning. Ty det är känt, att de s.k. officialerna brukat ett outhärdligt självsvåld och antingen av girighet eller tillfredsställande av andra onda begär plågat människorna och utan laga ordning bannlyst dem. Men vilket tyranni är icke detta, att dessa officialer skola hava makt att i städerna av eget godtycke utan lagligt förfarande bannlysa människor! 75] Och denna makt ha de missbrukat i allehanda ting – naturligtvis icke för att bestraffa verkliga förbrytelser, men däremot försummelser med avseende på fastor eller kyrkliga högtider och dylika obetydligheter. Endast äktenskapsbrott bestraffade de stundom. Och härvidlag förorättade de ofta oskyldiga och ärbara människor. Men då dessa brott äro mycket allvarliga, bör i sanning ingen människa dömas utan lagligt förfarande. 76] Då biskoparna tyranniskt tillskansat sig denna domsrätt och på ett skamligt sätt missbrukat den, behöver man icke för denna domsrätts skull lyda biskoparna. Men då fullgiltiga skäl föreligga att icke lyda dem, så är härvid det riktiga att överlämna denna domsrätt åt de gudfruktiga prästerna och tillse, att den lagligen utövas till sedernas förbättrande och Guds ära.

77] Till sist återstår domsrätten i de mål, som enligt den kanoniska rätten höra till den s.k. kyrkliga domstolen, speciellt äktenskapsmål. Även denna hava biskoparna blott på grund av mänsklig rätt, vilken därtill icke är gammal, ty det framgår av Cod. et Nov. Justiniani, att äktenskapsmålen avgjordes av världslig domstol. Och enligt gudomlig rätt äro de världsliga domstolarna förpliktade att utöva domsrätten i dessa mål, om biskoparna visa sig försumliga. Detta medgiva också de kanoniska rättsreglerna. Icke heller för denna domsrätts skull är det sålunda nödvändigt att lyda biskoparna. 78] Och då dessa stiftat vissa orättfärdiga äktenskapslagar och i sin rättskipning följa dessa, är det även på grund härav nödvändigt att inrätta andra domstolar. Ty bestämmelserna om andlig släktskap äro orättfärdiga. Orättfärdig är också den förordningen, som vid äktenskapsskillnad förbjuder den oskyldiga parten att gifta sig.

Även den lagen är orättfärdig, som utan föräldrarnas samtycke godkänner alla hemliga och svekfullt ingångna trolovningar. Orättfärdig är även lagen om prästernas celibat. Det finns också i deras lagar andra för samvetena utlagda snaror, men det är obehövligt att här uppräkna dem alla.

Det är tillräckligt att hava angivit, att det i äktenskapsfrågor finnes många orättfärdiga påvliga lagar, varför de världsliga myndigheterna böra inrätta andra domstolar.

79] Då nu de biskopar, som äro påvens anhängare, försvara falsk lära och oriktig gudstjänst och icke till prästämbetet viga rättsinniga lärare utan i stället understöda påvens grymheter och därjämte, sedan de berövat prästerskapet domsrätten, utöva densamma på ett tyranniskt sätt och då de slutligen i äktenskapsmål följa många orättfärdiga lagar, hava församlingarna tillräckligt många tvingande skäl till att icke erkänna dem såsom biskopar. 80] Men själva må de ihågkomma, att vad de äga är dem givet såsom skänker för deras tjänst och församlingarnas välfärds skull, såsom regeln lyder: "Lönen gives för tjänstens skull." Därför kunna de icke med gott samvete behålla dessa skänker, utan bedraga i stället församlingen, som har behov av dessa tillgångar för att underhålla kyrkans tjänare, understöda den högre utbildningen, hjälpa de behövande och inrätta domstolar särskilt för äktenskapsmål. 81] Ty de äktenskapliga konflikterna äro mångfaldiga och olika, att för dem en särskild domstol skulle behövas, och för att inrätta en sådan äro kyrkans tillgångar behövliga. 82] Petrus har förutsagt, att det skulle komma att finnas ogudaktiga biskopar, vilka missbruka församlingarnas gåvomedel till ett liv i yppighet, allt under det de försumma sin tjänst. De, som så bedraga kyrkan, må veta, att Gud skall straffa dem även för dessa brott.

Förteckning på de lärare och predikanter, som hava underskrivit Bekännelsen och dess Apologi etc. 1537

På uppdrag av de lysande furstar, ständer och städer, som bekänna sig till den evangeliska läran, hava vi ånyo genomgått artiklarna i den Bekännelse, som framlades för kejsaren vid mötet i Augsburg, och genom Guds nåd bekänna alla predikanter, vilka hava bevistat detta möte i Schmalkalden, enhälligt, att de tro och i sina församlingar lära i överensstämmelse med artiklarna i denna Bekännelse och dess Apologi. De bekänna även, att de gilla artikeln om påvens makt och överhöghet och om biskoparnas makt och domsrätt, som vid detta möte i Schmalkalden framlagts för furstarna. Alltså underteckna följande sina namn.

Jag Johan Bugenhagen från Pommern D. undertecknar Augsburgska bekännelsens och dess Apologis artiklar och artikeln om påven, framlagd i Schmalkalden för furstarna.

Även jag Urban Regius D., superintendent över församlingarna i hertigdömet Lüneburg, undertecknar.

Niclas Amsdorff från Magdeburg har undertecknat.

Georg Spalatin från Altenburg har undertecknat.

Jag Andreas Osiander undertecknar.

M. Vitus Diethrich från Nürnberg undertecknar.

Stefan Agricola, hovpredikant, har egenhändigt undertecknat.

Johan Draconites från Marburg har undertecknat.

Konrad Figenbocz har undertecknat beträffande allt.

Martin Bucer.

Jag Erhard Schnepff undertecknar.

Paul Rhodius, predikant i Stettin.

Gerhard Oemcken, präst i Minden.

Brixius thon Noirde, predikant i Soest.

Simon Schneeweiss, kyrkoherde i Crailsheim.

Ånyo undertecknar jag Pomeranus (Bugenhagen), men nu å Magister

Johan Brenz' vägnar, såsom han givit mig i uppdrag.

Philipp Melanchthon undertecknar egenhändigt.

Antonius Corvin undertecknar egenhändigt såväl för sig själv som för

Adam a Fulda.

Johan Schlainhauffen undertecknar egenhändigt.

Georg Helt från Forchheim.

Mikael Caelius, predikant i Mansfeld.

Petrus Geltner, predikant i Frankfurt.

Dionysius Melander har undertecknat.

Paul Fagius från Strassburg.

Wendalin Faber, kyrkoherde i Seeburg i Mansfeld.

Konrad Otinger från Pforzheim, hertig Ulrichs av Würtenberg hovpredikant.

Bonifacius Wolfhart, präst i Augsburg.

Johan Aepinus, superintendent i Hamburg m.m., har egenhändigt undertecknat.

Detsamma har Johan Amsterdamus från Bremen gjort.

Johan Fontanus, superintendent över Nedre Hessen, har undertecknat.

Fredrik Myconius har undertecknat för sig själv och Justus Menius.

Ambrosius Blaurer.

 



Luthers lilla katekes

för de olärda kyrkoherdarna och predikanterna.6

Från Martin Luther till alla trogna, redliga kyrkoherdar och predikanter. Nåd, barmhärtighet och frid i Jesus Kristus, vår Herre.

1] Till att avfatta denna katekes eller undervisning i kristendom i en så kort, enkel och lättfattlig form har jag drivits och nödgats genom den beklagliga, jämmerliga nöd, som jag helt nyligen lärt känna, då också jag varit ute som visitator. 2] Hjälp, käre Gud, så mycket elände jag har sett! Det olärda folket, särskilt i byarna, vet ju alls ingenting om den kristna läran, och tyvärr äro många kyrkoherdar alldeles oskickliga och oförmögna att ge undervisning. 3] Men ändå skola alla kallas kristna, vara döpta och undfå det heliga sakramentet, ehuru de varken kunna Fader vår eller Tron eller de Tio buden, de leva tanklöst som den kära fänaden och de oförnuftiga svinen, och där evangelium kommit, ha de i alla fall riktigt lärt att missbruka sin frihet. 4] O, I biskopar, hur viljen I stå till svars inför Kristus, för att I så skändligt haven låtit folket vara och icke ett ögonblick vårdat eder om edert ämbete? 5] Må ingen olycka träffa Eder! I förhindren, att alla få nattvarden på samma sätt och inpränten edra människobud, men frågen samtidigt intet efter, om de kunna Fader vår, Tron och Tio Guds bud eller något enda Guds ord. Till evig tid ve över eder hals!

6] Därför beder jag för Guds skull eder alla, kära herrar och bröder, som ären kyrkoherdar och predikanter, att I mån allvarligt ägna eder åt eder tjänst, förbarma eder över edert folk, som är anförtrott åt ederoch hjälpa oss att inprågla katekesen hos folket, särskilt hos de unga, och att de, som ej äro i stånd att göra på annat sätt, må taga denna lilla skrift och framställning och ord för ord läsa upp den för folket på följande sätt:

7] För det första skall prästen framför allt akta sig att använda olika texter och formuleringar till de Tio buden, Fader vår och Tron och Sakramenten, utan han skall ha samma formulering jämt, hålla fast vid den och alltid begagna den, det ena året som det andra. Ty ungdomen och enfaldigt folk måste man lära en bestämd text och formulering. Annars förvillas de lätt, om man lär dem ett i dag och ett annat nästa år, som om man ville göra det bättre. Därmed blir all möda till ingen nytta. 8] Detta ha de kära fäderna också väl förstått, som alla begagnade de Tio buden, Fader vår och Tron i lika lydelse. Därför skola också vi lära ungdomen och det enkla folket dessa ting på sådant sätt, att vi icke ändra en stavelse eller läsa ena året så, andra året så. 9] Välj därför ut åt dig, vilken formulering du vill, och håll ständigt fast vid den. Men om du predikar för lärda eller bildade personer, må du visa din lärdom och göra dessa stycken så växlande du kan, och vrida och vända dem, så mycket du förmår. 10] Men för ungdomen skall du ständigt ha en bestämd formulering och främst av allt lära dem dessa stycken, nämligen de Tio buden, Tron och Fsder vår etc., ord för ord efter texten, så att de kunna säga efter dem och lära sig dem utantill.

11] Men de, som icke vilja lära sig detta, dem skall man säga, att de förneka Kristus och icke äro några kristna. De skola icke heller få tillträde till nattvarden eller vara faddrar eller göra bruk av den kristliga friheten, utan helt enkelt överantvardas åt påven och hans ämbetsmän, ja, till djävulen själv. 12] Tillika skola föräldrar och husbönder vägra dem mat och dryck och säga dem, att sådana ohyfsade människor skulle fursten vilja köra ur landet etc.

13] Ty ehuru man icke kan eller skall tvinga någon till tro, så skall man dock bringa folket därhän, att de veta, vad som är rätt ovh orätt hos dem, bland vilka de vilja bo, ha sin utkomst och leva. Ty den som vill bo i en stad, han skall känna till och hålla den stadens lag, under vilken han vill leva, likgiltigt om han tror därpå eller om han invärtes är en skälm och skojare.

14] För det andra, om de kunna textorden väl, skola de sedan också lära sig förstå deras mening, så att de veta, vad det betyder, och du skall omigen taga framställningen i denna skrift eller någon annan kort framställning, vilken du vill, och hålla fast vid den utan att ändra en stavelse, 15] såsom det sagts i textorden, och tag dig tid därtill. 16] Ty det är icke nödvändigt, att du tar alla stycken på en gång, utan det ena först, det andra sedan. Om de först lärt sig förstå första budet väl, tag så det andra budet o.s.v.

17] För det tredje, om du nu lärt dem denna korta katekes, tag så den stora katekesen och giv dem en rikare och utförligare insikt. Framställ där varje bud, bön och stycke med dess mångahanda gärningar, nytta, fara och straff, såsom du finner det allt rikligen framställt i böcker, som skrivits därom. 18] Särskilt skall du uppehålla dig utförligt vid det bud och det stycke, i vilket det brister hos ditt folk. Så till exempel måste du eftertryckligt inskärpa sjunde budet, om att stjäla, hos hantverkare, handlare, ja också hos bönder och tjänstefolk. Ty hos sådana är allt slags opålitlighet och oärlighet stor. Vidare måste du framhålla fjärde budet för barn och gemene man, så att de äro lugna, trogna, lydiga och fridsamma, och måste alltid giva många exempel ur den heliga Skrift på hur Gud straffat och välsignat sådana människor.

19] Särskilt skall du också där tillhålla överhet och föräldrar att sköta sitt ämbete väl och skicka sina barn till skola, samt framhålla, hurusom de äro skyldiga härtill och vilken svår synd de begå, om de icke göra det. Ty därigenom undergräva och ödelägga de både Guds rike och det jordiska samhället såsom de värsta fiender både till Gud och människor. 20] Beskriv utförligt, vilken förskräcklig skada de göra, då de icke låta uppdraga barn till kyrkoherdar, predikanter, ämbetsmän etc., så att Gud skall fruktansvärt straffa dem härför. Ty det är nödvändigt att predika härom. Föräldrarna och överheten synda nu över all beskrivning härutinnan. Djävulen har gruvliga avsikter härmed.

21] Slutligen vilja de icke mer, då nu påvens tyranni är avskaffat, gå till nattvarden, utan förakta den. Det är nödvändigt att förmana dem härutinnan, men på sådant sätt, 22] att de icke tvinga någon till tro eller till att anamma nattvarden eller uppställa någon lag eller bestämd tid och plats, utan predika så, att de driva sig själva därtill och liksom tvinga oss präster att giva dem sakramentet. Detta gör man på det sättet, att man säger dem: Den som icke begär eller söker sakramantet åtminstone en eller kanske fyra gånger om året, om honom måste man befara, att han föraktar sakramentet och icke är någon kristen, liksom den icke är någon kristen, vilken icke tror evangeliet eller tror det. Ty Kristus sade icke: "låt det vara" eller "förakta det", utan "så ofta I dricken, gören det" etc. Han vill, att det verkligen skall göras och icke alldeles underlåtas och föraktas. "Gören det", säger han.

23] Men om någon icke sätter värde på sakramentet, är det ett tecken på att han ingen synd har, intet kött, ingen djävul, ingen värld, ingen död, ingen fara, intet helvete, det vill säga han tror icke på något sådant, även om han sitter upp till öronen däri och två gånger om är i djävulens våld. Tvärtom har han ingen nåd, intet liv, intet paradis, ingen himmel, ingen Kristus, ingen Gud och intet gott. Ty om han trodde, att han nade så mycket ont och behövde så mycket gott, så skulle han icke så övergiva sakramentet, vari hjälp vinnes mot så mycket ont och så mycket gott gives. Man skulle icke heller behöva tvinga honom med någon lag till sakramentet, utan han skulle själv ila därtill, tvinga sig själv och nödga dig att giva honom sakramentet.

24] Därför behöver du icke i detta stycke uppställa någon lag som påven; framställ blott tydligt, vilken nytta och skada, nöd och hugnad, fara och hjälp som är färknippad med detta sakrament, så skola de väl komma undan ditt nödgande. Men om de icke komma, så låt dem fara och säg dem, att de, som icke akta på eller känna sin stora nöd och Guds nådiga hjälp, de äro i djävulens våld. 25] Men om du icke allvarligt framlägger detta eller om du gör en lag och ett gift därav, så är det ditt fel, att de förakta sakramentet. Hur skulle de kunna vara annat än tröga, om du sover eller tiger? 26] Giv därför akt därpå, kyrkoherde och predikant! Vårt ämbete har nu blivit något annat, än det var under påven. Det har nu blivit något allvarligt och frälsningsbringande. Därför är det nu förbundet med möda och arbete, fara och anfäktelse, 27] därtill ringa lön och tack i världen. Men Kristus skall själv vara vår lön, om vi arbeta troget. Härtill hjälpe oss all nåds Fader, vilken vare tack och lov i evighet genom Jesus Kristus, vår Herre. Amen. 

Första huvudstycket: Guds tio bud

1] Första budet

Jag är Herren, din Gud. Du skall inte ha andra gudar.

2] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud mer än något annat och i allt förtrösta på honom.

3] Andra budet

Du skall inte missbruka Herrens din Guds namn, ty Herren skall inte låta den bli ostraffad, som missbrukar hans namn.

4] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte förbannar eller svär vid hans namn eller använder det till vidskepelse, lögn och bedrägeri, utan åkallar det i all nöd, ber, tackar och lovar.

5] Tredje budet

Tänk på vilodagen, så att du helgar den.

6] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte föraktar predikan och Guds ord, utan håller det heligt, gärna hör och lär det.

7] Fjärde budet

Hedra din far och mor.

8] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte föraktar våra föräldrar och överordnade eller retar dem till vrede, utan hedrar dem, tjänar dem, lyder dem, älskar och uppskattar dem.

9] Femte budet

Du skall inte dräpa.

10] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte skadar vår nästa till hans liv utan bistår och hjälper honom i all nöd.

11] Sjätte budet

Du skall inte begå äktenskapsbrott.

12] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi lever rent och hedersamt i ord och gärningar, och att man och hustru älskar och hedrar varandra.

13] Sjunde budet

Du skall inte stjäla.

14] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte tar vår nästas pengar eller ägodelar, eller tillägnar oss dem genom ett oärligt handlande, utan hjälper honom så att hans ägodelar och affärer befrämjas och beskyddas.

15] Åttonde budet

Du skall inte bära falskt vittnesbörd mot din nästa.

16] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte förråder, förtalar eller ljuger om vår nästa, utan försvarar honom, tänker och talar väl om honom och tyder allt till det bästa.

17] Nionde budet

Du skall inte ha begärelse till din nästas hus.

18] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte med list försöker få vår nästas arv eller hus, eller under sken av lag och rätt tillägnar oss det, utan hjälper honom att behålla det, som tillhör honom.

19] Tionde budet

Du skall inte ha begärelse till din nästas hustru, inte heller till hans tjänare eller tjänarinna, inte heller till hans boskap, inte heller till något annat som tillhör din nästa.

20] Vad betyder det?

Vi skall frukta och älska Gud, så att vi inte lockar ifrån vår nästa hans hustru eller någon som arbetar hos honom, utan påminner alla om att vara trogna och göra sin plikt.

21] Vad säger nu Gud om alla dessa bud?

Så säger han:

Jag, Herren, din Gud, är en nitälskande Gud, som hemsöker fädernas missgärning på barn och efterkommande i tredje och fjärde led, när man hatar mig, men som gör nåd mot tusenden, när man älskar mig och håller mina bud.

22] Vad betyder det?

Gud hotar att straffa alla dem, som överträder dessa bud. Därför skall vi frukta för hans vrede och inte bryta mot hans bud. Men han lovar sin nåd och allt gott åt alla dem, som håller dessa bud. Därför skall vi älska honom, förtrösta på honom och gärna leva efter hans bud.

Andra huvudstycket: Trons artiklar

1] Första trosartikeln – om Gud Fader och skapelsen

Jag tror på Gud Fader, den allsmäktige, himmelens och jordens Skapare.

2] Vad betyder det?

Jag tror att Gud har skapat mig och alla varelser, gett mig kropp och själ, ögon, öron och alla lemmar, förnuft och alla sinnen, och att han alltjämt uppehåller mig. Dessutom försörjer han mig varje dag rikligt med mat och kläder, hus och hem och med allt vad jag behöver till mitt livsuppehälle. Han beskyddar mig för allt farligt och bevarar mig för allt ont. Allt detta gör han endast på grund av sin faderliga godhet och barmhärtighet, utan att jag på något sätt förtjänat det. För allt detta bör jag tacka och lova, tjäna och lyda honom. Det är visst och sant.

3] Andra trosartikeln – om Guds Son och återlösningen

Jag tror på Jesus Kristus, Guds ende Son, vår Herre, vilken är avlad av den Helige Ande och född av jungfru Maria, led under Pontius Pilatus, korsfästes, dog och blev begraven, nedsteg till dödsriket, uppstod på tredje dagen ifrån de döda, uppfor till himlarna, sitter på Guds, den allsmäktige Faderns, högra sida och därifrån skall komma till att döma levande och döda.

4] Vad betyder det?

Jag tror, att Jesus Kristus, sann Gud, född av Fadern i evighet, och tillika sann människa, född av jungfrun Maria, är min Herre. Han har återlöst, förvärvat och vunnit mig, förlorade och fördömda människa, ifrån alla synder, ifrån döden och djävulens våld, inte med guld eller silver, utan med sitt heliga och dyra blod, och med sin oskyldiga pina och död. Han har gjort allt detta för att jag skall tillhöra honom, leva under honom i hans rike och tjäna honom i evig rättfärdighet, oskuld och salighet, liksom han har uppstått från döden, lever och regerar i evighet. Det är visst och sant.

5] Tredje trosartikeln – om den helige Ande och helgelsen

Jag tror på den Helige Ande, en helig, allmännelig kyrka, de heligas samfund, syndernas förlåtelse, kroppens uppståndelse och ett evigt liv.

6] Vad betyder det?

Jag tror att jag inte av mitt eget förnuft eller av min egen kraft kan tro på eller komma till min Herre Jesus Kristus, utan den Helige Ande har kallat mig genom evangelium, upplyst mig med sina gåvor, helgat och bevarat mig i den rätta tron. På samma sätt kallar, församlar, upplyser och helgar han hela kyrkan på jorden och bevarar den i Jesus Kristus genom den rätta tron. I denna kyrka förlåter han dagligen mig och alla troende alla synder. Han skall på den yttersta dagen uppväcka mig och alla döda och ge mig och alla som tror på Kristus evigt liv. Det är visst och sant.

Tredje huvudstycket: Herrens bön

1] Fader vår, som är i himmelen.

2] Vad betyder det?

Gud vill härmed uppmuntra oss att vi skall tro, att han är vår rätte Fader och att vi är hans rätta barn, för att vi skall be frimodigt och med fullt förtroende som goda barn till sin käre far.

3] Första bönen

Helgat varde ditt namn.

4] Vad betyder det?

Guds namn är heligt i sig självt, men vi ber i denna bön, att det skall hållas heligt också bland oss.

5] När sker det?

När Guds ord lärs rent och klart och när vi som Guds barn lever efter det. Hjälp oss med detta, käre himmelske Fader! Men den som lär och lever annorlunda än Guds ord lär, han vanärar Guds namn bland oss. Bevara oss därifrån, himmelske Fader!

6] Andra bönen

Tillkomme ditt rike.

7] Vad betyder det?

Guds rike kommer av sig självt även utan vår bön, men vi ber i denna bön, att det skall komma också till oss.

8] När sker det?

Det sker, när vår himmelske Fader ger oss sin helige Ande, så att vi genom hans nåd tror hans heliga Ord och lever saligt här i tiden och sedan i evigheten.

9] Tredje bönen

Ske din vilja, såsom i himmelen, så ock på jorden.

10] Vad betyder det?

Guds goda och nådiga vilja sker även utan vår bön, men vi ber i denna bön, att den skall ske också hos oss.

11] När sker det?

Det sker när Gud bryter ner och förhindrar varje beslut, vilja eller tanke som inte tillåter, att vi helgar hans namn eller att hans rike kommer, t.ex. djävulens, världens eller vår egen köttsliga vilja. Det sker också, när han styrker och bevarar oss i sitt ord och tron till livets slut. Detta är hans nådiga och goda vilja.

12] Fjärde bönen

Vårt dagliga bröd giv oss i dag.

13] Vad betyder det?

Även om vi inte ber om det ger Gud dagligt bröd åt alla, också åt de onda människorna. Men vi ber i denna bön, att han skall lära oss att uppskatta vårt dagliga bröd och ta emot det med tacksamhet.

14] Vad menas med dagligt bröd?

Allt det, som hör till vårt livsuppehälle, t.ex. mat och dryck, kläder, hus och hem, pengar och ägodelar, god make och snälla barn, god överhet, goda samhällsförhållanden, god väderlek, fred och frihet, hälsa och arbetsförmåga, goda skolor, goda vänner och grannar m.m.

15] Femte bönen

Och förlåt oss våra skulder, såsom ock vi förlåta dem oss skyldiga äro.

16] Vad betyder det?

Vi ber i denna bön, att vår himmelske Fader inte skall se på våra synder och för deras skull vägra att höra våra böner. Vi är inte värda att få något, som vi ber om, och vi kan inte heller förtjäna det, men vi ber, att han skall ge oss alltsammans av nåd. Ty vi syndar varje dag på många sätt, och vi förtjänar inget annat än straff. Så vill också vi av hjärtat förlåta dem, som syndat mot oss, och gärna göra gott mot dem.

17] Sjätte bönen

Och inled oss icke i frestelse.

18] Vad betyder det?

Gud frestar ingen, men vi ber ändå i denna bön, att han skall beskydda och bevara oss, så att djävulen, världen och vårt eget kött inte bedrar oss och lockar oss bort från den rätta tron till en falsk tro, förtvivlan eller andra svåra synder. Men om vi drabbas av sådana frestelser, är det vår bön, att vi inte skall falla utan till sist övervinna och behålla segern.

19] Sjunde bönen

Utan fräls oss ifrån ondo.

20] Vad betyder det?

Vi ber i denna bön som en sammanfattning, att vår Fader i himlen skall frälsa oss från allt ont till kropp och själ, och att han, när vår sista stund kommer, skall ge oss ett saligt slut på detta livet och hämta oss från denna jämmerdal till sig i himmelen för sin nåds skull.

21] Ty riket är ditt, och makten och härligheten i evighet. Amen.

Vad betyder Amen?

Det betyder, att jag skall vara säker på att vår himmelske Fader godtar dessa böner och hör dem. Ty han har själv befallt oss att be på detta sätt och lovat att höra oss. Amen, amen, det betyder: Det är sant och visst, så skall det bli!


Fjärde huvudstycket: Det heliga dopets sakrament

I.

1] Vad är dopet?

2] Dopet är inte blott vatten, utan vatten, helgat genom Guds befallning och förbundet med Guds ord.

3] Vilket är detta Guds ord?

4] Det som vår Herre Jesus Kristus säger i Matteus' sista kapitel:

Gå ut och gör alla folk till lärjungar! Döp dem i Faderns och Sonens och den helige Andes namn.

II.

5] Vilken nytta medför dopet?

6] Dopet verkar syndernas förlåtelse, frälsar från döden och djävulen och ger evig salighet åt alla, som tror det, som Guds ord och löften lovar.

7] Vilka är dessa Guds ord och löften?

8] De, som vår Herre Jesus Kristus säger i Markus' sista kapitel:

Den som tror och blir döpt skall bli frälst, men den som inte tror skall bli fördömd.

III.

9] Hur kan vatten åstadkomma en så kraftig verkan?

10] Det är inte vatten som gör det, utan Guds ord, som är tillsammans med vattnet, och tron, som tror på dessa Guds ord i vattnet. Ty vatten utan Guds ord är vanligt vatten och inte ett dop, men tillsammans med Guds ord är det ett dop, dvs. ett nåderikt livets vatten och ett bad till ny födelse i den helige Ande, som Paulus säger i Titusbrevets tredje kapitel:

På grund av sin barmhärtighet frälste han oss, genom ett bad till ny födelse och förnyelse i den helige Ande, som han rikligt utgöt över oss genom Jesus Kristus, vår Frälsare. Detta skedde för att vi skulle stå rättfärdiga genom hans nåd och, såsom vårt hopp är, bli arvingar till det eviga livet. Detta är ett ord att lita på.

IV.

11] Vad betyder detta dop i vatten?

12] Det betyder, att den gamla människan i oss skall dränkas genom daglig ånger och bättring och dödas tillsammans med alla synder och onda begärelser, och att sedan en ny människa dagligen skall uppstå och leva i rättfärdighet och helighet inför Gud för evigt.

13] Var står det skrivet?

14] Aposteln Paulus säger i Romarbrevets sjätte kapitel:

Vi är alltså genom dopet till döden begravda med honom, för att också vi skall leva det nya livet, liksom Kristus uppväcktes från de döda genom Faderns härlighet. 
15]

Hur man skall lära det enkla folket att bikta

16] Vad är bikten?

Bikten består av två stycken, det ena, att man bekänner synden, det andra, att man får absolution eller förlåtelse av biktfadern såsom av Gud själv och inte tvivlar därpå, utan fast tror, att synderna därigenom är förlåtna inför Gud i himlen.

17] Vilken synd skall man då bikta?

18] Inför Gud skall man bekänna sig skyldig till alla synder, också sådana som vi inte vet om, såsom vi gör i bönen Fader vår. Men inför biktfadern skall vi bekänna endast de synder, som vi vet om och känner i hjärtat. 

19] Vilka är de?

20] Pröva din livskallelse inför de tio buden, om du är far, mor, son, dotter, chef, anställd, om du varit olydig, otrogen, lat, häftig, otuktig, trätgirig, om du tillfogat någon smärta med ord eller gärning, om du stulit, varit försumlig, slarvat med något eller vållat skada.

21] Var god och lär mig ett sätt att avlägga en kort bikt!

Så skall du säga till din biktfar: "Käre herre, jag ber dig att höra min bikt och för Guds skull uttala förlåtelsen till mig."

"Tala om!"

22] "Jag fattige syndare bekänner mig inför Gud skyldig till alla synder. Särskilt bekänner jag för dig, att jag är en anställd etc, men jag tjänar tyvärr inte min arbetsgivare troget, ty då och då har jag inte gjort vad mina chefer befallde mig, jag har gjort dem illa och kommit dem att förbanna mig, jag har varit försumlig och låtit skada ske. Jag har också i ord och gärning varit skamlös, grälat med mina kamrater, varit upprorisk mot mina chefer och förbannat dem etc. Detta allt sörjer jag över och ber om nåd, jag vill bättra mig."

23] Föräldrar och chefer säger så:

"Särskilt bekänner jag inför dig, att jag inte med trofasthet fostrat mitt barn, mina anställda, min hustru till Guds ära. Jag har förbannat, givit dåligt exempel med otuktiga ord och gärningar, gjort min granne skada, talat illa om honom, sålt till för högt pris, lämnat falsk och inte fullgod vara." Och vad han mera gjort emot Guds bud och sin yrkeskår etc.

24] Men om någon inte finner sig tyngd av sådana eller svårare synder, skall han inte sörja eller vidare söka eller hitta på sådana synder och därmed göra en plåga av bikten, utan tala om en eller två, som han vet. Sålunda: "Särskilt bekänner jag, att jag en gång förbannat, att jag en gång varit oförsynt i mitt tal, en gång försummat det och det" etc. Det vare nog därmed.

25] Men vet du alls ingen synd (vilket väl inte är möjligt), så säg inte heller någon särskild, utan ta förlåtelsen på den allmänna syndabekännelse, som du avlägger inför Gud hos biktfadern.

26] Därpå skall biktfadern säga:

"Gud vare dig nådig och stärke din tro, amen."

27] Säg: "Tror du också, att min förlåtelse är Guds förlåtelse?"

"Ja, käre herre."

Därpå säge han: 28] "Ske dig, som du tror. Och i kraft av vår Herres Jesu Kristi befallning förlåter jag dig dina synder i Faderns och Sonens och den helige Andes namn, amen. Gå i frid."

29] Men dem som är hårt tryckta i sitt samvete eller är bedrövade eller anfäktade, dem skall en biktfader väl veta att trösta och egga till tro med flera språk ur Skriften. Detta skall blott vara ett vanligt sätt att bikta för det enkla folket.

Anm. Texten har hämtats från Svenska kyrkans bekännelseskrifter och har moderniserats till vissa delar. 

Femte huvudstycket: Altarets sakrament
I.

1] Vad är altarets sakrament?

2] Altarets sakrament är vår Herres Jesu Kristi sanna kropp och blod under bröd och vin, instiftat av Kristus själv, för att vi kristna skall äta och dricka det.

3] Var står det skrivet?

4] Så skriver evangelisterna Matteus, Markus och Lukas samt aposteln Paulus:

I den natt, då Herren Jesus blev förrådd, tog han ett bröd, tackade Gud, bröt det och gav åt sina lärjungar och sade: Tag och ät! Detta är min kropp, som blir utgiven för er. Gör detta till minne av mig!

På samma sätt tog han bägaren, tackade Gud och gav sina lärjungar och sade: Drick alla av den! Denna bägare är det nya förbundet i mitt blod, som är utgjutet för många till syndernas förlåtelse. Så ofta ni dricker den, gör det till minne av mig.

II.

5] Vilken nytta medför detta ätande och drickande?

6] Det ger dessa ord till känna:

för er utgiven och utgjutet till syndernas förlåtelse,

nämligen att syndernas förlåtelse, liv och salighet genom dessa ord ges åt oss i detta sakrament; ty där syndernas förlåtelse är, där är också liv och salighet.

III.

7] Hur kan kroppsligt ätande och drickande åstadkomma en så kraftig verkan?

8] Det är inte ätandet och drickandet som gör det, utan orden, som står här:

för er utgiven och utgjutet till syndernas förlåtelse.

Dessa ord tillsammans med det kroppsliga ätandet och drickandet är det avgörande i sakramentet. Den som tror på dessa ord, har det som de säger, nämligen syndernas förlåtelse.

IV.

9] Vem får detta sakrament värdigt?

10] Att fasta och på yttre sätt förbereda sig är visserligen en god yttre ordning, men värdig och väl beredd är den, som tror på dessa ord:

för er utgiven och utgjutet till syndernas förlåtelse.

Men den, som inte tror dessa ord utan tvivlar, är ovärdig och inte beredd. Ty dessa ord "för er" förutsätter idel troende hjärtan.

Hur en husfader skall lära sitt husfolk morgon- och aftonbön samt bordsbön

Morgonbön

1] När du stiger upp på morgonen, skall du knäppa dina händer och säga:

I Faderns och Sonens och den helige Andes namn. Amen.

2] Därefter skall du knäböjande eller stående läsa trosbekännelsen och Fader vår. Om du vill, kan du ytterligare läsa denna korta bön:

Jag tackar dig, min himmelske Fader, genom Jesus Kristus, din älskade Son, att du denna natt har bevarat mig för all skada och farlighet, och jag ber dig, att du denna dag ville bevara mig för synd och allt ont, så att mitt liv och mina gärningar behagar dig. Ty jag befaller mig med kropp och själ och allt i dina händer. Din helige ängel vare med mig, så att den onde fienden inte får någon makt över mig. Amen.

3] Så må du med glädje gå till ditt verk och kanske sjunga en psalm, t.ex. de tio budorden, eller vad din andakt inger dig.

Aftonbön

4] När du om aftonen går till sängs, skall du knäppa dina händer och säga:

I Faderns och Sonens och den helige Andes namn. Amen.

5] Därefter skall du knäböjande eller stående läsa trosbekännelsen och Fader vår. Om du vill, kan du ytterligare läsa denna korta bön:

Jag tackar dig, min himmelske Fader, genom Jesus Kristus, din älskade Son, att du denna dag nådeligen har bevarat mig, och jag ber dig, att du ville förlåta mig alla mina synder, där jag gjort orätt, och denna natt nådeligen bevara mig. Ty jag befaller mig med kropp och själ och allt i dina händer. Din helige ängel vare med mig, så att den onde fienden inte får någon makt över mig. Amen.

Somna så genast med fröjd.

Bordsbön

7] Barnen och tjänstefolket skall med knäppta händer stilla gå fram till bordet och säga:

Allas ögon väntar efter dig, och du ger dem deras mat i rätt tid. Du upplåter din hand och mättar allt levande med nåd.

9] Därefter Fader vår och följande bön:

Herre Gud, himmelske Fader, välsigna oss och dessa dina gåvor, som vi mottar av din milda godhet, genom Jesus Kristus, vår Herre. Amen.

Tackbön

10] Efter måltiden skall de likaså stilla med knäppta händer säga:

Tacka Herren. ty han är god, och hans nåd varar evinnerligen, han, som ger mat åt allt levande, som ger föda åt djuren, åt korpens ungar, som ropar. Han har inte sin lust i hästens styrka, hans behag står inte till mannens snabbhet. Herrens behag står till dem som fruktar honom, till dem, som hoppas på hans nåd.

11] Därefter Fader vår och följande bön:

Vi tackar dig, Herre Gud Fader, genom Jesus Kristus, vår Herre, för alla dina välgärningar, du, som lever och regerar i evighet. Amen.

Hustavla

1] För alla heliga stånd några bibelspråk, genom vilka var och en påminns om de plikter, som är förenade med hans stånd och syssla.

För ordets tjänare

2] Ge akt på er själva och på hela den hjord som den helige Ande har satt er som ledare över, till att vara herdar i Guds församling som han har köpt med sitt eget blod. (Apg 20:28)

En församlingsledare skall vara oklanderlig, en enda kvinnas man, nykter, förståndig, aktad, gästfri och en god lärare. Han får inte missbruka vin eller vara våldsam utan skall vara vänlig, fridsam och fri från penningbegär. Han skall ta väl hand om sin familj och se till att hans barn lyder och visar all respekt. Han skall inte vara nyomvänd. Han skall hålla sig till lärans tillförlitliga ord, så att han genom en sund undervisning kan uppmuntra andra och vederlägga motståndarna. (1 Tim 3:2-4, 6, Tit 1:9)

För åhörare

3] Tänk på era lärare, som har predikat Guds ord för er. Se, hur de slutade sin levnad, och följ deras tro. (Hebr 13:7)

Så har också Herren befallt att de som predikar evangeliet skall leva av evangeliet. (1 Kor 9:14)

Men den som får undervisning i ordet bör dela med sig av allt gott till den som undervisar honom. (Gal 6:6)

Sådana äldste som sköter sin uppgift väl, skall ni anse värda dubbel heder, särskilt dem som arbetar med predikan och undervisning. Ty Skriften säger: Du skall inte binda för munnen på oxen som tröskar, och: Arbetaren är värd sin lön. (1 Tim 5:17, 18)

Lyd era lärare och rätta er efter dem, ty de vakar över era själar och skall avlägga räkenskap. Se till att de kan göra detta med glädje och inte med tungt hjärta, för det skulle inte vara lyckligt för er. (Hebr 13:17)

Om överheten

4] Varje människa skall underordna sig den överhet hon har över sig. Ty det finns ingen överhet som inte är av Gud, och den som finns är insatt av honom. Den som sätter sig emot överheten står därför emot vad Gud har bestämt, och de som gör så drar domen över sig själva. Ty de styrande inger inte fruktan hos dem som gör det goda utan hos dem som gör det onda. Vill du slippa att leva i fruktan för överheten, fortsätt då att göra det goda, så kommer du att få beröm av den. Överheten är en Guds tjänare till ditt bästa. Men gör du det onda skall du frukta, ty överheten bär inte svärdet förgäves. Den är en Guds tjänare, en hämnare som straffar den som gör det onda. (Rom 13:1-4)

För undersåtar

5] Ge kejsaren det som tillhör kejsaren, och Gud det som tillhör Gud. (Matt 22:21)

Därför måste man underordna sig överheten inte bara för straffets skull utan också för samvetets skull. Det är också därför ni betalar skatt. Ty de styrande är Guds tjänare, ständigt verksamma för just denna uppgift. Fullgör era skyldigheter mot alla: skatt åt den ni är skyldiga skatt, tull åt den ni är skyldiga tull, vördnad åt den som bör få vördnad och heder åt den som bör få heder. (Rom 13:5-7)

Först av allt uppmanar jag till bön och åkallan, förbön och tacksägelse för alla människor, för kungar och alla i ledande ställning, så att vi kan föra ett lugnt och stilla liv på allt sätt gudfruktigt och värdigt. (1 Tim 2:1, 2)

Påminn dem om att de skall underordna sig och lyda myndigheter och makthavare. (Tit 3:1)

Underordna er varje myndighet för Herrens skull, det må gälla kejsaren som högste härskare eller landshövdingarna, som är utsända av honom för att straffa dem som gör det onda och hedra dem som gör det goda. (1 Petr 2:13, 14)

För äkta män

6] Ni män, älska era hustrur, så som Kristus har älskat församlingen och offrat sig själv för den, för att helga den. På samma sätt är mannen skyldig att älska sin hustru som sin egen kropp. Den som älskar sin hustru älskar sig själv. Ingen har någonsin hatat sin egen kropp, utan man ger den näring och vårdar den, så som Kristus gör med församlingen. (Ef 5:25, 26, 27, 28)

På samma sätt skall ni män leva förståndigt tillsammans med era hustrur som är det svagare kärlet. Visa dem aktning som medarvingar till livets nåd, så att era böner inte blir hindrade. (1 Petr 3:7)

Ni män, älska era hustrur och var inte hårda mot dem. (Kol 3:19)

För hustrur

7] På samma sätt skall ni hustrur underordna er era män . . . så som Sara var lydig mot Abraham och kallade honom herre. Hennes barn har ni blivit, när ni gör det som är gott och inte låter skrämma er. (1 Petr 3:1, 6)

Ni hustrur, underordna er era män, så som ni underordnar er Herren. Ty en man är sin hustrus huvud, liksom Kristus är församlingens huvud – han som är Frälsare för sin egen kropp. Som församlingen i allt underordnar sig Kristus, skall hustrun i allt underordna sig sin man. (Ef 5:22-24)

Till din man skall din åtrå vara, och han skall råda över dig. (1 Mos 3:16)

För föräldrar

8] Ni fäder, reta inte upp era barn, utan fostra och förmana dem i Herren. (Ef 6:4)

Den som förleder en av dessa små som tror på mig, för honom vore det bättre att en kvarnsten hängdes om hans hals och han sänktes i havets djup. (Matt 18:6)

Gud upprättade ett vittnesbörd i Jakob och stiftade en lag i Israel, han påbjöd den för våra fäder, och de skulle kungöra den för sina barn. Så skulle det bli känt för ett kommande släkte, för barn som en gång skulle födas, och dessa skulle stå upp och berätta det för sina barn. (Ps 78:5, 6)

För barn

9] Ni barn, lyd era föräldrar i Herre, det är rätt och riktigt. Hedra din far och mor. Detta är det första budet som har ett löfte: för att det skall gå dig väl och du skall leva länge på jorden. (Ef 6:1-3)

Ni barn, lyd era föräldrar i allt, det är Herrens goda vilja. (Kol 3:20)

För anställda

10] Ni slavar, lyd era jordiska herrar, visa dem respekt och vördnad av uppriktigt hjärta, så som ni lyder Kristus. Var inte ögontjänare som försöker ställa sig in hos människor, utan var Kristi slavar som helhjärtat gör Guds vilja. Tjäna villigt som ni gör när ni tjänar Herren och inte människor. Ni vet ju att var och en som gör något gott skall få sin lön av Herren, vare sig han är slav eller fri. (Ef 6:5-8)

Ni slavar, underordna er era herrar och visa dem all respekt, inte bara de goda och milda utan även de hårda. (1 Petr 2:18)

För chefer

11] Ni herrar, låt era slavar få vad som är rätt och rimligt. Ni vet ju att ni också har en Herre i himlen. (Kol 4:1)

Ni herrar, handla på samma sätt mot era slavar och upphör med att hota. Ni vet att de har samme Herre i himlen som ni, och han gör inte skillnad på människor. (Ef 6:9)

Du skall inte med orätt beröva din nästa något, eller ta något ifrån honom med våld. Du skall inte undanhålla daglönaren hans lön över natten till morgonen. (3 Mos 19:13)

Du skall inte göra en arm och fattig daglönare orätt. Samma dag han har gjort sitt arbete skall du ge honom hans lön och inte låta solen gå ned däröver. (5 Mos 24:14, 15)

För ungdom

12] Likaså ni yngre, underordna er de äldre. Och ni alla, klä er i ödmjukhet mot varandra. Ty Gud står emot de högmodiga, men de ödmjuka ger han nåd. Ödmjuka er alltså under Guds mäktiga hand, så skall han upphöja er när hans tid är inne. (1 Petr 5:5, 6)

För änkor

13] Den som verkligen är änka och står ensam sätter sitt hopp till Gud och håller ut i bön och åkallan natt och dag. Men den som för ett utsvävande liv är levande död. (1 Tim 5:5, 6)

Till de ogifta och änkorna säger jag att det är bäst för dem om de förblir som jag. Men om de inte kan leva återhållsamt skall de gifta sig, eftersom det är bättre att gifta sig än att vara upptänd av begär. (1 Kor 7:8, 9)

Äldre kvinnor skall på samma sätt uppträda som det anstår de heliga. De skall inte sprida skvaller eller missbruka vin. De skall vara lärare i det som är gott, så att de förmanar de unga kvinnorna att älska man och barn, att leva anständigt och rent, att vara husliga och goda och underordna sig sina män, så att Guds ord inte smädas. (Tit 2:3-5)

För alla människor

14] Allt vad ni vill att människorna skall göra er, det skall ni också göra dem. Detta är lagen och profeterna. (Matt 7:12)

Du skall älska din nästa som dig själv. Kärleken gör inte något ont mot sin nästa. Alltså är kärleken lagens uppfyllelse. (Rom 13:9, 10)

Älska varandra uppriktigt. Avsky det onda, håll fast vid det goda. Var innerligt tillgivna varandra i broderlig kärlek. Överträffa varandra i ömsesidig hedersbevisning. (Rom 12:9, 10)

Först av allt uppmanar jag till bön och åkallan, förbön och tacksägelse för alla människor. (1 Tim 2:1)

15] När var och en sin syssla sköter,
Då går det väl, vad än oss möter.


Luthers stora katekes

Ett kristligt, hälsosamt och nödvändigt företal och en trogen, allvarlig förmaning av d:r Martin Luther till alla kristna, i synnerhet till alla kyrkoherdar och predikanter, att de dagligen väl öva sig själva och städse med flit undervisa andra i katekesen, som innehåller summan eller en kort sammanfattning av den Heliga Skrift.7

Att vi så ivrigt driva katekesen och både uppfordra och bedja andra att göra detsamma, därtill hava vi icke ringa orsak, emedan vi se, att tyvärr många predikanter och präster häri äro mycket försumliga och förakta både sitt ämbete och denna undervisning. Somliga tycka sig nämligen för alltför höglärda , andra åter äro betagna av idel lättja och omsorg om buken, i det att de i dessa stycken handla, som vore de kyrkoherdar och predikanter blott för sin buks skull och intet annat hade att uträtta än njuta det jordiska goda, så länge de leva, som de vant sig under påvedömet.

Och ehuru de nu hava allt, som de skola lära och predika, så rikligt, klart och lätt tillgängligt i en mängd hälsosamma böcker – såsom de goda Sermones per se loquentes, Dormi secure, Paratos et Thesauros och allt vad man fordom kallade dem – så äro de likväl icke så fromma och nitiska, att de köpa sådana böcker eller att de, även om de hava dem, ens se åt dem, än mindre läsa däri. Ack, de äro dock ena skändliga frossare och buktjänare, som snarare borde vara svinaherdar och hundvaktare än själavårdare och präster.

Och när de nu äro fria från det besvärliga och onyttiga pladdret vid de sju bönetimmarna, kunde man åtminstone begära så mycket av dem, att de morgon, middag och kväll läste ett blad eller två ur katekesen bönboken, Nya Testamentet eller något annat ur bibeln och ett Fader vår både för sig själva och sina församlingsbor. Detta vore dock tillbörligt, för att de så skulle bevisa evangelium någon ära och tack därför, att de hava genom det hava blivit befriade från så mångahanda bördor och besvärligheter. De borde dock blygas en smula, att de lika svin och hundar av evangelium ej lärt sig annat än sådan lättjefull, skadlig, skändlig köttslig frihet. Ty den stora hopen aktar tyvärr ändå evangelium alltför ringa, och vi uträtta intet synnerligt, även om vi uppbjuda all vår flit; vad skall det då bliva, om vi vilja vara lika tröga och lata, som vi hava varit under påvedömet?

Till detta sällar sig nu säkerhetens skändliga last och hemliga onda smitta samt en olust, som gör, att många mena katekesen vara en enfaldig ringa lära, som de sedan kasta i en vrå och liksom blygas att vidare studera. Ja, man finner väl även ibland adeln en del grovhuggare och girigbukar, vilka föregiva, att man hädanefter behöver varken kyrkoherdar eller predikanter, då man ju har allting i böcker och själv kan inhämta vad man behöver. Och så låter man obekymrat också församlingarna förfalla och läggas öde samt kyrkoherdar och predikanter lida svår nöd och svält, såsom det anstår de galna tyskarna att göra. Ty vi tyskar hava sådant skändligt folk ibland oss och måste lida det.

Men det säger jag beträffande mig själv: Jag är också en doktor och predikant, ja, så lärd och erfaren som någon av dessa, vilka äro så uppblåsta och säkra; och dock gör jag som ett barn, som man undervisar i katekesen. Jag läser och upprepar även högt ord för ord, om morgonen och när jag eljest har tid, de Tio buden, Tron, Fader vår, psalmer m.m. Och dessutom måste jag ännu dagligen läsa och studera och kan dock icke bestå så väl som jag önskade, utan måste alltjämt vara ett barn och en lärjunge i katekesen och är detta också gärna. Men dessa , fina struntförnäma herrar vilja med en genomläsning strax vara de lärdaste bland doktorer, mena sig kunna allt och ingenting mer behöva. Javäl, sådant är också ett säkert tecken på att de förakta både sitt ämbete och folkets själar, ja, därtill Gud och hans ord, och de äro icke allenast nära att falla, de hava redan alltför gruvligen fallit. Och de behövde väl bliva barn igen och börja lära det ABC, som de mena sig för länge sedan ha gjort ifrån sig med barnskorna.

Därför beder jag slika latbukar och förmätna helgon, att de för Guds skull måtte låta tala med sig och inse, att de sannerligen icke äro så lärda och höga doktorer, som de själva inbilla sig, jag beder att de – huru väl de än mena sig vara hemma i katekesen – aldrig måtte tänka, att de i detta stycke äro fullärda eller veta nog. Ty även om de till punkt och pricka visste och kunde allt – vilket dock icke är möjligt i detta livet – så har det dock med sig mycken nytta och frukt, att man dagligen läser och begrundar och talar om dessa ting.Ty den Helige Ande är närvarande vid sådant lärande, talande och begrundande och förlänar därför ständigt ny, ökad klarhet och andakt, så att vi stadigt få mera lust till sådant och så att det vinner en allt rikare ingång såsom också Kristus lovar Matt. 18:20: "Var två eller tre äro församlade i mitt namn, där är jag mitt ibland dem."

Dessutom har man en övermåttan mäktig hjälp mot djävul, värld, kött och alla onda tankar därav, att man umgås med Guds ord, talar därom och tänker därpå, såsom ju också den första psalmen (v. 2) prisar dem saliga, som dag och natt tänka på Guds lag. Förvisso skall du icke kunna finna en rökelse av något slag, som bättre fördriver djävulen än umgänget med Guds bud och ord, i tal och sång och begrundande.Detta är i sanning det rätta vigvattnet och det tecken, för vilket han flyr och med vilket han låter sig förjagas.

Nu borde du ju redan av detta skäl gärna läsa sådana stycken och i tal, tanke och gärning öva dem, även om du icke hade någon annan frukt och nytta därav, än att du på så sätt kan förjaga djävulen och onda tankar; ty djävulen kan icke höra eller fördraga Guds ord. Och Guds ord är icke likt annat löst prat såsom om Didrik av Bern eller dylikt, utan det är, såsom S:t Paulus Rom. 1:16 säger, "en Guds kraft", ja, i sanning en Guds kraft, som tillfogar djävulen svår smärta, men som övermåttan stärker, tröstar och hjälper oss.

Och vad skall jag väl mera säga? Om jag skulle uppräkna all nytta och frukt, som Guds ord har med sig, var skulle jag väl därtill få papper och tid nog? Man kallar djävulen en tusenkonstnär. Vad skall man då säga om Guds ord, som förjagar och tillintetgör en sådan tusenkonstnär med all hans konst och makt? Det måste förvisso vara mer än hundratusenkonstnär. Och vi skulle då lättfärdigt förakta den makt, nytta, kraft och frukt, som ligger däri, i synnerhet vi som vilja vara kyrkoherdar och predikanter! Då borde man icke allenast icke giva oss något att äta, utan rent av sätta efter oss med hundar och med all kraft skaffa oss ur vägen. Ty vi icke blott dagligen behöva Guds ord lika väl som det dagliga brödet, utan vi måste också dagligen hava det, när vi av den tusenkonstnären djävulen dagligen utsättas för försåt, oroas och anfäktas.

Skulle icke detta vara tillräcklig maning att dagligen läsa katekesen, så borde dock redan Guds befallning vara nog att driva oss därtill, när han 5 Mos. 6:7f. allvarligen bjuder, att man, vare sig man sitter eller går eller står eller ligger, alltid skall tänka på hans bud och hava det beständigt såsom ett tecken på sina händer och en tänkeskrift för sina ögon.Sådant skulle Gud tvivelsutan icke så allvarligt bjuda och befalla, om han icke kände vår fara och vår nöd samt djävlarnas ständiga och ursinniga bestormande och anfäktelse. Men nu vill han varna oss därför, rusta och bevara oss liksom med ett gott harnesk mot deras brinnande pilar (Ef. 6:16) samt med ett verksamt läkemedel mot deras elaka gift och farliga sting. Vilka galna, dåraktiga narrar vore vi dock icke, om vi, då vi nu måste bygga och bo ibland så mäktiga fiender, som djävlarna äro, likväl aktade våra vapen och skyddsmedel ringa och vore för lata att se och tänka på dem!

Och dessa loja, uppblåsta helgon, som icke vilja eller gitta dagligen läsa och lära ur katekesen, vad göra de väl annat än anse sig själva mycket lärdare än Gud själv med alla hans heliga änglar, apostlar och alla kristna? Ty då Gud själv icke blyges att dagligen lära oss detta, emedan han icke vet något bättre att lära oss och därför ständigt lär oss detta samma och icke något nytt och annat, och då alla de heliga icke veta något bättre eller annat att lära sig och aldrig bliva häri fullärda: äro vi då icke i sanning ena snygga gynnare, som inbilla oss, att när vi en gång lärt och hört detta, vi redan kunna alltsammans och icke mera behöva läsa och lära oss det, utan kunna på en enda timme bli fullärda i det, som Gud själv aldrig blir färdig med att lära oss!Ty han är ju ifärd med denna undervisning från världens början till dess slut, så att alla profeter och alla heliga hava haft fullt upp med att lära därav och beständigt varit och alltjämt måste förbliva lärjungar.

Ty det måste ju vara så: den som väl och grundligt kan de Tio buden, han måste kunna hela Skriften, så att han kan allting och i alla lägen råda, hjälpa, trösta, urskilja och döma både i andliga och världsliga stycken och kan vara domare över alla läror, stånd, andar, lagar och vad som eljest må finnas i världen. Och vad är hela Psaltaren annat än en fortgående utläggning och tillämpning av första budet? Nu vet jag visserligen alltför väl, att sådana latbukar och uppblåsta andar icke förstår en enda psalm, än mindre hela den Heliga Skrift, men de mena sig dock kunna katekesen och ringakta den, ehuru den är ett kort utdrag och sammanfattning av hela Skriften.

Därför beder jag ännu en gång alla kristna, i synnerhet dem som äro kyrkoherdar och predikanter, att de icke alltför tidigt vilja vara doktorer och inbilla sig veta allt – ty på inbillningar och på tyg, som sitter i vävstolen, måste man draga av mycket – utan dagligen väl öva sig i dessa stycken och beständigt syssla därmed samt därtill med all omsorg och flit vakta sig för denna säkerhetens och högmodets giftiga träck och ständigt framhärda med att läsa, lära sig och andra, tänka och begrunda samt icke upphöra därmed, förrän de vinna erfarenhet och bliva vissa, att de lärt djävulen till döds och att de själva blivit lärdare än Gud själv och alla hans heliga.

Om de använda en sådan flit , så vill jag omtala för dem och de skola även få erfara, vilken frukt de skola skörda och vilka förträffliga människor Gud skall göra av dem, så att de med tiden själva skönt skola kunna bekänna, att ju längre och mera de syssla med katekesen, desto mindre veta de därav och desto mera hava de att lära därav.Och därvid skall det gå dem såsom hungriga och törstiga, att först då skall det riktigt smaka dem, varav de nu i sin övermättnad och leda ej vilja känna lukten. Därtill give Gud sin nåd! Amen.

Företal

1] Denna predikan har till uppgift och mål att vara en undervisning för barn och enfaldiga: varför den och på grekiska kallas katekes, d.v.s. en barnalära, 2] som innehåller det som varje kristen så nödvändigt måste veta, att den som icke vet det, icke kan räknas som kristen och icke kan få tillträde till något sakrament, alldeles som man visar bort och anser för oduglig en hantverkare, som icke kan vad som hör till hans yrke.

3] Fördenskull skall man låta de unga väl och grundligt lära sig de stycken, som höra katekesen eller barnaläran till, och däri med all flit öva och undervisa dem. 4] Det är därför också varje husfaders plikt att åtminstone en gång i veckan förhöra sina barn och sitt tjänstefolk för att så utröna, vad de i katekesen veta och lära sig, samt, där de intet kunna, med allvar tillhålla dem att lära sig den. 5] Ty jag minns väl den tiden – ja, sådant händer ännu dagligen – då man kunde finna stora, gamla, till åren komna människor, som i katekesen rakt intet visste, såsom många ej heller nu veta något och dock gå till dop och nattvard och bruka allt som hör de kristna till. Man borde dock ha rätt fordra, att de som gå till nattvarden skola veta mer och ha större insikt i den kristna läran än barn och nybörjare. 6] För gemene man vilja vi likväl nöja oss med tre stycken, som från gammalt hava hävd i kristenheten men som dock alltför litet lärts och övats, till dess man i desamma är väl förfaren och hemmastadd både bland gamla och unga, som vilja kallas och vara kristna. Dessa tre stycken äro:

För det första:

Tio Guds Bud
  1]   1) Du skall inga andra gudar hava jämte mig.
  2]   2) Du skall icke missbruka din Guds namn.
  3]   3) Du skall helga vilodagen.
  4]   4) Du skall hedra din fader och din moder.
  5]   5) Du skall icke dräpa.
  6]   6) Du skall icke begå äktenskapsbrott.
  7]   7) Du skall icke stjäla.
  8]   8) Du skall icke bära falskt vittnesbörd mot din nästa.
  9]   9) Du skall icke hava begärelse till din nästas hus.
10] 10) Du skall icke hava begärelse till din nästas hustru, ej heller till hans tjänare eller hans tjänarinna, ej heller till hans oxe eller hans åsna, ej heller något som tillhör honom.

För det andra:

Vår tros huvudartiklar

11] 1) Jag tror på Gud Fader allsmäktig, himmelens och jordens skapare.

12] 2) Jag tror på Jesus Kristus, hans enfödde Son, vår Herre, vilken är avlad av den Helige Ande, född av jungfrun Maria, pinad under Pontius Pilatus, korsfäst, död och begraven, nederstigen till dödsriket, på tredje dagen uppstånden igen ifrån de döda, uppstigen till himmelen, sittande på allsmäktig Gud Faders högra sida, därifrån igenkommande till att döma levande och döda.

13] 3) Jag tror på den Helige Ande, en helig kristlig kyrka, de heligas samfund, syndernas förlåtelse, köttets uppståndelse och ett evigt liv.

14] För det tredje:

Bönen eller Fader vår, som Kristus har lärt oss
Fader vår som är i himmelen.
1) Helgat varde ditt namn.
2) Tillkomme ditt rike.
3) Ske din vilja, såsom i himmelen, så ock på jorden.
4) Vårt dagliga bröd giv oss i dag.
5) Och förlåt oss våra skulder, såsom ock vi förlåta dem oss skyldiga äro.
6) Inled oss icke i frestelse.
7) Utan fräls oss ifrån ondo.
 

15] Detta är de nödvändigaste styckena, som man först och främst måste lära sig att ord för ord upprepa. 16] Och i fråga om barnen bör man göra det till en daglig vana, att de, när de om morgonen stiga upp, när de gå till bords eller om aftonen lägga sig att sova, få läsa upp dem ur minnet, och man bör icke giva dem vare sig mat eller dryck, förrän de hava gjort det. 17] Dessutom tillkommer det också varje husfader att med sitt tjänstefolk, drängar och pigor, iaktta en sådan ordning, att han icke behåller dem i sin tjänst, om de icke kunna dessa ting eller vilja lära sig desamma. 18] Ty det bör ingalunda tålas, att en människa är så självsvåldig och otyglad, att hon icke vill lära sig sådant, då ju i dessa trenne stycken innefattas kort, enkelt och enfaldigt allt vad vi hava i den Heliga Skrift: 19] ty de kära fäderna och apostlarna – vilka de än varit, som hava gjort det – hava här kort sammanställt, vad som är de kristnas lära, liv, vishet och konst, det som skall leda deras tal och deras vandel och ständigt vara i deras tankar.

20] När nu dessa trenne stycken hava tillägnats, så höves det ock, att man vet besked om våra sakrament, som Kristus själv har instiftat, om dopet och Kristi heliga lekamens och blods sakrament, särskilt den text, vari Matteus och Markus i slutet av sina evangelier berätta, huru Kristus gav sina lärjungar den sista gåvan och utsände dem.

Om dopet

21] Gån ut och gören alla folk till lärjungar, döpande dem i Faderns och Sonens och den Helige Andes namn. Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst; men den som icke tror, han skall bliva fördömd. (Matt. 28:19, Mark. 16:16)

22] Detta är för en enfaldig nog att ur skriften veta om dopet.Sammaledes räcker det ock i fråga om det andra sakramentet med några korta enfaldiga ord, särskilt S:t Pauli text:
 

Om sakramentet

23] I den natt, då Herren Jesus blev förrådd, tog han ett bröd och tackade Gud och sade: "Detta är min lekamen, som varder utgiven för eder. Gören detta till min åminnelse."

Sammalunda tog han ock kalken, efter måltiden, och sade: "Denna kalk är det nya förbundet, i mitt blod. Så ofta I dricken den, så gören detta till min åminnelse." (1 Kor. 11:23ff.)

24] Sålunda har man fem stycken av den kristna läran, som man ständigt skall öva och ord för ord fordra och förhöra. Ty man får icke förlita sig på att unga människor skola lära sig och minnas detta blott och bart genom predikan. 25] Då de nu kunna dessa stycken, så kan man därjämte också förelägga dem några psalmer och sånger, som härtill passa, för att så stödja och stadfästa det inlärda och på detta sätt föra ungdomen in i Skriften och dagligen förkovra den däri.

26] Men det får icke vara nog därmed, att man fattat saken allenast med hänsyn till orden och kan återgiva dessa, utan man må även låta de unga vara tillstädes vid predikningarna, särdeles vid den tid, som är bestämd för katekesen, att de må höra den utläggas och lära sig förstå, vad varje stycke innebär, så att de även kunna redogöra för vad de hört och riktigt väl svara, när man frågar dem, på det att predikan ej må ske utan nytta och frukt.

27] Ty därför är vi så angelägna att ofta predika över katekesen, att man rätt må inprägla vad därtill hör hos de unga, icke djupsinnigt och lärt, utan kort och riktigt enfaldigt; ty blott så vinner det verklig ingång hos dem och bliver kvar i minnet.

28] Därför vilja vi nu upptaga de förut nämnda styckena, det ena efter det andra, och tala därom så tydligt och så mycket som det är nödvändigt.

Första delen: Guds tio bud

Första budet

Du skall inga andra gudar hava.

1] Det är: du skall hålla mig allena för din Gud. Men vad är härmed sagt, och huru skall man förstå detta? Vad betyder det att hava en Gud eller vad är Gud?

2] Svar: en Gud kallas det, som man väntar sig allt gott av och som man i all nöd tager sin tillflykt till. Att hava en Gud är alltså ingenting annat än att av hjärtat förtrösta och tro på honom, såsom jag ofta har sagt, att allenast hjärtats förtröstan och tro gör både Gud och avgud. 3] Är tron och förtröstan rättskaffens, så är och din Gud den rätte. Är åter din förtröstan falsk och orätt, så är det icke därvid fråga om den rätte Guden. Ty det tvenne höra samman: tro och Gud. Det, varvid du fäster ditt hjärta och varpå du förlitar dig, är, säger jag, i verkligheten din Gud.

4] Därför är nu innebörden av detta bud den, att där fordras en rätt tro och hjärtats tillförsikt, som gäller den rätte ende Guden och håller sig vid honom allena. Det vill framför allt säga: Se till, att jag allena får vara din Gud, och sök icke någon annan. Det betyder: fattas dig något gott, så vänta det av mig och sök det hos mig, och närhelst någon olycka hemsöker dig eller du lider nöd, så tag din tillflykt till mig och håll dig till mig. Jag, jag vill giva dig allt vad du behöver och hjälpa dig ur all nöd; låt blott icke ditt hjärta hänga fast vid eller trygga sig till någon annan.

5] Detta måste jag något tydligare utveckla, så att man förstår och fattar det i anslutning till några enkla exempel på motsatsen. Det finnes mången som menar, att han har Gud och fullt upp, när han har gods och penningar. Härpå förlitar han sig och bröstar sig däröver så stolt och säker, att han icke frågar efter någon. 6] Se, även denne har en gud, och han heter mamon (Matt. 6:24), d.v.s. gods och penningar, varvid han fäster hela sitt hjärta. Detta är den allra vanligaste avguden på jorden. 7] Den som har gods och penningar, han känner sig säker, är glad och oförskräckt, såsom sutte han mitt i paradiset. 8] Och tvärtom den som ingenting har, han förtvivlar och fäller modet, såsom visste han intet om en Gud. 9] Ty man skall finna högst få, som äro vid gott mod och icke sörja eller klaga, när de icke hava något av mamon. Detta låder ofrånkomligt vid vår natur ända till graven.

10] På samma sätt förhåller det sig också med den, som litar och trotsar därpå, att han äger stor skicklighet, klokhet, makt, gunst, vänskap och ära: även han har en gud, men icke den rätte, ende Guden. Det ser du åter därav, huru uppblåst, säker och stolt man är över sådana ägodelar och huru modfälld man blir, när man icke har dem eller förlorar dem. Därför säger jag än en gång, att den rätta utläggningen av detta stycke är: att hava en Gud betyder att hava något, varpå hjärtat helt förtröstar.

11] Betänk nu, vad vi hittills övat och tagit oss före i vår blindhet under påvedömet. Om någon hade ont i tand, så fastade han och åkallade S:ta Apollonia. Fruktade man för eldsvåda, så gjorde man S:t Lorenz till hjälpare i nöden. Fruktade man för pest, så avlade man löften till S:t Sebastian eller S:t Rocchus. Av sådan styggelse gives ännu oändligen mycket, i det man var för sig utväljer ett helgon, som man tillber och åkallar för att få hjälp i sin nöd. 12] Hit höra också de, som äro gudlösa, att de sluta förbund med djävulen, att han skall giva dem vad de behöva av penningar eller hjälpa de i älskog, bevara deras boskap, återskaffa förlorat gods etc., såsom trollkarlar och svartkonstnärer hava gjort. Ty dessa alla sätta sitt hjärtas förtröstan till något annat än den sanne Guden. De vänta sig av honom intet och söka hos honom intet.

13] Alltså förstår du nu lätteligen, vad och huru mycket detta bud kräver, nämligen människans hela hjärta och all hennes tillförsikt, som skall rikta sig på Gud och ingen annan. Ty hava de Gud, det kan du väl härav lära, betyder icke, att man kan taga i honom och fatta om honom med händerna eller stoppa honom i en pung eller innesluta honom i en kista. 14] Utan det är att fatta honom, när man med hjärtat griper om honom och hänger fast vid honom. 15] Men att med hjärtat hänga fast vid honom, det är ingenting annat än att helt sätta sin lit till honom. Därför vill han vända oss bort ifrån allt annat, som icke är han, och draga oss till sig, emedan han är det enda, eviga goda. Ty han vill liksom säga: vad du förut sökt hos helgonen eller väntat av mamon eller någon annan, detta allt må du hoppas på av mig och anse mig för den, som vill hjälpa dig och överhopa dig med allt gott.

16] Här ser du nu, vad den rätta dyrkan och gudstjänsten innebär, som behagar Gud, vilken man också under hot om evig vrede befaller dig, nämligen att hjärtat icke skall veta av någon annan tröst och tillförsikt än den som gäller honom, ej heller låta sig slitas därifrån, utan för dess skull våga och försaka allt som är på jorden.

17] Däremot skall du lätteligen se och förstå, hurusom världen bedriver idel falsk gudstjänst och avguderi. Ty det har aldrig funnits ett folk så gudlöst, att det icke har inrättat och hållit gudstjänst av något slag. Därtill har envar till sin särskilde gud gjort det, av vilket han väntat något gott, hjälp och tröst.

18] Så hava t.ex. de hedningar, vilkas traktan stod efter våld och herravälde, gjort sin Jupiter till den högste guden; de åter, som sökte rikedom, lycka eller lust och goda dagar, vände sig till Hercules, Mercurius, Venus och andra, de havande kvinnorna till Diana och Lucina o.s.v. Var och en gjorde till sin gud den, vartill hans hjärta drog honom. Men detta innebär, att efter alla hedningars mening det att hava en gud är att tro och förtrösta. 19] Men däri består felet, att deras förtröstan är falsk och orätt, ty den riktar sig icke på den ende Guden, utom vilken i sanning ingen gud finnes varken i himmelen eller på jorden (Jes. 44:6). 20] Därför är det i själva verket sin egen falska inbillning och dröm om Gud, som de hava till avgud och som kommer dem att förtrösta på det rena intet. 21] Så är det med allt avguderi; ty det består icke blott däri, att man uppställer en bild och tillber den, utan det har sitt säte framför allt i hjärtat, som stirrar åt annat håll och söker hjälp och tröst hos skapade varelser, helgon eller djävlar, och icke frågar efter Gud, icke väntar på mycket gott av honom, som att han skulle vilja hjälpa, ej heller tror, att det goda som vederfares dem kommer från honom.

22] Härtill sällar sig nu också en falsk gudstjänst och det högsta avguderi, som vi ända hittills hava bedrivit och som ännu regerar i världen, varpå och alla andliga ordnar äro grundade. Denna avgudatjänst rör endast samvetet, i det man söker hjälp, tröst och salighet i egna verk och tilltror sig att kunna av Gud tilltvinga sig himmelen samt för räkning över, hur mycket man skänkt till kyrkan, fastat, hållit mässor etc. Sådant förlitar man sig och tror på, såsom ville man icke hava något till skänks av Gud, utan själv förvärva eller med andras överflödsgärningar förtjäna, alldeles som vore han skyldig att stå oss till tjänst och som vore han vår gäldenär, vi åter havs fordringsägare. 23] Men vad är det annat än att av Gud göra en avgud, ja, en hans vrångbild, och själv anse sig för Gud? Men detta är något för svårt för unga lärjungar och hör icke till deras undervisning.

24] Men det bör framhållas för de enfaldiga, på det de må väl märka och minnas detta buds mening, att man skall förtrösta på Gud allena, hoppas och förvänta idel gott av honom såsom den där giver oss kropp, liv, mat, dryck, föda, hälsa, skydd, fred och allt som vi behöva både timligt och evigt gott, som därtill bevarar oss för olycka och, om något ont vederfares oss, räddar och hjälper därifrån; med ett ord att Gud – såsom tillräckligt sagts – ensam är den, genom vilken man mottager allt gott 25] och frälsas från allt ont. Därför, menar jag, kalla också vi tyskar av gammalt Gud (Gott) med just detta namn – vackrare och mera träffande än på något annat språk – efter det lilla ordet god (gut), emedan han är en evigt springande källa, som överflödar av idel godhet och från vilket allt, som är och kallas gott, härflyter.

26] Ty om också eljest mycket gott kommer oss till del från människor, så är det dock allt gåvor från Gud, som man mottager genom hans befallning och ordning. Ty våra föräldrar och all överhet, ja, var och en gentemot sin nästa, har av Gud befallning att göra oss allehanda gott, så att vi mottaga icke från dem, utan genom dem från Gud. Ty de skapade varelserna äro blott liksom Guds hand, kanaler och medel, varigenom Gud giver allt, såsom han giver modern bröst och mjölk att räcka barnet samt säd och all slags växtlighet ur jorden till vårt uppehälle, allt gåvor, varav ingen skapad varelse själv kan frambringa en enda. 27] Fördenskull skall ingen människa drista sig att taga eller giva något, utan att det är henne av Gud befallt, så att man vet det vara hans gåva och giver honom tack därför, såsom detta bud fordrar. Därför är det ej heller tillåtet att förakta sådana medel att genom det av Gud skapade mottaga gott från honom, ej heller att förmätet söka andra sätt och vägar än dem Gud har befallt. Ty det vore icke att undfå av Gud, utan att själv välja sin väg.

28] Därför må nu envar för egen del se till, att man framför allt håller detta bud högt i ära och icke anser det för tomt skämt. Fråga och rannsaka ditt eget hjärta, så skall du väl finna, om det håller sig allenast till Gud eller icke. Har du ett sådant hjärta, som kan förvänta idel gott av honom, i synnerhet under trångmål och brist, därtill försaka och lämna allt, som icke är Gud, så har du den ende, rätte Guden. Är det återigen fäst vid något annat, av vilket det väntar sig mera gott och större hjälp än av Gud, och därför icke skyndar till honom utan flyr undan honom, när olycka är på färde, så har du en avgud.

29] På det man likväl må se, att Gud icke tål, att man slår detta bud i vädret, utan, att det skall allvarligen beaktas, har han till detsamma fogat först och främst en fruktansvärd hotelse, men därefter också ett skönt och trösterikt löfte, något som man också bör flitigt framhålla och noga inskärpa hos de unga, att de må lägga detta på hjärtat och minnas det:

30] Jag, Herren, din Gud, är en nitälskande Gud, som hemsöker fädernas missgärning på barn och efterkommande i tredje och fjärde led, när man hatar mig, men som gör nåd med tusenden, när man älskar mig och håller mina bud. (2 Mos. 20:5f.; 5 Mos. 5:9f.)

31] Ehuru dessa ord ha avseende på alla buden – såsom vi senare skola höra – så äro de dock fogade just till detta huvudbud, såsom det ju ock framför allt ligger vikt därpå, att man har ett riktigt huvud. Ty där huvudet ger riktig anvisning, där måste också hela livet gå i rätt riktning, och tvärtom. 32] Så må du då av dessa ord lära, huru vred Gud är på dem, som förlitar sig på något annat än på honom, och tvärtom huru god och nådig han är gentemot dem, som tro och förtrösta på honom av hela sitt hjärta. Ty vreden upphör icke förrän in i fjärde släktled, emedan däremot välgärningen eller godheten sträcker sig över många tusenden. 33] Så har Gud ordnat, för att man icke må vandra så säker och sätta sig själv på spel, såsom de råa hjärtan göra, vilka mena, att härpå ingen stor makt ligger. 34] Han är en sådan Gud, som icke lämnar det ohämnat, när man vänder sig från honom, och som icke upphör att vredgas ännu i fjärde led, ända till dess de äro utrotade. Därför vill han vara fruktad och icke ringaktad.

35] Denna hans ordning ådagalägges ock av allehanda historier och berättelser, varom Skriften rikligen förmäler och vilka erfarenheten dagligen kan nogsamt bekräfta. Ty ända från begynnelsen har Gud strängt gått till rätta med allt avguderi och för dess skull utrotat både hedningar och judar; såsom han också ännu i dag tillintetgör all falsk gudstjänst, så att till sist alla, som framhärda däri, måste gå under. 36] Därför, även om man ännu finner stolta, myndiga och rika kaxar, som trotsa på sin mamon och icke fråga efter, om Gud vredgas eller är nådig, i det de tilltro sig kunna uthärda Guds vrede: så skola de dock icke komma till slutet därmed, utan, innan man vet ordet av, gå i kvav med allt, varpå de hava förtröstat, liksom alla andra gått under, vilka trott sig vara än säkrare och mäktigare.

37] Och just för sådana hårda huvudens skull, som mena, att Gud – emedan han har fördrag och låter dem en tid hållas – icke vet eller bryr sig om sådant, måste han slå till och straffa så strängt, att han icke förlåter deras synd ända till barnbarnen. Envar skall nämligen därav väckas till att se, att Gud icke skämtar. 38] Ty det är också just dessa han menar, när han säger "de som mig hata", d.ä. de som framhärda i sitt trots och i sin stolthet. Vad man än må predika eller säga dem, vilja de icke höra; bestraffar man dem, för att de skola lära känna sig själva och bättra sig, innan straffet drabbar dem, så bliva de galna och ursinniga, detta för att de skola ärligt förtjäna vreden, såsom vi också dagligen bevittna i fråga om biskopar och furstar.

39] Men huru skrämmande än dessa hotelseord äro, så hava vi dock i det löftet en så mäktigare tröst, att de, som hålla sig till Gud allena, kunna vara vissa om att han vill öva barmhärtighet på dem, d.ä. bevisa dem idel godhet och välgärningar, och icke allenast dem utan också deras barn ända till tusende och åter tusende led. 40] Sådant skulle väl beveka och driva oss att sätta vårt hjärtas hela tillförsikt till Gud, om vi åstunda att få allt timligt och evigt gott, emedan det höga Majestätet erbjuder så stora ting, lockar så hjärtligt och lovar så rikligt.

41] Därför må envar allvarligt taga dessa ord till hjärtat och icke betrakta dem, som vore de talade av en människa. Ty det gäller för dig antingen evig välsignelse, lycka och salighet eller evig vrede, olycka och hjärtats förtvivlan. Vad kan du väl mer begära och få än det Gud så vänligt lovar dig: att han vill vara din med allt sitt goda, skydda och hjälpa dig i all nöd? 42] Men tyvärr tror dock världen intet av detta och håller det icke för Guds ord, emedan den ser, att de som förtrösta på Gud och icke på mamon lida bekymmer och nöd och att djävulen är fientlig mot dem och gör, att de icke vinna förmögenhet, gunst och ära, ja, med nöd få behålla livet; medan de som tjäna mamon ernå makt, framgång, ära gods samt alla andra förmåner i denna världen. Därför måste man fatta om sådana ord, vilka just avse att stålsätta emot dylikt sken, och veta, att de icke ljuga eller bedraga, utan måste gå i uppfyllelse.

43] Tänk själv efter eller spörj andra och säg mig: dessa som har använt all sin omsorg och flit på att sammanskrapa gods och penningar i mängd, vad hava de dock till sist åstadkommit? Du skall finna, att deras möda och arbete varit förgäves eller att, om de också samlat stora skatter, dessa dock blivit förskingrade och förödda, så att de aldrig själva haft någon glädje av sitt gods och att detta sedan icke genom arv nått ens till tredje släktled.

44] Exempel i överflöd kan du hämta i alla berättelser, ävensom hos gamla erfarna personer; se blott till och giv akt därpå.

45] Saul var en stor konung, utkorad av Gud, och en from man, men då han bestigit tronen, lät han sitt hjärta dragas nedåt och satte sin förtröstan på sin krona och sin makt. Då måste han gå under med allt vad han hade, så att han icke ens fick behålla något enda av sina barn.

46] David åter var en fattig, föraktad man, fördriven och hetsad, så att han icke någonstädes var säker för sitt liv; likväl var det bestämt, att han skulle räddas undan Saul och bliva konung (1 Sam. 16:13). Ty dessa ord måste stå fast och betyga sig såsom sanna. Gud kan nämligen icke ljuga eller bedraga, utan det måste du låta vara något, som tillhör djävulen ensam samt världen med dess falska sken, vilket väl varar en tid, men till sist visar sig utan värde.

47] Låtom oss därför väl lära oss det första budet, så att vi må inse, hurusom Gud icke vill tåla någon förmätenhet eller att vi förtrösta på något annat än honom, och att han av oss ej fordrar något högre än att vi av hjärtat vänta oss allt gott av honom, så att vi gå vår väg rakt fram och använda alla de gåvor, som Gud giver, på alldeles samma sätt som en skomakare blott för sitt arbete gör bruk av nål, syl och tråd och sedan lägger dem ifrån sig eller såsom en resande använder härbärget med föda och säng blott för den timliga nödtorftens skull. På samma sätt må envar i sitt stånd bruka Guds gåvor i enlighet med hans ordning och icke låta något bliva sin herre och avgud.

48] Detta vare nog sagt om det första budet. Här hava vi måst vara något utförligare, emedan allra största vikt ligger på detta; ty – såsom förut är sagt – om hjärtat har det rätt ställt gentemot Gud och detta bud åtlydes, så följa alla de andra buden efter.

Andra budet

49] Du skall icke missbruka din Guds namn.

50] Liksom första budet har undervisat hjärtat och lärt oss om tron, så för oss nu detta bud utåt och vill vända vår mun och vår tunga till Gud. Ty det första, som bryter fram ur hjärtat och visar sig, är orden. Såsom jag nu här ovan har lärt att svara på frågan, vad det vill säga att hava en Gud, så måste du också lära dig att enfaldigt fatta och giva besked om detta och om alla budens mening.

51] Om man nu frågar: hur förstår du andra budet eller vad är det att fåfängt använda eller missbruka Guds namn, svara då korteligen så: Det är att missbruka Guds namn, om man använder Herren Guds namn, på vad sätt det än må ske, i samband med lögn eller allehanda annat ont. Därför befalles här, att man icke skall falskeligen åberopa sig på Guds namn eller föra det på tungan, när hjärtat väl vet eller åtminstone borde veta, att det förhåller sig annorlunda än man säger, såsom det ofta sker bland dem, som svärja inför domstol, då den ene ljuger emot den andre. 52] Ty Guds namn kan man icke missbruka värre än när man brukar det till lögn och bedrägeri. Detta må nu anses som den enklaste och närmast till hands liggande mening i detta bud.

53] Härav kan nu envar lätt själv sluta sig till, när och på huru mångahanda sätt Guds namn missbrukas, ehuru det är omöjligt att uppräkna alla slag av missbruk. Kort sagt sker dock allt missbruk av det gudomliga namnet först och främst i världsliga ting och angelägenheter, som avse gods, penningar och ära, det må ske offentligt inför domstol eller på torget eller annorstädes, då man svärjer och avlägger falsk ed vid Guds namn eller bedyrar en sak vid sin själ. Särskilt är detta vanligt i äktenskapsmål, då tvenne personer i hemlighet trolova sig och sedermera med ed förneka det.

54] Framför allt sker dock missbruket i andliga ting, vilka angå samvetet, när falska predikanter uppstå och utgiva sina lögner för Guds ord.

55] Ser du, detta allt är ingenting annat än att vilja smycka sig och pråla med hjälp av Guds namn för att så få rätten på sin sida, de må nu ske i vanliga världsliga angelägenheter eller i de höga andliga ting, som höra tron och läran till.

Och till lögnarna höra också smädarna, icke blott de för envar bekanta grova smädarna, som utan blygsel skända Guds namn – dessa höra hemma i bödelns skola och icke i vår – utan även de som offentligen häda sanningen och Guds ord och kalla detta för ett djävulens verk. Härom behöva vi dock icke vidare tala.

56] Men låtom oss nu här lära oss och lägga på hjärtat, vilken stor makt det ligger på detta bud, så att vi med all flit taga oss till vara för och fly varje missbruk av Guds heliga namn såsom den allra svåraste synd, som i utvärtes måtto kan ske. Ty att ljuga och bedraga är väl i och för sig en stor synd, men blir så mycket svårare, om man därtill vill rättfärdiga den och för att bekräfta sitt förehavande åberopar Guds namn och gör detta till ett täckelse för sin skändlighet. På så sätt blir av en lögn en tvåfaldig, ja, en flerfaldig lögn.

57] Därför har också Gud till detta bud fogat en allvarlig hotelse, som lyder så: Ty Herren skall icke låta den bliva ostraffad, som missbrukar hans namn (2 Mos. 20:7; 5 Mos. 5:11), d.ä. synd mot detta bud skall icke efterskänkas någon eller avlöpa utan straff. Ty lika litet som Gud vill lämna det ohämnat, att man vänder sitt hjärta bort ifrån honom, lika litet vill han tåla, att man brukar hans namn för att smycka sina lögner. 58] Nu är det tyvärr överallt och allmänt så, att de äro mycket få, vilka icke bruka Guds namn till lögn och allsköns ondska, liksom de äro få, vilka av hjärtat förtrösta på Gud allena.

59] Ty av naturen hava vi alla den sköna dygden, att den som har begått något ont gärna vill överskyla och försköna sin skändlighet, så att ingen må se eller veta därom. Och ingen är så djärv, att han berömmer sig inför var man av det onda han gjort, utan alla vilja ha gjort det i hemlighet, utan att någon märker det. Ställer man så någon till svars, så måste Gud släppa till sitt namn och göra ondskan from, skammen till en heder. Detta hör till världens vanliga gång och har såsom en stor syndaflod översvämmat alla land. 60] Därför få vi också som lön vad vi söka och förtjäna, nämligen pest, krig, dyrtid, eld, vattunöd, dåliga hustrur, vanartiga barn och tjänstehjon samt allehanda ont. Varifrån skulle eljest all denna jämmer komma? Det är dock en stor nåd, att jorden ännu bär och när oss.

61] Därför borde man framför allt allvarligt tillhålla och vänja de unga att alltid hava detta andra bud strängt för ögonen och, när de fela däremot, ögonblickligen vare efter dem med riset samt förehålla dem budet och ständigt inprägla det, på det att de sålunda må fostras icke allenast medelst straff utan till vördnad och fruktan för Gud.

62] Så förstår du nu, vad det vill säga att missbruka Guds namn, nämligen – för att i all korthet upprepa det – att antingen bruka det till lögn och under åberopande av hans namn påstå något, som icke är sant, eller att förbanna, svärja, öva trolldom och med ett ord bedriva ondska av vad slag det vara må.

63] Därjämte måste du ock veta, huru man rätt brukar Guds namn. Ty med de orden: Du skall icke missbruka Guds namn, låter Gud oss tillika förstå, att man måste bruka hans namn väl. Ty det är oss just därtill uppenbarat och givet, att det skall brukas och nyttjas. 64] Därför följer det nu av sig självt, att då här förbjudes att använda Guds heliga namn till lögn och ogudaktighet, det tvärtom bjudes att bruka det till sanning och allt gott, som då man rätteligen avlägger ed, när det är nödvändigt och av oss fordras. På samma sätt också, när man rätt undervisar, vidare när man anropar Guds namn i nöd, tackar och lovar i medgång o.s.v., vilket allt är sammanfattat och befallt i språket, Ps. 50:15: "Åkalla mig i nöden, så vill jag hjälpa dig, och du skall prisa mig." Ty allt sådant innebär att bruka Guds namn rätt och till salighet. Så varder hans namn helgat, såsom vi bedja i Fader vår.

65] Sålunda har du summan av detta bud förklarad för dig. Och med detta sätt att fatta detsamma har man nu också den fråga lätt besvarad, som vållat många lärare svårigheter, nämligen varför det i evangelium är förbjudet att svärja (Matt. 5:33, 34), när dock Kristus ( Matt. 26:63f.), S:t Paulus (2 Kor. 1:23; Gal. 1:20) och andra heliga män ofta hava använt sig av eder. 66] Meningen därmed är i korthet denna: svärja skall man icke i ond avsikt, d.v.s. för att ljuga och när det icke är nödvändigt eller nyttigt; men i god avsikt och till nästans gagn må man svärja. Ty det är då den rätt, god gärning, varigenom Gud prisas, sanning och rätt bekräftas, lögnen tillbakaslås och trätor biläggas. Ty Gud träder då själv in och skiljer rätt och orätt, ont och gott från varandra. 67] Svär den ena parten falskt, så har han sin dom och skall icke undgå straffet. Och även om det dröjer en liten tid därmed, så skall dock ingenting lyckas honom, utan allt, som han på detta sätt förvärvar, skall rinna honom ur händerna och aldrig kunna njutas med glädje, 68] såsom jag har bevittnat med avseende på många, vilka hava brutit sitt äktenskapslöfte, att de sedan icke haft en glad stund eller frisk dag och sålunda jämmerligen blivit förödda både till kropp och själ och även egendom.

69] Därför säger och förmanar jag liksom förut, att man i tid medelst varningar och hot, aga och bestraffning må vänja barnen att sky lögn och i synnerhet att därtill bruka Guds namn. Ty om man häruti låter dem hållas, så kan intet gott komma därav, som det ju ock är uppenbart, att världen nu är värre än den någonsin varit. Ty där finnes ingen verklig styrelse, ingen lydnad, pålitlighet eller tro, utan idel otyglat, obändigt folk, på vilka ingen undervisning eller bestraffning hjälper. Detta allt är Guds vrede och straff, emedan man så fräckt föraktat detta bud.

70] Vidare skall man å andra sidan tillhålla och uppmana de unga att ära Guds namn och städse bära det på tungan vid allt som vederfares och träffar dem. Ty det är att rätt ära Guds namn att man av honom väntar sig all tröst och därom anropar honom, så att – såsom vi ovan hava hört – först hjärtat genom tron ger Gud den ära, som tillkommer honom, och sedan munnen genom bekännelsen.

71] Sådant är ock en hälsosam, nyttig sedvänja, som skänker styrka och kraft gentemot djävulen, vilken beständigt är omkring oss och ständigt lurar på, huru han kan förleda oss till synd och skam, jämmer och nöd. Men han hör gärna Guds namn och kan icke länge hålla på, när man av hjärtat anropar och åkallar Guds namn. Vi skulle ock träffas av många svåra och förskräckliga slag, om icke Gud uppehölle oss, när vi åkalla hans namn. 72] Jag har själv prövat och har riklig erfarenhet därav, huru ofta en plötslig, stor olycka vid ett sådant anropande av Guds namn genast har vänt sig och gått förbi. Djävulen till förtret, säger jag, skulle vi därför föra Guds heliga namn på tungan, så att han icke, såsom han så gärna ville, kunde skada oss.

73] Därtill tjänar ock, att man gentemot all nöd, som kan drabba, vänjer sig att dagligen befalla sig i Guds händer med kropp och själ, hustru, barn, tjänstefolk och allt vad vi äga. Därför hava ock Benedicite (= bönen före måltiden) och Gratias (= bönen efter måltiden) samt andra böner för afton och morgon tillkommit och blivit allmänna. 74] På samma sätt förhåller sig ock med den vana, som man inpräglat hos barnen, att man vid åsynen av något ohyggligt och förskräckligt skall korsa sig och säga: "Herre Gud, bevara mig!", "Hjälp, käre Herre Kristus!" eller liknande. Likaså när något gott oväntat vederfares en, huru ringa det än må vara, att man då säger: "Gud vare tack och lov!", "Det har Gud beskärt" o.s.v. Så vande man fordom barnen att till S:t Niklas' och andra helgons ära fasta och uppsända böner. Men om man gjorde vad detta bud befaller, så vore det Gud mera täckt och välbehagligt än någon klosterlevnad eller munkhelighet.

75] Se, sålunda skulle man på ett för barn avpassat sätt och liksom lekande kunna uppfostra de unga till att frukta och vörda Gud, så att det första och det andra budet skönt och flitigt övades. Då kunde också något gott slå rot, växa och bära frukt och sådana människor växa upp, av vilka 76] ett helt land kunde hava hugnad och glädje. Det vore också det rätta sättet att uppfostra barn, att man så i godo och med lust kunde vänja dem till gudsfruktan. Ty det som man blott med ris och slag kan framtvinga, därav varder ingen god frukt, och även när man däri kommer som längst, så varar deras fromhet blott så länge, som de hava riset på ryggen. 77] Men genom mildhet slår det goda rot i hjärtat, så att man mera fruktar för Gud än för ris och käpp.

Detta säger jag för de ungas skull så enfaldigt, för att det dock måtte vinna ingång hos dem; ty då vi predika för barn, måste vi också jollra med dem.

Så hava vi då varnat för Guds namns missbruk och undervisat om dess rätta bruk, vilket icke blott skall bestå i ord, utan även i övning och liv, och detta för att man må förstå, att sådant hjärtligen väl täckes Gud och att han vill så rikligen belöna det, som han strängeligen vill straffa missbruket av sitt namn.

Tredje budet

78] Du skall helga vilodagen.

79] Vilodagen har sitt namn av det hebreiska ordet sabbat, vilket egentligen betyder vila, d.v.s. vara ledig från arbete. Därför pläga vi ock tala om att hålla viloafton eller helgdagsafton. 80] Nu har Gud i Gamla Testamentet avskilt den sjunde dagen och förordnat den till vilodag och befallt, att densamma framför alla andra dagar skall hållas helig. Men med hänsyn till den yttre vilan är detta bud givet allenast åt judarna, att de skulle vara stilla och vila ifrån grövre sysslor, på det att både människor och djur skulle få vederkvickelse och icke utmattas genom ständigt arbete. 81] Men detta fattade de sedermera alltför snävt och missbrukade det grovt, så att de – såsom man läser i evangelium (Matt. 12:2ff.; Luk. 13:10ff.) – även hos Kristus tadlade och icke kunde lida sådana verk, som de dock själva gjorde på den dagen, liksom skulle budet vara uppfyllt därmed, att man alldeles avhöll sig från utvärtes arbete. Detta var dock icke meningen, utan fastmer helt enkelt att man – såsom vi skola höra – skulle helga vilodagen.

82] Därför angår detta bud till sin grövre, utvärtes betydelse icke oss kristna; ty i denna mening är det en rent utvärtes sak såsom andra föreskrifter i Gamla Testamentet, vilka äro bundna vid vissa ordningar, personer, tider och rum. Detta allt har nu genom Kristus lämnats fritt. 83] Men för att nu lämna en kristlig förklaring för de enfaldiga på vad Gud i detta bud fordrar av oss, så märk, att vi hålla vilodag icke för de förståndiga och insiktsfulla kristnas skull – ty dessa behöva icke sådant – utan för det första redan för den lekamliga nödvändighetens och nyttans skull. Ty naturen ger oss anvisning härpå och kräver det av oss med hänsyn till gemene man, drängar och tjänsteflickor, vilka hela veckan hava stått vid sitt arbete och sina sysslor, att de dock må hava en dag till vila och vederkvickelse. 84] Men vilodag fira vi för det andra och framför allt därför, att man – emedan man eljest icke får tillfälle därtill – på den dagen skall skaffa sig tid och lägenhet att fira gudstjänst, så att man kommer tillsamman för att höra och betrakta Guds ord och lova Gud, sjunga och bedja.

85] Men detta är, säger jag, icke bundet vid en viss tid på samma sätt som hos judarna, så att det måste ske just den eller den dagen. Ty ingen dag är i sig själv bättre än den andra, utan det borde fastmer ske varje dag. Men emedan det för den stora mängden icke låter sig göra, måste man för detta ändamål avskilja åtminstone en dag i veckan. Och emedan sedan gammalt söndagen har varit därtill bestämd, så bör man också låta det därvid förbliva, på det att en samfälld ordning härvid må följas och ingen genom onödiga nyheter komma oordning åstad.

86] Så är nu detta buds enkla mening, att man, då man håller vilodag, skall använda den för att vinna kunskap i Guds ord. Ty denna dags egentliga ämbete är, att det då predikas, närmast för de ungas och den stora menighetens skull. Dock må hållandet av vilodagen icke uppfattas så snävt, att därigenom skulle uteslutas sådant tillfälligt arbete, som man icke kan underlåta.

87] Om man därför frågar dig, vad som menas med budet: "Du skall helga vilodagen", så må du svara: att helga vilodagen betyder att hålla den helig. Vad innebär då att hälla helig? Intet annat än att bevisa sig helig i ord, gärningar och leverne. Ty denna dag behöver icke i och för sig något helgande, alldenstund den i sig själv är skapad helig. Men Gud vill att den skall vara helig för dig. Sålunda varder den för din del helig eller ohelig, allteftersom det du på den dagen gör är heligt eller oheligt.

88] Huru tillgår nu sådant helgande? Icke så att man sitter sysslolös i spiselvrån och blott avhåller sig från grovt arbete, ej heller så att man pyntar sig i huvudet och sätter på sig sina bästa kläder utan, som sagt, så att man betraktar Guds ord och övar sig däri.

89] Vi kristna böra visserligen hålla sådan vilodag och öva idel heliga verk, d.ä. dagligen umgås med Guds ord och bära det med oss i hjärta och mun. Men emedan vi, som sagt, icke alla hava tid och lägenhet, måste vi använda några timmar i veckan för de unga eller åtminstone en dag i veckan för hela menigheten, på det att man då må bekymra sig blott om Guds ord och sysselsätta sig med de Tio buden, Tron och Fader vår, och på det att så hela vårt liv och vår umgängelse må rätta sig efter Guds ord. 90] Närhelst än detta ord är i gång och övas, så hålles en rätt vilodag. Är detta icke fallet, så förtjänar den dagen icke att kallas kristen vilodag. Ty vila och gå sysslolös kunna också de ogudaktiga rätt väl, såsom och hela svärmen av våra präster dagligen står i kyrkan, sjunger och ringer utan att därför helga någon vilodag, ty de predika och öva ej något Guds ord, utan lära och leva fastmer tvärt emot detsamma.

91] Ty Guds ord är den heliga reliken framför alla reliker, ja, den enda relik som vi kristna känna och äga. Ty hade vi också alla helgons ben eller heliga och vigda kläder samlade i en hög, så vore vi dock därmed i intet avseende hulpna. Ty allt detta är blott döda ting, som icke kunna helga någon. Men Guds ord är den skatt, som gör allting heligt; därigenom hava också alla helgon själva blivit helgade. Närhelst man nu sysslar med, predikar, hör, läser eller betraktar Guds ord, så helgas därigenom person, dag och gärning, icke för den utvärtes gärningens skull, utan för ordets skull, som gör oss alla till helgon.

92] Därför säger jag städse, att hela vårt liv och alla våra gärningar måste framgå ut Guds ord, för att de skola kunna kallas heliga eller Gud välbehagliga. Men varhelst detta sker, där har detta bud sin rätta kraft och varder uppfyllt.

93] Så snart däremot vår umgängelse och vår gärning icke framgår ur Guds ord, så är den för Gud ohelig, den må nu skimra och lysa aldrig så mycket eller man må utstyra den med idel helighet, såsom t.ex. fallet är med de av människor påfunna andliga stånden, vilka icke känna Guds ord utan söka vinna helighet genom egna verk.

94] Märk därför, att kraften och makten i detta bud icke består i vilandet, utan i helgandet, så till vida som på denna dag en särskild helig övning må äga rum. Ty andra arbeten och sysslor kallas icke med rätta heliga övningar, därest icke den som utför dem förut är helig. Men här måste ett sådant verk ske, varigenom en mänska själv blir helig, vilket – såsom vi hava hört – sker allenast genom Guds ord. För detta ändamål äro nu ock vissa rum, tider, personer och hela den yttre gudstjänsten instiftade och anordnade, på det att detta Ordets verk även offentligen må förrättas.

95] Emedan nu så stor makt ligger på Guds ord, att det utan en vilodag icke kan helgas, så böra vi veta, att Gud strängeligen vill hava detta bud åtlytt och att han straffar alla, som förakta och icke vilja höra hans ord och icke vilja däri undervisas, i synnerhet på den tid som därtill är förordnad.

96] Därför synda emot detta bud icke allenast de som grovt missbruka och vanhelga vilodagen, såsom fallet är med dem som i följd av girighet eller lättfärdighet försumma att höra Guds ord eller hålla till på krogarna, galna och fulla som svin, utan även hela den övriga hopen, som lyssnar till Guds ord som till vad prat som helst, och som endast av gammal vana går till predikan och sedan hem igen och, när året är till ända, har lika liten insikt som föregående år. 97] Ty hittills har man menat, att man väl använt vilodagen, när man om söndagen hört en mässa eller evangelium läsas. Men Guds ord har ingen frågat efter, liksom ingen heller undervisat däri. Men trots det att vi nu hava Guds ord, gör vi likväl icke slut på dess falska bruk; vi låta prästerna ständigt predika för oss och förmana oss, men vi höra på utan allvar och uppmärksamhet.

98] Därför må du veta, att det icke är fråga blott om att höra ordet, utan att det också måste läras och behållas i minnet. Och tänk icke, att detta står i ditt fria skön och att det inte ligger så mycken vikt därvid; ty det är Guds bud, han som av dig skall kräva räkenskap, huru du hört, lärt dig och aktat hans ord.

99] Sammalunda bör man ock bestraffa de kräsna andar, vilka, sedan de hava hört en predikan eller två, äro mätta och känna leda därvid, menande sig nu själva väl veta allt och icke mer behöva någon mästare. Ty det är just den synd, som man hittills räknat bland dödssynderna och som kallas akedia, d.v.s. tröghet eller övermättnad, en svår och farlig plåga, varmed djävulen förtrollar och bedrager många hjärtan för att kunna överrumpla oss och så åter i hemlighet beröva oss Guds ord.

100] Ty det må du komma ihåg: om du än aldrig så förträffligt kunde din sak och vore en mästare i allting, så lever du dock dagligen i djävulens rike, och han vilar varken dag eller natt, utan söker överrumpla dig (Upp. 12:10; 1 Petr. 5:8) och i ditt hjärta uppväcka otro och onda tankar mot det föregående och alla buden. Därför måste du städse ha Guds ord i hjärtat, på tungan och för dina öron. Men därest hjärtat är intaget av lojhet och därest ordet icke ljuder emot honom, så bryter djävulen sig in och har, innan man vet ordet av, anstiftat stor skada.

101] Däremot har ordet, om man med allvar betraktar, hör och använder det, en sådan kraft, att det aldrig återvänder utan frukt, utan uppväcker ett nytt förstånd, ny lust och andakt samt skapar rent hjärta och rena tankar. Ty det är här icke fråga om kraftlösa och döda, utan om verksamma och levande ord. 102] Och om än ingen annan nytta eller nöd dreve oss därtill, så borde dock var och en lockas att syssla med ordet redan därför, att djävulen så skrämmes och jagas på flykten, samt därför att detta bud tillika så varder uppfyllt, vilket är Gud mera välbehagligt än alla skenfagra hycklareverk.

Fjärde budet

103] Hittills hava vi lärt oss de tre första buden, som hava avseende på vårt förhållande till Gud. För det första att man av hela sitt hjärta skall förtrösta på honom, frukta och älska honom alla sina levnadsdagar. För det andra att man icke må missbruka hans heliga namn till lögn eller något slags ont, utan bruka det till Guds lov samt nästans och sin egen fromma och salighet. För det tredje att man på vilodagen med flit använder och betraktar Guds ord, på det att alla våra gärningar och hela vårt liv må rätta sig därefter.

Nu följa de andra sju buden, som gälla vårt förhållande till nästan, bland vilka det första och förnämsta lyder: 

104] Du skall hedra din fader och din moder.

105] Detta faders- och modersstånd har Gud förlänat en särskild värdighet framför andra stånd, över vilka han härskar, i det han icke blott bjuder oss att älska, utan att hedra våra föräldrar. Ty gentemot bröder, systrar och nästan i allmänhet befaller han oss ej mer än att vi skola älska dem. Så ger han alltså fader och moder en särskild plats och utmärker dem framför alla andra personer på jorden och sätter dem näst intill sig själv. 106] Ty att hedra är något vida högre än att älska, då det icke blott innesluter det att älska, utan också en tukt, ödmjukhet och vördnad, såsom gällde det ett fördolt majestät. 107] Detta kräver också icke blott, att man talar till dem vänligt och med vördnad, utan framför allt att man med hjärta och yttre åthävor så skickar sig, att man låter det synas, huru mycket man aktar dem och att man anser dem för det högsta näst Gud. Ty den vilken man av hjärtat skall vörda, den måste man förvisso anse för hög och stor.

108] Därför skall man inprägla hos de unga, att de skola hava sina föräldrar, som äro i Guds stad och ställe, för ögonen och, även om de skulle vara ringa, fattiga, skröpliga och besynnerliga, dock betänka, att de äro fader och moder, av Gud givna. För sin vandels och sina fels skull äro de icke berövade den heder, som tillkommer dem. Därför bör man icke hava anseende till personen, hurudana de äro, utan till Guds vilja, som så inrättar och ordnar. Annars äro vi visserligen i Guds ögon alla lika; men emellan oss måste en sådan olikhet och bestämd åtskillnad vara för handen. Fördenskull har också Gud befallt att iakttaga densamma, så att du skall vara hörsam mot mig såsom din fader och jag hava myndighet gentemot dig.

109] Så lär dig nu för det första, vad det innebär att hedra sina föräldrar, såsom det kräves i detta bud. Det innebär, att man aktar dem såsom något utan jämförelse stort och värdefullt, ja, såsom den högsta skatt på jorden. 110] Vidare att man är i sitt tal hövisk mot dem, icke häftigt far ut mot dem, pockar eller är otidig, utan låter dem hava rätt och tiger, om de än skulle förgå sig något. 111] För det tredje att man även i gärning, d.ä. med liv och gods bevisar dem sådan heder, att man tjänar, hjälper och försörjer dem, när de äro gamla, sjuka, bräckliga eller fattiga, och detta allt icke blott gärna, utan med ödmjukhet och vördnad, såsom gjordes det inför Guds ansikte. Ty den som vet, huru han i sitt hjärta skall akta dem, han kan icke låta dem lida nöd eller hunger, utan sätter dem näst intill och över sig själv och delar med sig av allt, så långt han har och förmår.

112] För det andra må du se och märka, vilken stor rikedom och vilket heligt verk, som genom detta bud har givits åt barnen, något som man tyvärr alldeles föraktar och slår i vädret, så att ingen ser, att det är Gud som påbjudit det och att det är ett heligt ord och en gudomlig lära. Ty hade man verkligen insett detta, så hade envar därav kunnat sluta, att de som leva efter dessa ord också måste vara heliga människor. Då hade man ej heller behövt hitta på något klosterliv eller några andliga stånd, utan varje barn hade kunnat förbliva vid detta bud och kunnat med gott samvete träda inför Gud och säga: "Skall jag göra goda och heliga verk, så vet jag alls intet bättre än det att bevisa mina föräldrar all heder och hörsamhet; ty det har Gud själv befallt." 113] Och vad Gud bjuder måste vara oändligt mycket bättre än allt vad vi själva kunna finna på. Och emedan någon högre och bättre mästare än Gud icke står att finna, så gives det förvisso ej heller någon bättre lära än den han meddelar. Och nu lär han rikligen vad man skall göra, när man vill öva sannskyldigt goda gärningar; och i det han ger befallning härom, betygar han ock, att de behaga honom väl. Är det nu Gud, som befaller oss sådant, och vet han icke något bättre att påbjuda, så kan ju icke heller jag finna på något bättre.

114] Se, på detta sätt borde ett gott barn ha blivit rätt undervisat och till välsignelse uppfostrat samt i hemmet hållits till att lyda och tjäna föräldrarna. Då skulle man därav ha haft fägnad och glädje. Men man kände sig (under påvedömet) icke förpliktad att visa på Guds ord i hela dess härlighet, utan fick sätta det å sido och gå det förbi, så att barnen aldrig blevo i tillfälle att övertänka detta bud, utan i stället kommo att uppspärra sin mun efter det som vi själva funnit på utan att någonsin ha frågat Gud till råds därom.

115] Låtom oss därför för Guds skull äntligen lära oss, att de unga må åsidosätta allt annat och först och främst se på detta bud. Ty om de vilja tjäna Gud med sannskyldigt goda verk, så må de göra vad som är kärt för fader och moder och dem som äro satta i deras ställe. Det barn , som vet och gör detta, har först och främst den stora trösten i hjärtat, att det kan – gentemot alla dem som umgås med egna, självvalda verk – med glädje berömma sig och säga: "Se, detta verk behagar min Gud i himmelen väl, det vet jag förvisso." 116] Låt dem med sina många, stora, frampressade och besvärliga verk alla på en gång träda fram och berömma sig: låt se, om de kunna frambringa något ända, som är större och ädlare än lydnad för fader och moder, vilken enligt Guds ordning och vilja skall komma näst efter lydnaden för hans eget majestät. Skall sålunda Guds ord och vilja ha sin gång och uppfyllas, så skall intet gälla mer än föräldrarnas vilja och ord, likväl så att deras vilja förbliver i lydnad för Gud och icke kommer i strid med de föregående buden.

117] Fördenskull bör du av hjärtat vara glad och tacka Gud, att han utvalt dig och aktat dig värdig att utföra ett sådant kostligt och honom välbehagligt verk. Och även om det utåt skulle vara det ringaste och mest föraktade, så anse det för något stort och kostbart, icke på grund av vår värdighet, utan därför att det är infattat i och omslutet av en helig klenod, nämligen Guds ord och bud. 118] O, huru mycket skulle icke alla kartusianer, munkar och nunnor vilja giva, om de med allt sitt andliga väsen kunde inför Gud frambära en enda gärning, gjord på hans befallning, och om de med glatt hjärta inför hans ögon kunde tala och säga: "Nu vet jag, att denna gärning behagar dig väl." Vart skola dessa stackars fattiga människor taga vägen, när de inför Gud och all världen skola stå där rodnande av blygsel framför ett litet barn, som har levat efter detta bud, och då de måste tillstå, att de med alla sina ansträngningar ej blivit värdiga att räcka detta barn en bägare vatten? 119] Men det sker dem dock rätt i anseende till deras djävulska förvändhet, alldenstund de trampa Guds bud under sina fötter och i stället måste förgäves plåga sig med verk, som de själva uttänka, vilka blott giva dem skam och skada till lön.

120] Skulle nu icke vårt hjärta spritta och smälta av glädje, om vi, när vi gå till arbetet och göra vad som är oss befallt, kunde säga: "Se, detta är bättre än all kartusianernas helighet, om de än fasta sig till döds och på sina knän bedja utan uppehåll." Ty här har du en säker text och ett gudomligt vittnesbörd, att han har bjudit detta, under det att icke ett ord är befallt om detta andra. Men det är olyckan och en förfärlig förblindelse i världen, att ingen tror detta. Till den grad har djävulen förtrollat oss med falsk helighet och med de egna verkens tomma sken.

121] Fördenskull önskade jag högeligen – jag säger det ännu en gång – att man öppnade ögon och öron och lade dessa ting på hjärtat, på det att vi icke en gång åter må lockas ifrån Guds rena ord till djävulens lögnaktiga påfund. Då skulle det också stå väl till, i det föräldrarna skulle hava med glädje, kärlek, vänskap och endräkt i sina hem. Då skulle också barnen vinna föräldrarnas hela kärlek.

122] Äro barnen däremot egensinniga och vilja de icke göra vad de skola, förrän de få käppen på ryggen, så förtörnar de både Gud och sina föräldrar samt beröva sig själva den samvetets rätta skatt och glädje, varom vi talat, och samla över sig idel olycka. 123] Därför tillgår det också nu i världen så, som var man klagar, att unga såväl som gamla äro alldeles vilda och obändiga, icke hava någon vördnad och aktning, icke göra något, utan att de därtill drivas med hugg och slag, samt bakom varandras rygg förtala och nedsätta varandra så mycket de förmå. Fördenskull straffar också Gud dem genom att låta dem drabbas av allsköns elände och olycka. 124] Föräldrarna förmå själva vanligen intet: den ene dåren uppfostrar den andre; såsom de själva hava levat, så leva deras barn efter dem.

125] Detta bör nu, säger jag, vara det första och förnämsta, som skall driva oss att lyda detta bud, vilket innesluter sådan rikedom, att vi, om vi icke hade fader och moder, borde önska, att Gud gåve oss ett stycke trä eller sten, som vi kunde kalla fader och moder. När han nu har givit oss levande föräldrar, huru mycket mer böra vi icke då vara glada över att visa dem heder och lydnad, då vi ju veta, att detta så väl behagar det höga Majestätet och alla änglar, men förtryter alla djävlar, och då detta därtill är 126] det förnämsta verk, som vi kunna förrätta, näst efter den höga gudstjänst, som påbjudits i de föregående buden. Ty allmosegivande och alla andra verk gå icke alls upp emot detta. Ty Gud har satt detta stånd främst, ja, i sitt ställe på jorden. Denna Guds vilja och hans goda behag skall vara oss orsak och bevekelsegrund nog att villigt och med lust göra vad vi förmå.

127] Därjämte äro vi ock inför världen skyldiga att vara tacksamma för de välgärningar och allt det goda, som vi åtnjuta från våra föräldrars sida. 128] Men nu regerar djävulen så i världen, att barnen förgäta sina föräldrar, liksom vi alla förgäta Gud och ingen tänker på, huru Gud försörjer, skyddar och bevarar oss och giver oss så mycket gott till kropp och själ. I synnerhet då en gång en ond stund kommer, förtörnas och knorra vi otåligt och ha glömt allt gott, som vi under hela vårt liv mottagit. Just så göra vi ock mot våra föräldrar, och det finns intet barn, som inser och betänker detta, såvida icke den Helige Ande giver nåd därtill.

129] Denna världens vanartighet känner Gud väl. Därför påminner och manar han oss medelst bud, på det att i detta fall envar må besinna, vad hans föräldrar hava gjort emot honom. Därvid skall han finna, att han av dem har sin kropp och sitt liv, av dem blivit försörjd och uppfostrad, medan han dem förutan hundra gånger om skulle ha förgåtts i elände. 130] Därför är det rätt och väl sagt, när det i ett gammalt visdomsord heter: "Deo, parentibus et magistris non potest satis gratiae rependi", d.ä. "Gud, sina föräldrar och sina lärare kan man aldrig nog tacka och vedergälla." Den som besinnar och betänker detta, han skall väl utan särskild uppmaning bevisa sina föräldrar all heder och bära dem på sina händer såsom dem, genom vilka Gud har gjort honom allt gott.

131] En viktig orsak, som jämte allt detta ytterligare borde beveka oss, är, att Gud till detta bud fogat ett kärleksfullt löfte, i det han säger: "på det du må länge leva i landet, där du bor." 132] Här ser du nu själv, huru allvarligt Gud tar det med detta bud, i det han tillkännagiver, att lydnaden därför icke blott är honom välbehagligt och att han har lust och glädje därvid, utan att den ock skall föra lycka med sig och lända till vårt bästa, så att vi kunna föra ett stilla, ljuvligt liv med allt gott. 133] Därför prisar och berömmer också Paulus detta högeligen, då han i Ef. 6:2f. säger, att detta är det första bud, som har löfte med sig. Ty ehuru även de andra buden hava sitt löfte med sig, så är det dock ingenstädes så tydligt och eftertryckligt uttalat som vid detta bud.

134] Däri består alltså frukten och lönen, att den som håller detta bud skall hava goda dagar, lycka och välfärd, medan straffet åter är det, att den som är olydig skall i förtid gå under och icke hava någon glädje av livet. Ty med att "leva länge" menar Skriften icke allenast att uppnå en hög ålder, utan att hava allt, som hör med till ett långt liv, såsom: hälsa, hustru och barn, lekamlig nödtorft, fred, god styrelse etc., varförutan detta liv ej kan med glädje njutas eller i längden äga bestånd. 135] Vill du nu icke lyda fader och moder och låta dig av dem fostras, så får du lyda bödeln; hör du icke heller honom, så får du lyda benrangelsmannen, d.v.s. döden. 136] Ty så är kort och gott Guds vilja: antingen, därest du lyder, älskar och tjänar honom, vedergäller han dig översvinneligen med allt gott, eller, om du förtörnar honom, sänder han över dig både bödel och död.

137] Varpå beror det väl, att det finns så många skälmar, som man dagligen måste hänga, halshugga och rådbråka, om icke på olydnaden? Emedan de ej låta uppfostra sig med godo, komma de till följd av Guds straff därhän, att man ser blott olycka och lidande i deras spår. Ty endast sällan händer det, att sådana förryckta människor nå sin rätta ålder och dö en naturlig död.

Men de fromma och lydiga hava den välsignelsen, att de länge få leva i god ro och, såsom ovan sagts, få se sina barnbarn intill tredje och fjärde led. 138] Så lär också erfarenheten, att där det finnes fina, gamla släkter, som leva i välstånd och hava många barn, detta kommer sig därav, att en stor del av dem fått en god uppfostran och haft sina föräldrar för ögonen. Om de gudlösa åter står det skrivet i Ps. 109:13: "Hans framtid varde avskuren, i nästa led vare sådanas namn utplånat." 139] Lär dig därför nu att förstå, vilken stor vikt Gud fäster vid lydnaden, i det han sätter den så högt, låter den så väl behaga sig och så rikligt belönar den, därtill ock så strängt vakar över att straffa dem, som handla däremot.

140] Detta allt säger jag, för att man må väl inprägla det hos de unga; ty ingen tror, huru nödvändigt detta bud är att hålla, fastän det hittills under påvedömet icke aktats eller lärts. Det är så enkla och lätta ord; och därför menar envar, att han längesedan kan dem. Därför går man förbi dem och gapar efter andra ting, och man inser och tror icke, vare sig att Gud så högeligen vredgas, om vi försumma detta bud, eller att de verk vi göra, om vi förbliva därvid, äro Gud så kostliga och väl behagliga.

141] Till detta bud hör också ytterligare att tala om allt slags lydnad mot överhetspersoner, som hava att befalla och styra. Från föräldrarnas överhöghet härleder sig och stammar nämligen all annan överhöghet. Ty när en fader icke förmår ensam uppfostra sitt barn, så tager han till hjälp en skolmästare, som undervisar det; är han för svag, så tager han sina vänner och grannar till hjälp; går han hädan, så överlämnar han herraväldet och myndigheten åt andra, som därtill förordnas. 142] På samma sätt måste han ock till husets vård hava tjänstefolk, tjänare och tjänarinnor under sig. Sålunda äro alla, som man kallar "herrar", i föräldrars stad och ställe och måste härleda sin makt och myndighet att styra från föräldramakten. Därför kallas också i Skriften alla dessa för "fäder", såsom de där i sin styrelse utöva fadersämbete och böra hava ett faderligt hjärta gentemot de sina. Sålunda hava fordom romarna och andra folk kallat herrarna och fruarna i huset för patres och matres familias, d.v.s. husfäder och husmödrar, liksom de ock hava kallat sina landsfurstar och härskare för patres patriae, d.v.s. fäder för hela landet, och det länder oss som vilja vara kristna till stor skam, att icke också vi kalla dem så eller åtminstone akta och hedra dem på detta sätt.

143] Vad nu ett barn är skyldigt fader och moder äro ock alla, som lyda under husbondeväldet, skyldiga sina överordnade. Därför böra tjänare och tjänarinnor se till, att de icke blott lyda sina husbönder och husfruar utan också hedra dem såsom sina egna fäder och mödrar och göra allt, som de veta, att man önskar av dem; och det icke av tvång och motvilligt, utan med lust och glädje, just av den orsak vi nyss nämnt att detta är Guds bud och att det behagar honom mer än något annat verk. 144] För detta borde de t. o. m. gärna avstå något av sin lön och vara tacksamma, att de kunnat få herrar och husmödrar och att de få hava ett sådant glatt samvete, i det de veta, huru de skola göra verkligt gyllene gärningar, sådana som hittills varit förbisedda och ringaktade, medan man i stället i djävulens namn, sig själv till skada och med dåligt samvete, lupit iväg till kloster, på vallfärder eller för att förvärva avlat.

145] Om man blott kunde rätt inpränta detta hos det arma folket, så skulle en tjänarinna hoppa av glädje, lova och tacka Gud och med anständigt arbete, som dessutom ger henne mat och lön, förvärva en skatt, som ingen av dem äger, vilka man aktar för de heligaste. Är det icke något högeligen berömligt att veta och kunna säga: Om du gör ditt dagliga arbete i hemmet, så är det bättre än alla munkars helighet och stränga levnad? 146] Och du har dessutom den försäkran, att det i allt skall lända dig till det bästa och bringa dig välgång. Huru vill du vad gärningarna beträffar bliva saligare och leva heligare? 147] Ty inför Gud är det tron, som i egentlig mening gör helig, och den allena tjänar honom, gärningarna däremot människorna. 148] Sålunda har du allt gott, skydd och beskärm av Herren, därtill ett gott samvete och en nådig Gud, som vill vedergälla dig hundrafallt; ja, du får en helt ny värdighet, om du blott är from och lydig. I annat fall åter vilar först och främst idel vrede och onåd från Gud över dig, du har ej heller någon frid i hjärtat och drabbas därtill av allt slags lidande och olycka.

149] Den som nu ej av sådant kan bevekas att bliva from, den anbefalla vi åt bödeln och benrangelsmannen. Därför må envar, som vill låta säga sig, besinna, att Gud i detta ej skämtar, och veta, att det är han , som talar med dig och fordrar lydnad. Lyder du honom, är du hans kära barn; men föraktar du hans bud, så må du hava skam och jämmer och ett sjukt hjärta som lön.

150] Desslikes bör man ock tala om lydnad för värdslig överhet, vilken, som sagt, utan undantag är att räkna till fadersståndet och vars myndighet har det allra vidsträcktaste omfång. Det är nämligen här icke fråga om en enskild fader, utan överheten är så många gånger om fader, som det i landet finnes inbyggare, borgare eller undersåtar. Ty genom överheten liksom genom våra föräldrar giver och bevarar Gud åt oss uppehälle, hus och hem, skydd och säkerhet. Emedan nu överheten såsom sin högsta heder bär ett sådant namn och en sådan äretitel (faderstiteln), så äro vi ock skyldiga att hedra den och akta den såsom den dyrbaraste skatt och den ädlaste klenod på jorden.

151] Den som nu är lydig, villig och redo att tjäna samt gärna gör allt för att hedra sin överhet, han vet, att han gör vad som är Gud välbehagligt och att han får glädje och lycka till lön. Vill han däremot icke med kärlek göra detta, utan föraktar överheten, är gensträvig eller uppstudsig, så må han återigen veta, att ingen nåd eller välsignelse vilar över honom och att han, även om han därigenom tror sig kunna vinna en daler, på annat håll i stället skall förlora det tiodubbla eller råka i bödelns våld eller omkomma genom krig, pest eller dyrtid eller icke få någon glädje av sina barn, utan lida skada, orätt och våld av tjänstefolk och grannar eller främlingar och tyranner – på det att vi må få vår rätta lön och hemsökas av det vi eftersträva och förtjäna.

152] Om vi blott en gång läte övertyga oss, huru välbehagliga sådana verk äro inför Gud och vilken rik belöning som väntar dem, så skulle vi vara omgivna av idel översvinneliga håvor och äga allt vad vårt hjärta begär. Men medan man nu så i grunden föraktar Guds ord och bud, som vore de talade av en narr, så låt också se, om du är den man, som kan trotsa honom. Menar du kanske, att det skall bliva svårt nog för honom att betala dig tillbaka? 153] Förvisso skulle det vara bättre för dig att leva med Guds nåd, i frid och lycka än med hans onåd och i olycka. 154] Varför är månne världen eljest för närvarande så full av trolöshet, skändlighet, elände och mord om icke därför att var och en vill vara sin egen herre och utan överhet och inte bry sig om någon annan, utan göra allt vad honom själv lyster? Därför straffar Gud den ene skurken med den andre, så att om du bedrager och föraktar din herre, kommer en annan, som behandlar dig lika tillbaka, ja, så att du i ditt eget hus måste lida tiodubbla av maka barn och tjänstefolk.

155] Vi känna väl vår olycka, knorra och klaga över trolöshet, våld och orätt, men vilja icke se, att vi själva äro skälmar, som ärligt förtjänat straff och icke därav blivit det minsta bättre. Vi vilja icke hava nåd och lycka, därför hava vi med rätta idel olycka, utan all barmhärtighet. 156] Det måste väl dock ännu finnas några fromma människor kvar på jorden, eftersom Gud ännu låter oss få så mycket gott. I vad på oss ankommer borde vi ej äga ett enda öre i hemmet eller ett halmstrå på åkern.

157] Detta allt har jag måst utveckla med så många ord, ifall någon en gång ville verkligen besinna det, så att vi må bliva befriade från den blindhet och det elände, vari vi varit så djupt sjunkna, lära oss att rätt förstå Guds ord och vilja samt med allvar lägga dem på hjärtat. Ty därav skulle vi lära, huru vi kunde få fullt upp av glädje, lycka och välgång både i tid och evighet.

158] Sålunda hava vi talat om tre olika slag av fäder i samband med detta bud: dem som äro det genom blodsbandet samt husfäder och landsfäder. Dessutom ges det också andliga fäder, icke som under påvedömet, där de väl hava låtit kalla sig så, men icke utövat något faderligt ämbete. Ty andliga fäder äro blott de, som regera och leda oss med Guds ord, 159] såsom S:t Paulus berömmer sig av att vara en fader, i 1 Kor. 4:15, där han säger: "Det var jag som i Kristus Jesus genom evangelium födde eder till liv." 160] Emedan de nu äro fäder, tillkommer dem även sådan heder, ja, dem framför alla andra. Men i detta fall bevisas den väl allra minst. Ty världen måste så hedra dem, att man driver dem ut ur landet och icke unnar dem ens en bit bröd. Allt som allt, de måste, såsom Paulus säger, vara "världens avskum och var mans avskrap".

161] Men det är nödvändigt att inpränta detta också hos folket, att de som vilja kallas kristna inför Gud äro pliktiga att akta dem som vårda deras själar "dubbel heder värda" (1 Tim. 5:17), så att de göra väl mot dem och bereda dem försörjning. Gör du det, då vill Gud också giva dig nog och ej låta dig lida någon brist. 162] Men därvidlag sätter sig varenda en på tvären och strävar emot, allesammans ha de oro för att deras buk icke skall få nog. Man kan nu inte försörja en enda rättskaffens predikant, medan man förut fyllt tio gödbukar. 163] Men på så sätt göra vi oss ock förtjänta av att Gud berövar oss sitt ord och sin välsignelse och låter lögnpredikanter uppstå, som föra oss till djävulen och därjämte grundligen utsuga oss.

164] Men de som hava Guds vilja och bud för ögonen hava det löftet, att de skola få riklig vedergällning för vad giva åt såväl köttsliga som andliga fäder eller göra till deras heder. De skola icke blott ett år eller två hava bröd, kläder och penningar utan ett långt liv, uppehälle och stilla frid, och i evigheten skola de vara rika och saliga. 165] Gör därför blott vad som är din plikt och låt det sedan vara Guds sak att sörja för ditt uppehälle och din nödtorft. Har Han lovat det och ännu icke ljugit, så skall Han icke heller ljuga för dig. 166] Detta borde ju beveka oss och komma vårt hjärta att smälta av välvilja och av kärlek mot dem, vilka vi äro skyldiga att hedra, så att vi sträckte våra händer mot höjden och med glädje tackade Gud, som har givit oss löfte om sådant, för vars skull vi väl borde löpa ända till världens slut. Ty om än hela världen förenade sina krafter, skulle den likväl icke förmå lägga en enda timme till vår livslängd eller skänka oss det allra minsta korn ur jorden. Men Gud vill giva dig översvinneligen allt vad ditt hjärta begär. Den som nu föraktar sådant och slår det i vädret, han är icke värd att höra ett enda Guds ord. Det har nu till övermått blivit förklarat för alla dem, som detta bud gäller.

167] Därjämte borde man väl ock predika för föräldrarna och dem som förvalta deras ämbete, huru de böra förhålla sig mot dem, som de äro satta att ha uppsikt över. Ehuru detta icke uttryckligen är angivet i de Tio buden, så är det dock på många andra ställen i Skriften rikligen befallt. Gud vill innefatta också det i detta bud, när han talar om fader och moder; 168] ty han vill icke hava bovar och tyranner till detta ämbete och regemente och han tillägger dem heller icke heder, d.ä. makt och rätt att styra, för att de skola låta sig tillbedjas, utan för att de skola betänka, att de äro skyldiga Gud lydnad och framför allt att de skola samvetsgrant och troget förvalta sitt ämbete, att de icke allenast skola föda och lekamligen försörja sina barn, sitt tjänstefolk och sina undersåtar, utan först och främst uppfostra dem till Guds ära och pris. 169] Tänk därför icke, att sådant står i ditt skön och beror av ditt eget gottfinnande, utan Gud har strängeligen befallt och ålagt dig det, och för honom måste du också stå till svars därför.

170] Här är nu åter det sorgliga eländet, att ingen betänker eller aktar på detta, utan man lever alldeles såsom om Gud gåve oss barn blott till vårt nöje och tidsfördriv, tjänstefolk för att använda dem som kor eller åsnor blott till arbete eller undersåtar för att behandla dem efter vårt godtycke och lämna dem åt sig själva, liksom det icke anginge oss, vad de lära sig eller huru de leva. 171] Ingen vill inse, att det här är en befallning av det gudomliga majestätet, ej heller vill man besinna, huru högeligen nödvändigt det är, att man tager sig an ungdomen. 172] Ty om vi vilja hava väl uppfostrat, skickligt folk till såväl den värdsliga som den andliga styrelsen, så måste vi i sanning inte spara någon flit, möda eller kostnad på våra barns undervisning och uppfostran, på det att de må kunna tjäna Gud och världen, 173] och vi få icke blott hava tanke för huru vi skola kunna samla gods och penningar åt dem. Ty Gud kan väl oss förutan försörja dem och göra dem rika, såsom han också dagligen gör. Men fördenskull har han givit och anförtrott oss barn, att vi skola uppfostra och leda dem efter hans vilja. Annars hade han ju intet behov av fader och moder. Därför må envar veta, att han vid risk att förlora Guds nåd är skyldig att uppfostra sina barn framför allt till Guds fruktan och kunskap samt – om de äro därtill skickade – också låta dem undervisas och studera, 174] så att man må kunna använda dem, där de behövas.

175] Om man nu gjorde sådant, så skulle också Gud rikligen välsigna oss och giva oss sin nåd till att uppfostra människor, varigenom land och folk skulle hava gagn. Så skulle man få goda, dugliga medborgare, dygdiga och husliga kvinnor, som sedan i sin tur skulle uppfostra fromma barn och fromt tjänstefolk. 176] Så betänk nu själv, vilken skrämmande skada du gör, om du häri är försumlig och blir vållande till att dit barn icke uppfostras till en nyttig och Gud behaglig människa. Härigenom drager du också över dig all synd och vrede och förtjänar helvetet genom dina egna barn, även om du eljest vore from och helig. 177] Alldenstund man föraktar sådant, straffar också Gud världen så fruktansvärt, att man icke mer har någon tukt, ordning eller frid, varöver vi också alla klaga utan att likväl inse, att det är vår egen skuld: ty med den uppfostran vi öva måste vi få vanartiga och olydiga barn och undersåtar.

178] Detta vare nu nog till förmaning; ty att ytterligare syssla härmed måste uppskjutas till ett annat tillfälle.

Femte budet

179] Du skall icke dräpa.

180] Vi hava nu genomgått allt som hör både till den världsliga och den andliga styrelsen, d.v.s. till lydnaden för gudomlig och faderlig myndighet. Här åter begiva vi oss utanför vårt eget hus till grannarna för att lära oss, huru vi skola leva med varandra, var och en för sig mot sin nästa. 181] Därför äro ej Gud och överheten inbegripna i detta bud, så att den makt dessa hava till att döda härigenom skulle vara dem fråntagen. Ty Gud har överlämnat den rätt han har att straffa missdådare åt överheten i föräldrarnas ställe, vilka fordom, såsom man läser hos Moses, måste draga sina egna barn inför rätta och döma dem till döden. Det som här förbjudes gäller följaktligen enskilda gentemot varandra, men icke överheten.

182] Detta bud är nu lätt nog att förstå och ofta behandlat, då man årligen hör det i evangeliet – Matt. 5:21 – varest Kristus själv utlägger det och kort sammanfattar det därhän, att man icke skall dräpa vare sig med hand, hjärta, mun, tecken och åtbörder eller deltaga däri med hjälp och råd. Därför är det härigenom för envar förbjudet att vredgas, med undantag såsom sagt för dem, vilka äro satta i Guds ställe, d.v.s. föräldrar och överhet. Ty Gud och alla dem som äro i Guds stad och ställe tillkommer det att vredgas, banna och straffa just för deras skull, som överträda detta och andra bud.

183] Vad som gör detta bud nödvändigt är, att Gud väl vet, huru ond världen är och huru mycken vedervärdighet detta liv rymmer. Därför har han ställt detta och andra bud mellan gott och ont. Såsom vi nu ansättas av mångahanda frestelser att överträda vart och ett av buden, så sker det även här, i det att vi måste leva ibland många människor, so gör oss illa, så att vi få orsak att bliva fientligt sinnade emot dem. 184] Om t.ex. din granne ser, att du av Gud har fått bättre hus och gård, mera gods och lycka än han, så förtryter det honom, han avundas dig och säger inte ett gott ord om dig.

Så får du genom djävulens tillskyndelse många fiender, vilka icke unna dig något gott vare sig i lekamligt eller andligt avseende. När vi se sådana, vill vårt hjärta vredgas, känna smärta och hämnas. Så börjar man att banna och slå igen, varav slutligen elände och mord följa. 185] Härvid söker Gud såsom en vänlig fader förekomma, han lägger sig emellan och vill hava tvisten bilagd, på det att ingen olycka därav må uppstå eller den ene fördärva den andre. Korteligen, han vill därmed åstadkomma, att en och var blir skyddad, befriad och tryggad för orätt och våld från vem det vara må, samt ställa detta bud såsom en ringmur, ett fäste och en tillflykt omkring nästan, att man icke må tillfoga honom något lidande eller skada till hans kropp.

186] Så kräver nu detta bud, att man icke tillfogar någon människa lidande för någon oförrätts skull, även om hon skulle vara i högsta måtto förtjänt därav. Ty där dråp är förbjudet, där är också allt det förbjudet, som kan vara orsak och upphov till dråp. Ty det är med mången så, att även om han icke dräper, så bannar han likväl och önskar ont, så att den som verkligen drabbades därav icke skulle hava lång väg kvar i livet. 187] Emedan nu sådant av naturen vidlåder alla och det är ett gemensamt fel, att ingen vill tåla något av den andre, så vill Gud undanrödja roten och upphovet, varigenom hjärtat förbittras gentemot nästan, och vänja oss att alltid hava detta bud för ögonen och spegla oss däri, att betrakta Guds vilja och att med hjärtlig förtröstan och åkallan av hans namn anbefalla åt honom den orätt, som vi lida, och sedan låta ovänner hotfullt väsnas och vredgas samt företaga sig vad de kunna. På detta sätt vill han lära människan att tämja sin vrede och bära ett tåligt, saktmodigt hjärta, framför allt emot dem som giva henne anledning att vredgas, d.v.s. emot hennes fiender.

188] Därför ligger det avgörande vid detta bud, som det gäller att på det entydigaste inprägla hos de enfaldiga, i frågan, vad det vill säga att "icke dräpa". Det betyder för det första, att man icke tillfogar någon något ont, först och främst icke med hand eller gärning, ej heller så att man begagnar tungan till att övertala eller råda till sådant, vidare att man icke använder eller samtycker till något medel eller sätt, varigenom någon kunde förolämpas, och slutligen att hjärtat icke är fientligt mot eller av vrede och hat önskar ont över någon. Fastmer skall du både till kropp och själ vara utan skuld emot var man, men alldeles särskilt gentemot dem som önska eller tillfoga dig något ont. Ty att göra ont emot den som unnar och gör dig gott är icke mänskligt utan djävulskt.

189] Mot detta bud försyndar sig för det andra icke blott den som gör sin nästa ont, utan också den som kan göra sin nästa gott, förekomma något ont, värna, skydda och rädda, men som icke gör det. 190] Om du sålunda låter någon gå naken, fastän du kunde kläda honom, så har du låtit honom frysa ihjäl. Ser du någon lida hunger och giver honom icke mat, så låter du honom dö av hunger. På samma sätt, ser du någon oskyldigt dömd till döden eller i liknande nöd och icke räddar honom, fastän du vet medel och utvägar därtill, så har du dödat honom. Och det båtar dig icke, om du förebär, att du varken med råd eller dåd varit därvid behjälplig; ty du har undandragit honom kärleken och berövat honom den välgärning, varigenom han skulle ha förblivit vid liv.

191] Fördenskull kallar också Gud med rätta alla dem för mördare, vilka, när nöd och fara till liv och lem är å bane, icke bringa råd och hjälp, och skall, såsom Kristus själv förkunnar, på den yttersta dagen låta en förskräcklig dom övergå dem och säga: "Jag var hungrig, och I gåven mig icke att äta; jag var törstig, och I gåven mig icke att dricka; jag var husvill, och I gåven mig icke härbärge; naken, och I klädden mig icke; sjuk och i fängelse, och I besökten mig icke" (Matt. 25:42f.), d.v.s. I skullen hava låtit mig och de mina dö av hunger, törst och frost, sönderslitas av vilda djur, försmäkta i fängelse och förgås i elände. 192] Vad är det annat än att kallas mördare och blodhundar? Ty även om du icke har begått sådant i handling, så har du dock i vad på dig berott låtit din nästa förbliva i sin olycka och förgås. Och detta är alldeles detsamma, som om jag såg någon kämpa för livet ute på djupt vatten eller falla i elden och kunde räcka honom handen, draga upp och rädda honom, men likväl icke gjorde det: huru skulle jag då inför hela världen kunna te mig annat än såsom en mördare och usling?

193] Fördenskull är det Guds uttryckliga mening, att vi icke skola låta någon människa vederfaras något ont, utan bevisa vår nästa all godhet och all kärlek, 194] och detta gäller som sagt alldeles särskilt dem, som äro våra fiender. Ty att vi göra gott emot vänner är blott en ringa hednisk dygd, såsom Kristus i Matt. 5:47 säger.

195] Här hava vi nu åter Guds ord, såsom saktmodighet, tålamod, korteligen till kärlek och verksam godhet emot våra fiender. Så vill han ock ständigt påminna oss, att vi skola tänka tillbaka på det första budet, att han är vår Gud, d.v.s. är redo att hjälpa, bistå och skydda oss, på det att han må dämpa vår hämndlystnad.

196] Detta skulle man nu med kraft lära och inprägla, så skulle vi hava fullt upp med goda gärningar att göra. 197] Men detta är icke värt att predika för munkarna, ty det vore att göra det andliga ståndet för stort avbräck och att träda kartusianernas helighet för nära; det skulle säkerligen just kallas att förbjuda goda gärningar och att lägga klostren öde. Ty på så sätt skulle ju vanliga kristnas stånd gälla lika mycket, ja, vida mer än deras och envar bliva varse, huru de bedraga och förföra världen med ett falskt, hycklande sken av helighet, alltunder det de slå detta och andra bud i vädret och hålla dem för överflödiga, såsom vore de icke bud, utan "råd", varjämte de oförskämt prisa och utropa sitt hycklarestånd och sina gärningar såsom det allra fullkomligaste levnadssätt för att så få föra ett gott och makligt liv utan kors och tålamod. Därför hava de också lupit till klostren, på det att de icke skulle behöva lida något ont av någon, ej heller göra något gott. 198] Men du må veta, att det som här anbefalles är de rätta heliga och gudomliga gärningar, över vilka Gud med alla änglar fröjdas och i jämförelse med vilka all mänsklig helighet är att likna vid stank och orenlighet, som icke förtjänar något annat än vrede och fördömelse.

Sjätte budet

199] Du skall icke begå äktenskapsbrott.

200] De bud som nu avhandlas äro ju i och för sig lätta att förstå med ledning av det föregående, ty de gå alla ut därpå, att man skall vakta sig för att på något sätt skada sin nästa. De äro emellertid ställda i en förträfflig ordningsföljd, i det de nämligen begynna med nästans egen person, därefter fortsätta med den närmaste personen eller det som har högst värde näst efter hans egen kropp, nämligen hans äkta maka, som är ett kött och blod med honom, så att man i fråga om intet som tillhör honom kan göra honom större skada. Därför inskärpes också här tydligt, att man icke skall tillfoga honom någon skam med avseende på hans äkta maka. 201] Till ordalydelsen syftar budet närmast på äktenskapsbrott, emedan det hos judarna var förordnat och befallt, att var och en måste ingå äktenskap. Därför gifte sig också ungdomen mycket tidigt, så att det ogifta ståndet icke hade något anseende och ej heller något officiellt tolererat otuktsliv förekom, såsom nu är fallet. Därför var äktenskapsbrott bland dem den vanligaste formen av okyskhet.

202] Men emedan hos oss finnes en sådan skändlig göl av alla slags odygder och lösaktighet, är detta bud givet emot alla former av okyskhet, huru man än må kalla dem. 203] Härvid är icke blott den yttre gärningen förbjuden, utan också allt som är orsak, lockelse och medel därtill, så att hjärtat, munnen och hela kroppen skola vara kyska och icke giva något rum åt okyskheten eller lämna hjälp och råd därtill. 204] Men icke blott detta, utan vi skola ock avvärja, skydda och rädda, där fara och nöd i detta hänseende finnes, samt tvärtom hjälpa och råda, så att vår nästa får behålla sin ära. Ty om du försummar detta, där du hade kunnat hindra synden, eller ser genom fingrarna därmed, liksom anginge det dig icke, så har du lika stor skuld som gärningsmannen själv. 205] Vad som sålunda kräves är, i korthet sagt, både att envar för sig lever kyskt och att han också är sin nästa behjälplig härtill. Gud vill alltså genom detta bud kringgärda och skydda vars och ens äkta maka, så att ingen förgriper på henne.

206] Men emedan detta bud gäller just det äkta ståndet och giver oss anledning att tala därom, så bör du väl beakta och märka: för det första huru Gud så härligt hedrar och prisar detta stånd, i det han genom sitt bud både bekräftar och hägnar detsamma. Bekräftat det har han redan förut i fjärde budet: "Du skall hedra din fader och moder", här åter har han, som sagt, tagit det i sitt hägn och beskydd. 207] Därför vill han ock, att det av oss hedras, anses och aktas såsom ett gudomligt, saligt stånd, emedan han har stiftat detsamma före alla andra stånd och fördenskull – såsom uppenbart är – skapat man och kvinna på olika vis, icke till okyskhet, utan för att de skulle hålla samman, vara fruktsamma, föda barn, försörja och uppfostra dem till Guds ära.

208] Därför har också Gud på det rikligaste välsignat detta stånd framför alla andra samt med hänsyn därtill handlat och inrättat allt i världen, så att detta stånd skulle vara rikligt och väl försörjt. Sålunda är det äktenskapliga livet ej ett skämt eller mänsklig uppfinning, utan det är därvid fråga om en mycket viktig sak och Guds allvarliga vilja. Ty det ligger för honom all makt uppå, att man uppfostrar barn, som äro samhället till gagn och främja Guds kunskap, ett saligt liv och alla dygder, så att ondskan och djävulen bekämpas.

209] Därför har jag beständigt lärt, att man icke skall förakta eller såsom mindervärdigt anse detta stånd, såsom den blinda världen och våra falska andliga göra, utan betrakta det i ljuset av Guds ord, varmed det är smyckat och helgat, så att det icke blott är jämbördigt med alla andra stånd, utan står framför och över dem alla, det må nu gälla kejsare, furstar, biskopar eller vilka som helst. Ty alla både andliga och världsliga stånd måste ödmjuka sig inför detta stånd och ingå i detsamma, såsom vi skola höra. 210] Därför är det icke ett stånd för särskilda människor, utan det allra mest omfattande och ädla stånd, som omsluter och gäller hela kristenheten, ja, hela världen.

211] För det andra bör du ock veta, att det icke blott är ett hedersamt utan också ett nödvändigt stånd och att Gud allvarligen påbjudit, att män och kvinnor, av vad stånd de vara må, i regel, försåvitt de därtill äro av naturen skickade, skola ingå i detsamma; dock med undantag för somliga, ehuru ett ringa fåtal, vilka Gud särskilt avskilt, så att de icke äro dugliga för det äktenskapliga ståndet, eller vilka han fritagit därifrån genom en hög, övernaturlig gåva, så att de även utanför detta stånd kunna bevara kyskheten. 212] Ty där naturen har sitt lopp, sådan Gud har danat den, är det icke möjligt att utanför äktenskapet förbliva kyskt; ty kött och blod förbliva kött och blod, och den naturliga böjelsen och retelsen går, utan att man kan undanrödja eller hindra den, sin gång, såsom var man ser och känner. För att det därför skulle vara lättare att i någon mån undvika okyskhet, har också Gud befallt det äkta ståndet, på det var och en må hava sin beskärda del och låta sig nöja därmed, ehuruväl härvid även Guds nåd är nödvändig, för att också hjärtat må bevaras kyskt.

213] Därav ser du, hurusom hela vår påvliga liga, präster, munkar och nunnor, sätta sig emot Guds förordning och bud, när de förakta och förbjuda det äkta ståndet och när de i sin förmätenhet avlägga löfte om evig kyskhet samt därjämte bedraga de enfaldiga med lögnaktiga ord och tomt sken. 214] Ty ingen har så föga kärlek och lust till kyskhet som just dessa, vilka för sin stora helighets skull undvika äktenskapet, men antingen helt öppet och utan blygsel leva i hordom eller hemligen bedriva än värre ting, varom man icke kan tala, såsom man tyvärr alltför mycket har bevittnat. 215] Och korteligen, även om de avhålla sig från den yttre gärningen, så är dock deras hjärta fullt av okyska tankar och ond lusta, så att där är en ständig brånad och en hemlig pina, vilket man i äktenskapet kan undgå. 216] Därför äro genom detta bud alla löften om kyskhet utanför äktenskapet förbjudna samt tillåtelse, ja, befallning given åt alla stackars bundna samveten, som äro bedragna genom sina klosterlöften, att de från sitt okyska stånd må övergå till det äktenskapliga livet, och det därför att – även om klosterlivet eljest vore ett av Gud förordnat stånd – det dock icke står i deras makt att bevara kyskheten, utan de måste, om de stanna kvar däri, blott ständigt värre synda emot detta bud.

217] Detta betonar jag nu därför, att man må tillse, att de unga få lust för det äkta ståndet och veta, att det är ett saligt och Gud välbehagligt stånd. Ty därigenom kunde man med tiden åter bringa det därhän, att äktenskapet komme till heders igen och att det liderliga, vilda och oordentliga väsen avtoge, som nu allestädes i världen är för handen med offentlig hordom och andra skändliga laster, som äro en följd av föraktet för det äktenskapliga livet. 218] Därför äro föräldrar och överhet i detta stycke också pliktiga att akta på de unga och tillse, att man uppfostrar dem till tukt och ärbarhet, samt, när de hava blivit vuxna, låta dem inträda i äktenskap i Guds namn och med ärbarhet. Till sådan uppfostran skulle Gud giva sin välsignelse och nåd, så att man hade lust och glädje därav.

219] I överensstämmelse härmed vare nu slutligen sagt, att detta bud kräver icke allenast, att var och en i gärningar, ord och tankar lever kyskt i sitt stånd, d.v.s. som regel i det äkta ståndet, utan också att han håller kär och aktar sin honom av Gud givna äkta maka. Ty där äktenskaplig kyskhet skall bevaras, där måste man och hustru framför allt leva tillsammans i kärlek och endräkt, så att den ene älskar den andre av hjärtat och med fullkomlig trohet. Ty detta hör till det allra viktigaste av det som skapar håg och lust till kyskhet, och när det är för handen, skall väl också kyskheten följa av sig själv, utan alla bud. 220] Därför manar också S:t Paulus så flitigt äkta makar att älska och ära varandra.

221] Här har du nu åter en kostlig gärning eller fastmer många och stora goda gärningar, av vilka du med glatt mod kan berömma dig gentemot alla andliga stånd, som påfunnits utan Guds ord och bud.

Sjunde budet

222] Du skall icke stjäla.

223] Näst efter din egen person och din äkta maka kommer din timliga egendom såsom det närmaste. Även den vill Gud hava tryggad och har därför befallt, att ingen skall fråntaga nästan eller göra intrång på vad honom tillhör. 224] Ty stjäla betyder ingenting annat än att med orätt sätta sig i besittning av en annans egendom, och däri innefattas allt, varigenom man i sitt förhållande till nästan på något sätt tillskansar sig en fördel på hennes bekostnad. Detta är nu en vida utbredd, allmän last, men så föga beaktad och uppmärksammad, att det överstiger alla gränser, så att, om man skulle hänga i galgen alla dem, som äro tjuvar men likväl icke vilja gälla därför, världen snart skulle bliva folktom och varken bödlar eller galgar räcka till. Ty stjäla kallas, såsom nyss sagt, icke allenast när man plundrar kistor och fickor, utan även när man skor sig på torget, i bodar och salustånd, vin- och ölkällare, eller med ett ord allestädes, där man driver affärer samt där man tager och giver penningar för varor och arbete.

225] Jag tager då ett exempel, som kan för gemene man göra det i någon mån tydligt och visa, huru fromma vi äro. Om en dräng eller tjänsteflicka icke tjänar troget i ett hem utan gör skada eller låter skada ske, som dock väl kunde förhindras, eller eljest vårdslösar och försummar husets egendom av lättja, bristande flit eller ont uppsåt för att trotsa och reta sitt husbondefolk eller av vilken anledning det vara må handlar så med berått mod – ty jag talar icke om sådant som sker utan uppsåt och ofrivilligt – på så sätt kan du årligen frånhända ditt husbondefolk trettio eller fyrtio gulden eller mer. Hade nu någon annan i hemlighet stulit eller dragit i väg med detta, så skulle han bli hängd, men du kan här ännu trotsa och vara morsk, och ingen får kalla dig tjuv.

226] Detsamma säger jag om sådana hantverkare, arbetare och daglönare, som äro allt annat än nogräknade och icke veta, huru de skola kunna skinna andra, och som dock äro försumliga och otrogna i sitt arbete. Dessa alla äro långt värre än de hemliga tjuvarna, för vlika man kan sätta lås och regel eller, om de ertappas, så näpsa, att de icke göra om det igen. Men för dessa kan ingen skydda sig, ingen får heller visa dem en misslynt uppsyn eller anklaga dem för någon stöld, så att man tio gånger hellre vill förlora något ur pungen. Ty här är det mina grannar, mina goda vänner, mitt eget tjänstefolk, dessa av vilka jag väntar mig idel gott, som allra mest bedraga mig.

227] Så går det ock i allra största utsträckning till på torget och i den allmänna handeln, då den ene uppenbarligen bedrager den andre med falsk vara, falskt mått, vikt och mynt samt medelst fintligt uträknande, underliga penningoperationer eller med sluga knep narrar andra; likaså när man oskäligt skruvar upp priset och efter sitt godtycke prejar, skinnar och utpressar någon. Vem kan väl uppräkna eller uttänka allt dylikt? 228] Korteligen, här ha vi att göra med det allra vanligaste yrke och det allra största skrå på jorden. Och om man nu betraktar världen och alla dess stånd, så är det ingenting annat än ett stort stall, fullt av stora tjuvar. 229] Därför är landsvägsriddare och stråtrövare det rätta namnet på dessa, som icke snatta ur skåpen eller lönnligen tillägna sig penningar, utan som vilja ha hedersplatser samt kallas stora herrar och hederliga, gudfruktiga medborgare, allt under det de med sken av lag och rätt röva och stjäla.

230] Ja, man borde knappast tala om små, enskilda tjuvar, om man ville ta itu med de stora, mäktiga ärketjuvarna, med vilka herrar och furstar sluta förbund och som dagligen utplundra icke en stad eller två, utan hela Tyskland. Ja, vad skulle det då bliva av alla tjuvars överhuvud och högste skyddsherre, den heliga stolen i Rom med allt dess anhang, vilken genom tjuvnad har dragit till sig och ännu i dag besitter gods och guld från hela världen?

231] Korteligen, så går det till i världen, att den som kan röva och stjäla offentligt, han går säker och fri, utan att tadlas av någon, och vill dessutom bliva hedrad, medan de små, hemliga tjuvarna, som en gång råkat taga för sig, måste lida nesa och straff och anse de andra såsom fromma och hedervärda. Dessa skola likväl veta, att de inför Gud äro de största tjuvarna och att han också skall straffa dem efter vad de äro värda och förtjänta.

232] Eftersom nu detta bud, såsom vi hava visat, har så stor räckvidd, är det nödvändigt att inskärpa och utlägga det inför folket, så att man icke låter människorna vandra så sorglösa och säkra, utan alltid ställer dem för ögonen Guds vrede och inpräglar den i deras sinnen. Ty vi måste predika sådant, icke för kristna, utan allra mest för bovar och skurkar, för vlika det snarare borde predikas av domaren, fångvaktaren och bödeln. 233] Därför må envar veta, att han vid risk av Guds onåd är pliktig att icke allenast icke göra sin nästa någon skada eller beröva honom någon fördel eller i köpenskap eller något annat förhållande bevisa honom trolöshet och opålitlighet, utan och att trofast skydda hans egendom, befrämja och befordra hans nytta, i all synnerhet om man för sin tjänst tager emot penningar, lön och föda.

234] Den som nu i övermod föraktar sådant, han kan väl lyckas att undkomma bödeln, men han kan icke undfly Guds vrede och straff och skall, om han framhärdar i sitt trots och sin stolthet, bliva en landstrykare och tiggare och därtill drabbas av allt slags lidande och olycka. 235] Går du din väg, när du skulle taga vara på din husbondes eller matmoders egendom – det för vars skull du får fylla din strupe och din buk – tager du din lön såsom en tjuv och låter dig till på köpet hedras som en storkarl – såsom så många göra, som trotsa husbönder och matmödrar och endast motvilligt äro redo att göra dem till viljes och att avvända skada för dem – 236] se då till, vad du därmed vinner: när du en gång blir din egen och sitter vid eget bord – vartill Gud till din olycka skall förhjälpa – så skall allt detta gå igen och upprepas, så att du för varje öre, som du försnillat eller gjort skada för, skall få plikta trettiofalt.

237] På samma sätt skall det också gå hantverkare och daglönare, av vilka man nu måste hålla till godo med och tåla ett olidligt självsvåld, så att envar måste giva dem så mycket de begära, alldeles såsom vore de herrar över andras egendom. 238] Låt blott sådana fritt hållas och skinna, så länge de förmå, Gud skall dock icke förgäta sitt bud, utan löna dem efter förtjänst och låta dem hamna icke i en grön, utan i en torr galge, så att de i hela sin livstid icke skola hava någon trevnad eller framgång. 239] Funnes blott en väl ordnad styrelse i landet, så skulle man snart få bukt med och avvärja ett sådant självsvåld, såsom fordomdags skedde hos romarna, där man andra till varnagel gjorde processen kort med sådana.

240] Lika liten framgång skola också alla de andra hava, som av det öppna, fria torget göra en rövarekula, där man dagligen skinnar de fattiga, skruvar upp priserna och förorsakar dyrtid och far fram var och en efter sitt godtycke samt därtill är trotsig och pockande, liksom vore man i sin fulla rätt, när man för sina varor begär vad man behagar, utan att någon får säga ett ord därom. 241] Dessa vilja vi tålmodigt betrakta och låta dem hållas med sitt skinnande, prejande och gnidande, 242] men sätta vår lit till Gud, som även utan vår tro skall göra sin sak. Han skall, när du länge och väl har skinnat och skott dig, uttala sin välsignelse däröver så, att din säd i ladan, ditt öl i källaren och din boskap i ladugården fördärvas. Ja, om du bedrager och besviker någon på en daler, så skall det komma all din egendom att förstöras av rost och mal, så att du aldrig skall få någon glädje därav.

243] Det se vi ju dagligen besannas inför våra ögon, att intet stulet eller med svek fånget gods förkovras. Huru många äro icke de som dag och natt snåla och gnida och ändå inte bli ett enda öre rikare! Och om de än samla mycket, så måste de dock utstå så mycken plåga och olycka, att de icke kunna med glädje njuta av sin rikedom eller lämna den i arv åt sina barn. 244] Men emedan ingen bekymrar sig därom, utan vi leva, som om det icke anginge oss, så måste Gud på annat sätt hemsöka oss och lära oss mores, i det han låter den ena utpressningen efter den andra drabba oss eller bjuder som gäster åt oss en hop landsknektar, vilka på ett ögonblick länsa kista och pung och icke upphöra, så länge vi ha en enda styver i behåll, samt sedan till tack bränna och ödelägga hus och hem samt skända och döda hustru och barn.

245] Korteligen, stjäl du mycket, så var viss om att dubbelt så mycket skall stjälas från dig. Den som med våld och orätt roffar åt sig och gör någon vinst, han skall råka ut för en annan, som ger honom lika igen. Ty i den konsten är Gud en mästare att – då var och en plundrar och bestjäl den andre – straffa den ene tjuven med den andre. Huru skulle man eljest kunna uppbringa tillräckligt med galgar och rep?

246] Den som nu vill låta tala sig till rätta, han må veta, att detta är Guds bud, som icke vill bli hållet för ett skämt. Ty änskönt du föraktar och bedrager, bestjäl och utplundrar oss, så vilja vi väl fördraga det, uthärda ditt högmod, hava tålamod och i enlighet med Fader vår förlåta och hava barmhärtighet, ty vi veta, att de fromma dock alltid skola hava nog och att du skadar dig själv mera än någon annan. 247] Men se dig noga för, när den stackars fattige kommer – och det finns nu gott om sådana – han som måste slita för sitt dagliga uppehälle, att du då icke uppträder, såsom måste var och en leva av din nåd, och icke skinnar och skaver honom ända inpå benen och till på köpet med stolthet och övermod avvisar den, mot vilken du borde vara givmild och frikostig. Han går då bort, eländig och bedrövad, och emedan han inte har någon att klaga sin nöd för, så gråter han och ropar till himmelen. Se dig då för, säger jag än en gång, såsom för djävulen själv; ty sådant suckande och ropande skall ej vara ett skämt, utan hava en verkan, som för dig och hela världen skall bliva alltför tung att uthärda. Ty det skall nå fram till honom, som tager sig an fattiga, betryckta hjärtan och icke lämnar sådant ohämnat. Men föraktar du det och trotsar, så besinna, vem du har uppkallat emot dig; om allt går dig väl i händer, så må du inför all världen kalla Gud och mig lögnare.

248] Vi hava nu förmanat, varnat och förbjudit tillräckligt. Den som icke vill akta därpå eller tro det, den låta vi hållas, till dess han får själv pröva det. Likväl måste man inprägla hos de unga, att de skola taga sig till vara och inte följa den gamla, obändiga hopen efter, utan hava Guds ord för ögonen, så att icke Guds vrede och straff går ut över dem. 249] Oss åligger det blott att säga dem det och bestraffa dem med Guds ord. Men att stävja ett sådant uppenbart självsvåld, det tillkommer furstarna och överheten, som borde hava ögon och mod att föreskriva och vidmakthålla ordning i allt slags handel och köp, på det de fattiga icke må betungas och lida betryck, ej heller de själva (överheten) belasta sig med andras synder.

250] Därmed vare nog sagt om vad det betyder att stjäla, så att man icke tager detta ord i alltför inskränkt betydelse, utan låter det gälla allt, vari vi hava med nästan att göra. Och att för i korthet – liksom vid de föregående buden – sammanfatta det sagda, så är härmed förbjudet: för det första att tillfoga nästan skada och orätt – vad sätt man än må uttänka för att avhända och undanhålla honom hans tillhörigheter eller skada desamma – liksom ock att medgiva och tillåta sådant i stället för att förhindra och avstyra det; 251] det är fastmer bjudet att befrämja och befordra nästans bästa och, när han lider nöd, hjälpa, dela med sig och bisträcka honom, vare sig han är vän eller fiende.

252] Den som nu söker och begär goda gärningar att öva, han skall här till övermått finna sådana, vilka äro Gud hjärtligt välbehagliga och kära och vilka han överhopar med nåd och välsignelse, så att det rikligen skall lönas som vi göra till vår nästas nytta och tjänst, såsom ock konung Salomo lär i Ordspråksboken 19:17: "Den som förbarmar sig över den arme, han lånar åt Herren och får vedergällning av honom för vad gott han har gjort." 253] Här har du en rik Herre, som förvisso är dig nog och som icke skall låta något tryta eller fattas för dig. Så kan du med gott samvete njuta hundrafalt mera än av det som du med otrohet och orätt skulle kunna sammanskrapa. Den som nu icke frågar efter välsignelse, han skall hava nog av vrede och olycka.

Åttonde budet

254] Du skall icke bära falskt vittnesbörd mot din nästa.

255] Utom vår egen kropp, vår äkta maka och timlig egendom hava vi ännu en skatt, vilken vi ej heller kunna undvara, nämligen vårt goda namn och rykte; ty det går ej att leva bland människorna vanfrejdad och föraktad av alla. 256] Därför ville icke Gud, att nästans namn, ära och heder lika litet som hans penningar och ägodelar skola berövas honom eller lida skada, utan att var och en må få njuta heder inför hustru, barn, tjänstefolk och grannar. 257] För det första syftar den närmaste meningen av detta bud, såsom orden lyda: "Du skall icke bära falskt vittnesbörd", på rättegångar, då en stackars oskyldig anklagas och fälles med hjälp av falska vittnen så att han straffas till liv, gods eller ära.

258] Det kunde närmast synas, som anginge detta oss numera föga, men hos judarna var det en särdeles vanlig sak. Ty detta folk var utrustat med en synnerligen väl ordnad styrelse; och där det ännu finnes en sådan styrelse, där avlöper det icke utan denna synd. Och orsaken härtill är den, att där domare, borgmästare, furste eller annan överhet finnas, där slår det aldrig fel, att man, efter världens vanliga gång, söker undvika att stöta sig med någon människa, utan hycklar och smickrar för att vinna gunst, penningar, framgång och vänskap; och därvid måste ofta en fattig man komma till korta med sin sak, stå med orätt och lida straff. Och det är beklagligen ibland oss oftast så, att det endast sällan är fromma människor, som sitta i domarsätet. 259] Och dock borde ju en domare framför allt vara en from man, och icke blott en from man, utan också en vis och skicklig, ja, en djärv och modig man, liksom ock ett vittne bör vara en modig, men framför allt en from människa. Ty den som i alla saker vill döma rätt och med sin dom träffa sanningen, han måste ofta komma att stöta sig med vänner, fränder, grannar samt rika och mäktiga män, som både kan gagna och skada honom mycket. Därför måste han vara alldeles blind, tillsluta ögon och öron, varken se eller höra annat än rätt framför sig, på vad som i saken förebringas, och därefter döma.

260] Därför syftar alltså detta bud för det första därtill, att var och en skall förhjälpa sin nästa till rätt och icke tillåta, att den förhindras eller förvränges, utan befrämja och oförskräckt skydda den, det må vara fråga om domare eller vittne och gälle vad sak som helst. 261] Och i all synnerhet är härmed en uppgift satt för våra herrar jurister, att de må vara uppmärksamma på att behandla alla saker rätt och utan svek, att låta rätt vara rätt och icke vränga, bemantla eller förtiga något samt icke taga hänsyn till penningar, gods, ära eller makt. Detta – nämligen allt det som sker inför rätta – är ett stycke av vårt bud och dess närmast liggande syftning.

262] Sedermera har det en mycket vidsträcktare innebörd, om man, såsom sig bör, hänför det till den andliga domstolen eller styrelsen, varest det är så, att var och en avlägger falskt vittnesbörd angående sin nästa. Varhelst nämligen fromma predikanter och kristna finnas, där drabbas de inför världen av den domen, att de äro kättare och avfällingar, ja, upproriska och avskyvärda odågor. Därjämte måste Guds ord finna sig i att på det skändligaste och lömskaste sätt bliva förföljt, smädat, beskyllt för lögn, förvrängt, falskeligen använt och uttytt. Men må detta lämnas därhän; ty det är nu en gång den blinda världens vana att fördöma och förfölja sanningen och Guds barn och likväl icke anse det vara någon synd.

263] För det tredje – och det angår oss alla – förbjudes i detta bud all synd med tungan, varigenom man skadar eller förnärmar sin nästa. Ty att bära falskt vittnesbörd är ett munnens verk. Vad man nu med munnen må göra mot nästan, det vill Gud belägga med förbud, det må nu vara falska predikanter med deras lära och hädelse, falska domare och vittnen med deras utsagor eller annars lögn och förtal utom domstolen. 264] Hit hör nu i all synnerhet den gemena, skändliga lasten att baktala eller förtala, varmed djävulen ansätter oss och varom vore mycket att säga. Ty det är ett allmänt, fördärvbringande elände ibland oss, att var och en hellre hör ont än gott sägas om sin nästa. Och fastän vi själva äro så onda, att vi icke kunna tåla, om någon talar illa om oss, utan gärna ville, att hela världen hade idel goda ting att säga om oss, så kunna vi dock icke höra, att man talar riktigt väl om en annan.

265] För att vi må undvika denna odygd, skola vi hava akt på, att det icke för någon är tillåtet att offentligt tala dömande och klandrande om sin nästa, även om han ser honom synda, så framt han icke har särskilt uppdrag att döma och straffa. 266] Det är nämligen en avsevärd skillnad mellan det att döma synd och det att veta om synd. Du må väl veta om en synd, utan att du därför har rätt att döma däröver. Se och höra, att min nästa syndar, kan jag väl; men att omtala det för andra, därtill har jag ingen befallning. Rusar jag åstad, dömer och fördömer, så ådrager jag mig en synd, som är värre än den andres. Men vet du något, så gör av dina öron en grav och skotta igen den, till det du får uppdraget att vara domare och å ämbetets vägnar straffa.

267] Sådana kallas alltså bakdantare, vilka icke låter det stanna vid att veta om synden, utan gå vidare och gripa in i domarens ämbete, och när de få veta om något litet felsteg av en annan, så föra de det vidare till alla vinklar och vrår samt finna en glädje i att få röra i en annans smuts, såsom svinen, vilka vältra sig i träcken och rota däri med trynet. 268] Detta är ingenting annat än att gripa in i Guds dom och ämbete, att döma och straffa med hårdaste dom. Ty ingen domare kan straffa strängare och gå längre, än att han säger: denne är en tjuv, mördare, förrädare o.s.v. Den som därför understår sig att säga något dylikt om sin nästa, han tager sig samma myndighet som kejsaren och all överhet. Ty ehuru du icke bär svärdet, brukar du dock din giftiga tunga till nästans skam och skada.

269] Därför vill Gud förbjuda var och en att tala illa om en annan, även om denne är skyldig och man väl vet det; men ännu mera om man icke vet det, utan blott bygger på andras utsagor. 270] "Skall jag då", genmäler du kanske, "icke säga det, om det är rena sanningen?" Jag svarar: "Varför bringar du det icke inför behöriga domare?" "Nej, jag kan icke offentligen styrka det, och då skulle man kanske bara snäsa och skändligen avvisa mig." "Min vän, förstår du nu, var skon klämmer! Tilltror du dig icke att stå för saken och svara för den inför behöriga personer, så håll också munnen! Vet du det åter, så vet det för dig själv och icke för en annan! Ty om du för det vidare, så står du som en lögnare, även om det är sant, alldenstund du icke kan bevisa det, och du handlar dessutom som en usling, ty man skall icke taga ifrån någon hans goda namn och rykte, om han icke redan förlorat det genom laga dom."

271] Falskt vittnesbörd kallas sålunda allt, som man icke vederbörligen kan bestyrka. 272] Vad som därför icke genom tillräcklig bevisning är bekant skall ingen yppa eller utgiva för sanning. Korteligen, vad som är hemligt skall man låta förbliva hemligt eller och i hemlighet bestraffa, såsom vi skola höra. 273] Om du därför träffar på en skvallrare, som utskriker och förtalar en annan, så sjung ut ordentligt för honom, så att han rodnar av blygsel. På så sätt skall mången veta hålla munnen, som eljest skulle bringa en stackars människa i ett vanrykte, varifrån hon svårligen åter kan befria sig. Ty heder och ära är lätt att förlora, men icke lätt att återvinna.

274] Du ser sålunda, att det, korteligen, är förbjudet att säga något ont om nästan, dock så att värdslig överhet, predikanter och föräldrar äro undantagna, ty man får icke tolka detta bud därhän, att det onda skulle få förbliva ostraffat. Liksom man nu enligt det femte budet icke får skada någon till liv eller lem och bödeln dock är härifrån undantagen, vilken till följd av sitt ämbete icke gör nästan något gott, utan blott skada och ont och likväl icke syndar mot Guds bud – ty Gud har själv inrättat detta ämbete och förbehållit sig att straffa efter sitt behag, såsom han i första budet hotar – på samma sätt, ehuru var och en för sin egen person icke skall döma eller fördöma, synda dock såväl de, vilka icke döma, fastän det är deras uppdrag, som ock de, vilka utan att hava detta ämbete göra det på eget bevåg. 275] Ty i det ämbetet kräver nödvändigheten att tala om det onda, framföra klagomål, fråga och vittna. Det förhåller sig här alldeles på samma sätt som med en läkare, vilken emellanåt måste hos den som han skall bota se och känna på ställen, som eljest hållas dolda. Så äro också överhet, fader och moder, ja, även broder och syster samt i övrigt goda vänner skyldiga att sinsemellan straffa det onda, där det är nödvändigt och nyttigt.

276] Men det vore härvid rätta sättet, om man handlade efter evangeliet, där Kristus i Matt. 18:15 säger: "Men om din broder försyndar sig, så gå åstad och förehåll det honom enskilt." Här har du en kostlig och skön regel, huru du väl skall styra din tunga. Och på den bör du noga giva akt och taga dig till vara för det vederstyggliga missbruket. Rätta dig alltså härefter, så att du icke är så snar till att inför andra utsprida ont om din nästa och tala illa om honom, utan enskilt förmanar honom, på det att han må bättra sig. Sammalunda ock, om en annan bär fram för dina öron något, som den eller den har gjort, så lär också honom, att han själv må gå och bestraffa den felande, om han har set det, men annars att hålla munnen.

277] Detta må du ock lära dig av den dagliga ordningen i hemmet. Ty så gör husbonden: om han ser, att hans tjänare icke gör vad han bör, så säger han själv till honom. Men om han vore så galen, att han läte tjänaren sitta hemma och ginge ut på gatorna för att klaga över honom för sina grannar, så skulle han förvisso få höra: "Din narr, vad angår det oss, 278] varför säger du det icke åt honom själv?" Se, att göra så vore rätt broderligt handlat, ty då hade du fått bot på det onda och din nästas heder förbleve oförkränkt, såsom också Kristus på anförda ställe säger: "Om han då lyssnar till dig, så har du vunnit din broder." (Matt. 18:15) Då har du gjort en stor och förträfflig gärning. Eller menar du, att det är en ringa ting att vinna en broder? Låt alla munkar och heliga ordnar med alla sina verk tillsammantagna träda fram och låt se, om de kunna framvisa den berömmelsen att hava vunnit en broder!

279] Vidare lär Kristus: "Men om han icke lyssnar till dig, så tag med dig ännu en eller två, på det att var sak må avgöras efter två eller tre vittnens utsago." Man bör alltså alltid vända sig till den som saken angår och icke utan hans vetskap baktala honom. 280] Hjälper icke heller detta, så må du offentligen bära fram det inför församlingen, det må nu vara värdslig eller andlig domstol. Ty här står du icke ensam, utan har med dig de vittnen, genom vilka du kan överbevisa den skyldige och på grund av vilkas utsago domaren kan döma och straffa. Så kan man på laglig och rättvis väg komma till att hejda och förbättra den som är ond. 281] Eljest, om man för ut sin nästa i alla vinklar och vrår och rör i smutsen, så blir ingen därav bättre, och om man sedan skall stå inför rätten och vittna, så vill man hellre ha det osagt. 282] Därför vore det rätt åt sådana skvallertungor, om man rätt grundligt betoge dem lusten härtill, så att de bleve andra till varnagel. 283] Om du gjorde sådant i avsikt att förbättra din nästa eller av kärlek till sanningen, så skulle du icke hemligen smyga omkring och vara skygg för dagens ljus.

284] Detta allt är nu sagt om hemliga synder. Men där synden är allmänt känd, så att domare och var man väl veta därom, där kan du utan att göra någon synd undvika den brottslige och låta honom vara såsom en den där själv har ådragit sig sin vanära, och du kan även offentligt vittna om honom. Ty vid det som ligger i öppen dag kan det ej vara tal om bakdanteri eller falskt dömande och vittnande, såsom då vi nu straffa påven och hans lära, som offentligen är framställd i böcker och utropad för all världen. Ty där synden är offentlig, där bör också billigtvis offentlig bestraffning följa, på det att var man må veta att taga sig till vara.

285] Så hava vi nu framställt huvudinnehållet och den allmänna meningen av detta bud, nämligen att ingen skall med sin tunga skada sin nästa, han må vara vän eller fiende, eller tala illa om honom, det må vara sant eller uppdiktat, så framt det icke sker å ämbetets vägnar eller i avsikt att förbättra. Fastmer skall man bruka sin tunga och låta henne tjäna till att tala det bästa om var man, till att överskyla nästans synd och brister, urskulda honom, pryda och smycka honom med all heder. 286] Och detta förnämligast på den grund, som Kristus i evangeliet anför (Matt. 7:12) och vari han vill hava buden angående nästan sammanfattade: "Allt vad I viljen att människorna skola göra eder, det skolen I ock göra dem."

287] Också lär oss naturen detsamma på vår kropp, såsom S:t Paulus i 1 Kor. 12:22f. säger: "Just de kroppens lemmar, som tyckas vara svagast, äro som mest nödvändiga. Och de delar av kroppen, som tyckas oss vara mindre hedersamma, dem bekläda vi med så mycket större heder; och dem som vi blygas för, dem skyla vi med så mycket större blygsamhet." Ansikte, ögon, näsa och mun betäcker ingen, ty de behöva det icke, då de i sig själva äro de hedervärdaste lemmar vi hava. Men de skröpligaste, för vilka vi blygas, betäcka vi med all omsorg; och där måste händer, ögon och hela kroppen hjälpa till att täcka och skyla. 288] Så böra vi ock alla inbördes överskyla vad som hos nästan är vanhederligt och skröpligt och med allt som står till vår rådighet tjäna, understödja och befordra hans ära och däremot avvärja allt, som kan lända honom till vanära. 289] Och det är i all synnerhet en vacker, ädel dygd, om man i fråga om allt vad man hör sägas om nästan – såframt det icke är något allmänt bekant ont – kan väl utlägga och till det bästa tyda det eller framställa det i en god dager gentemot de giftiga pratmakarna, som göra allt för att kunna utfundera eller uppsnappa något hos nästan att tadla och att uttyda och förvända till det värsta, såsom nu framför allt sker i fråga om det kära Guds ord och dess förkunnare.

290] Fördenskull innefattas i detta bud en ganska stor myckenhet goda gärningar, som äro Gud på det högsta välbehagliga och som skulle föra med sig gott och välsignelse i överflöd, om blott den blinda världen och de falska helgonen ville inse det. 291] Ty det finnes hos och i hela människan intet, som mera kan både åstadkomma gott och göra skada i andliga och världsliga saker än tungan, ändock den är den minsta och svagaste lemmen.

Nionde och tionde buden

292] Du skall icke hava begärelse till din nästas hus.

Du skall icke hava begärelse till din nästas hustru, ej heller till hans tjänare eller hans tjänarinna, ej heller till han oxe eller hans åsna, ej heller till något annat, som tillhör din nästa.

293] Dessa tvenne bud äro i all synnerhet givna åt judarna, ehuru de likväl delvis angå även oss. Ty de uttydde dem icke såsom gällande okyskhet och stöld, vilka i de föregående buden äro tillräckligt förbjudna; de menade ock, att de hade hållit alla buden, om de i det yttre hade gjort eller underlåtit gärningarna. Fördenskull har Gud tillagt dessa två bud, att man skall anse såsom synd och förbjudet att hava begär efter och på något sätt trakta efter nästans hustru och egendom, 294] och det i all synnerhet därför att enligt den judiska rättsordningen tjänare och tjänarinnor icke såsom nu voro fria och tjänade för lön, blott så länge de ville, utan de voro med sin kropp och vad de ägde sin husbondes egendom, alldeles såsom boskapen och hans övriga ägodelar. 295] Dessutom hade också var och en den rätten gentemot sin hustru att genom skiljebrev lagligen skilja sig från henne och taga en annan. Därför måste de nu sinsemellan befara, att om någon gärna ville hava en annans hustru, skulle han skaffa sig någon förevändning både att skilja sin hustru ifrån sig och att skapa ovänskap mellan den andre och hans hustru, för att så under sken av rätt kunna taga henne till sig. Detta var hos dem ingen synd och skam, lika litet som det nu anses vara fallet i fråga om tjänstefolket, om en husbonde giver sin tjänare eller sin tjänarinna avsked eller om någon annars lockar till sig den andres tjänare.

296] Därför hava de nu, säger jag, utlagt dessa bud så – för övrigt alldeles riktigt, ehuru deras innebörd är något mera omfattande och högre – att ingen får umgås med tankar eller planer på att tillägna sig vad som tillhör en annan, såsom hustru, tjänstefolk, hus och gård, åker, ängar och boskap, även om det sker under vackert sken och en skicklig förevändning, men är till nästans skada. Ty förut i sjunde budet förbjudes den synden att tillägna sig främmande egendom eller undanhålla nästan vad honom tillhör, vartill man ju icke kan hava någon rätt. Här åter är förbjudet också det att avhända nästan något, även om man kan komma åt det med bibehållen heder inför världen och så att ingen vågar lasta eller tadla dig, som om du hade tagit det med orätt.

297] Ty naturen är så beskaffad, att ingen unnar sin nästa så mycket som sig själv och att envar drager till sig så mycket han kan, det må gå med den andre huru som helst. 298] Och härvid vilja vi till på köpet gälla för fromma människor och veta att ge oss det allra vackraste sken och att dölja skälmen inom oss; vi uppleta och göra ihop så listiga finter och sluga knep – sådana man nu dagligen skickligt uttänker – att det ser ut, som om vi handlade alldeles rätt, ja, vi våga att käckt åberopa oss och trotsa därpå och vilja, att sådant icke skall kallas fräckhet utan klokhet och förutseende. 299] Därvid äro också jurister och laglärda behjälpliga, vilka vrida och tjäna rätten, för att den skall gynna en viss utgång av saken, samt vränga orden och använda dem efter sitt intresse utan att fråga efter billighet och nästans behov. Med ett ord, den som i dylika ting är slugast och listigast, han får säkrast hjälp av lagen, såsom det också heter: "vigilantibus jura subveniunt" ("lagen hjälper dem, som äro påpassliga").

300] Därför är detta sista bud icke riktat till sådana, som i världens ögon äro arga skälmar, utan just till de allra frommaste, som vilja prisas och heta redliga och pålitliga människor, emedan de icke förbrutit sig emot de föregående buden, sådana som i synnerhet judarna ville gälla för att vara; ja, det avser ännu mycket förnämligare män, herrar och furstar. Ty den övriga stora hopen är att hänföra till en annan och vida lägre plats, nämligen till det sjunde budet, såsom den där icke mycket frågar efter, om man hederligt och rättfärdigt förvärvar vad man äger.

301] Slikt plägar nu mestadels inträffa vid sådana fall, som dragas inför domstolen och vid vilka man söker vinna och tillskansa sig något av nästan. Så – för att nu taga ett exempel – när man förhandlar och tvistar om ett större arv, om fast egendom etc., och man därvid andrager och tar till hjälp allt som kan hava ett sken av rätt och utbroderar och förgyller detta så, att man får rätten på sin sida och kan behålla egendomen på sådant sätt, att ingen kan föra någon talan däremot eller göra några anspråk gällande. 302] Samma är förhållandet, när någon gärna vill komma åt ett slott, en stad, eller grevskap eller något annat värdefullt och härvid använder sig utav alla upptänkliga knep med hjälp av vänner eller på annat sätt, för att det så skall frånkännas en annan och tillerkännas honom själv samt därtill bekräftas med brev och sigill och sägas vara redligen och med furstlig rättsgrund fånget.

303] Detsamma sker också vid vanlig köpenskap, när den ene med list avhänder den andre någonting, så att denne måste se det försvinna, eller överrumplar den andre och sätter honom i trångmål, då han häri ser en fördel eller vinst, så att denne kanske till följd av nöd eller skuld icke kan behålla sitt eller utan skada lösa sin tillhörighet. Så lyckas man komma över det för halva värdet eller mindre; och likväl skall det hetas, att man icke med orätt tagit och tillskansat sig det, utan att man redligen köpt det. Då heter det: "Den som kommer först till kvarnen, får först mala", och: "Var och en är sig själv närmast", sedan tage den andre vad han kan. 304] Och vem är så vis, att han kan utgrunda allt vad man med sådant fagert sken kan draga till sig och som världen icke anser för orätt, i det den ej vill se, att nästan därigenom lider förfång och måste lämna, vad han icke utan skada kan umbära? Men då ingen finnes, som skulle vilja, att något sådant vederfores honom själv, så borde väl därav vara tydligt, att dylika utvägar och förevändningar äro falska.

305] På samma sätt har det också fordomdags (hos judarna) tillgått med äkta hustrur. När en annans hustru behagade någon, så kände man sådana finter, att man, själv eller genom andra – ty många medel och vägar voro härvid möjliga – lagade, att hennes man fattade ovilja emot henne eller hon satte sig upp emot honom och betedde sig så, att han måste skilja henne ifrån sig och lämna henne åt den andre. Detta har utan tvivel varit en utbredd sed under Gamla testamentets tid, såsom man också i evangeliet läser om konung Herodes, att han äktade sin egen broders hustru, medan denne ännu levde; och dock ville han, såsom ock S:t Markus vittnar om honom (Mark. 6:20), vara en ärbar och from man. 306] Men något dylikt förekommer, hoppas jag, icke hos oss, då det ju i Nya testamentet är förbjudet för äkta makar att skiljas från varandra. Dock torde det förekomma, att någon med list tager en rik fästmö från den andre. Det är likväl bland oss icke ovanligt, att man tubbar och lockar eller eljest med vackra ord söker draga ifrån den andre hans dräng eller tjänsteflicka.

307] Detta allt må nu ske på vad sätt som helst, så böra vi likväl veta, att Gud icke vill, att du avhänder din nästa något som tillhör honom, så att han måste lida brist, för att du skall få mätta din girighet, även om du kan taga det i besittning på ett inför världen hederligt sätt. Ty detta är en lömsk, försåtlig bovaktighet och innebär, att man, såsom det heter, spelar under täcket, för att det ej skall märkas någonting. Även om du nämligen ställer dig, som om du ej hade gjort orätt mot någon, så har du dock trätt din nästa för när; och kallas det än icke att stjäla och bedraga, så innebär det dock att hava lust till nästans egendom, d.ä. att stå därefter och avhända honom den mot hans vilja och icke unna honom det som Gud har beskärt honom. 308] Och även om domaren och var man måste tillåta det, så skall Gud dock icke tillåta dig det, ty han genomskådar väl det skalkaktiga hjärtat och världens illfundighet, vilken, om hon blott får ett enda finger, tager hela handen, så att även uppenbar orätt och våld följa.

309] Sålunda låta vi dessa bud hava den vanliga innebörden, att därigenom först och främst förbjudes att trakta efter sin nästas skada eller att vara behjälplig eller giva anledning därtill, utan man skall unna honom och låta honom behålla vad han äger samt dessutom befrämja och befordra vad som kan vara honom till nytta och tjänst, såsom vi vilja, att andra skola göra mot oss. 310] Detta är sålunda särskilt riktat emot avunden och den avskyvärda girigheten; ty Gud vill undanrödja orsaken och roten, varifrån allt sådant kommer, genom vilket man skadar nästan. Därför uttrycker han detta tydligt medelst orden: "Du skall icke hava begärelse" o.s.v. Ty han vill framför allt, att vårt hjärta skall vara rent, ehuru vi, så länge vi leva här nere, icke kunna komma därhän, så att detta alltså i likhet med alla de andra buden förbliver ett bud, som oavlåtligen dömer oss skyldiga och visar oss, huru mycket vår fromhet är värd inför Gud.

De Tio budens avslutning

311] Så hava vi nu i de Tio buden en skön sammanfattning av gudomliga tankar om vad vi skola göra, för att hela vårt liv skall behaga Gud; här är den sannskyldiga källan, ur vilken allt måste framvälla, och den rätta kanalen, genom vilken allt måste strömma, som skall gälla som verkligt goda gärningar: så nämligen att med åsidosättande av de Tio buden intet verk och intet sinnelag kan vara Gud välbehagligt, det må nu i världens ögon te sig aldrig så stort och kostligt.

312] Låt nu se, vad våra stora helgon kunna framdraga för märkliga ting om sina andliga ordnar och de stora, svåra gärningar, som de hava uttänkt och pålagt sig, under det de lämnat dessa å sido, liksom vore de alltför ringa eller redan längesedan uträttade. 313] Jag menar fastmer, att man skulle hava fullt upp att göra med att hålla det som här är befallt: saktmod, tålamod och kärlek gentemot fiender, kyskhet, hjälpsamhet o.s.v. och vad som hör till dessa stycken. Men sådana verk gälla och skattas för intet i världens ögon, ty de äro icke märkvärdiga och uppseendeväckande, icke bundna vid särskilda tider, rum, sätt och åtbörder, utan de äro simpla, alldagliga hussysslor, som den ene grannen kan öva mot den andre, och därför hava de intet anseende.

314] Dessa de förmenta helgonens gärningar däremot komma ögon och öron att stå vidöppna; något som man sedan själv söker förstärka genom storslagen prakt, mycken kostnad och härliga byggnader, varmed man omger sina gärningar, så att allt skall lysa och glänsa. Man bränner rökelse, man sjunger och ringer, man tänder vaxljus och lampor, så att man icke kan höra eller se något annat än detta. Att en präst står där i gyllene skrud och att en lekman hela dagen ligger på knä i kyrkan, det kallar man ett kostligt verk, som ingen nog kan prisa. Men att en fattig tjänsteflicka sköter ett spätt barn och troget fullgör vad som åligger henne, det anses följaktligen värdelöst. Vad hade eljest munkar och nunnor i sina kloster att göra?

315] Men se, är det icke en vederstygglig förmätenhet av dessa bedrövliga helgon, att de understår sig att utpeka ett högre levnadssätt och bättre stånd än vad de Tio buden lära samt att de, såsom sagt , föregiva, att det andra är ett lägre liv, lämpat för den stora mängden, men att deras är ett liv för dem som äro heliga och fullkomliga. 316] Och de inse icke, dessa stackars blinda människor, att ingen av oss kan komma så långt, att han kan hålla ens ett enda av de Tio buden, såsom det bör hållas, utan att ytterligare – såsom vi skola höra – både Tron och Fader vår måste komma oss till hjälp, varigenom man söker och utbeder sig och oavlåtligen mottager vad som härtill är av nöden. Därför är det med deras skryt, alldeles som om jag ville skryta och säga: jag har visserligen inte en femöring att betala med, men tio kronor tilltror jag mig dock att kunna betala.

317] Detta säger och inskärper jag, på det att man må befrias från det gruvliga missbruk, som blivit så djupt rotat och nu vidlåder var man, samt i alla stånd på jorden vänja sig att hava allenast detta i sikte, och bekymra sig blott därom. Ty det skall dröja, innan man kan finna någon lära eller något stånd, som kan sättas i jämbredd med de Tio buden, emedan de stå så högt, att ingen genom människokraft kan fullgöra dem; och den som fullgör dem, han är en himmelsk, änglalik människa, vida höjd över all världens helighet.

318] Grip dig an med dem och pröva dig väl, lägg in all din kraft och makt därpå: så skall du väl få så mycket att göra, att du icke skall söka eller fråga efter några andra verk eller någon annan helighet.

319] Detta vare nu nog om den första delen av den allmänneliga kristna läran både med hänsyn till undervisningens och förmaningens behov. Likväl måste vi som avslutning upprepa den text, som hör därtill och som vi redan förut under första budet hava avhandlat, på det att man måtte lära sig, huru mycken vikt Gud fäster därvid, att man grundligt lär sig att driva och öva de Tio buden.

320] Jag, Herren, din Gud, är en nitälskande Gud, som hemsöker fädernas missgärning på barn och efterkommande i tredje och fjärde led, när man hatar mig, men som gör nåd med tusenden, när man älskar mig och håller mina bud.

321] Ehuru detta tillägg, såsom vi ovan hört, närmast är fogat till första budet, så har det dock avseende på alla buden, emedan de samtliga syfta härtill och skola hänföras härpå. Därför har jag sagt, att man också bör förehålla de unga detta och inskärpa det hos dem, så att de lära sig det och behålla det i minnet, för att man må se, vad som skall driva och förmå oss att hålla dessa tio bud. Därför skall man betrakta detta stycke alldeles så, som vore det särskilt tillagt till vart och ett av buden, så att det verkligen är en beståndsdel av dem alla.

322] Nu har Gud i dessa ord, såsom förut är sagt, sammanfattat både en vred hotelse och ett vänligt löfte, för att såväl skrämma och varna som locka och beveka oss att mottaga hans ord såsom gudomliga allvarsord och akta dem högt, alldenstund han själv här klart utsäger, huru stor vikt han lägger därvid och huru strängt han vill vaka däröver, nämligen så att han gruvligt och förskräckligt vill straffa alla, som förakta och överträda hans bud 323] men huru han åter rikligen vill belöna, omhulda och med allt gott begåva dem, som akta hans bud högt och gärna göra och leva därefter. Därmed vill han uttala den fordran, att detta allt skall gå av ett sådant hjärta, som fruktar Gud allena och har blott honom för ögonen och som i kraft av denna fruktan avhåller sig från allt, som är hans vilja emot, på det att han icke må förtörnas, samtidigt som det skall framkomma av ett hjärta, som förtröstar på honom allena och honom till behag gör allt vad han befaller, emedan han talar till oss så vänligt som en fader och erbjuder oss sin nåd och allt gott.

324] Detta är också själva meningen och rätta utläggningen av det första och förnämsta budet, varur alla de andra skola härflyta och hava sitt ursprung. Detta bud: "Du skall icke hava några andra gudar", vill enkelt uttryckt ej säga något annat än det: du skall frukta, älska och förtrösta på mig som din ende, rätte Gud. Ty den som har ett sådant hjärta mot Gud, han har uppfyllt detta och alla de andra buden. Den däremot som fruktar och älskar någon annan i himmel och på jord, han kommer icke att hålla vare sig detta eller något annat bud. 325] Sålunda har hela Skriften överallt predikat och inskärpt detta bud och låtit allt syfta mot de två styckena, gudsfruktan och gudsförtröstan. Det gäller framför allt profeten David hela Psaltaren igenom, såsom då han säger: "Herrens behag står till dem som frukta honom, till dem som hoppas på hans nåd" (Ps. 147:11), liksom vore hela Guds vilja fullständigt uttryckt med denna enda vers och dess innehåll detta: Herrens behag står till dem som icke hava några andra gudar.

326] Sålunda skall nu första budet lysa och kasta sin glans över alla de andra. Därför måste du också låta detta stycke omfatta alla buden, liksom bandet eller ringen i kransen, som sammanbinder början och slut och håller allt tillhopa. På så sätt skall man komma till att beständigt upprepa och icke glömma det. När det sålunda i andra budet säges, att man skall frukta Gud och icke missbruka hans namn till svordom, lögn, bedrägeri och andra synder och laster, utan bruka det rätt med åkallan, bön, lov och tack, så kommer allt detta från den kärlek och förtröstan, som skapas genom första budet. Sammalunda skall denna fruktan, kärlek och förtröstan driva och beveka oss, så att vi icke förakta hans ord, utan lära och gärna höra det samt hålla det heligt och ära det.

327] Detsamma gäller nu också i fortsättningen med avseende på de följande buden om vårt förhållande till nästan. Allt befalles där i kraft av första budet, så att man skall hedra fader och moder, herrar och all överhet, vara dem underdånig och lydig, icke för deras skull utan för Guds skull. Ty du skall härvid icke fästa din blick vid fader och moder och frukta dem, ej heller göra eller låta något allenast dem till behag; utan du skall se till, vad Gud fordrar och förväntansfullt begär av dig. Underlåter du det, så har du emot dig en vredgad domare, men annars en nådig fader.

328] Dit hör ock, att du icke tillfogar din nästa något lidande, skada eller våld eller på något sätt träder honom för när, det må nu gälla hans egen kropp, hans maka, egendom, ära eller rätt, såsom buden i tur och ordning inskärpa, och det även om du hade tillfälle och orsak därtill och ingen människa straffade dig därför; utan att du gör väl mot var man, är hjälpsam och befordrar din nästas väl, på alla sätt och varhelst du kan, och detta allt blott för Guds skull och honom till behag, i förtröstan på att han rikligen skall löna dig för allt. 329] Sålunda ser du, hurusom första budet är själva huvudet och den källåder, som flyter fram genom alla de andra buden, och hurusom återigen dessa alla gå tillbaka på och bero av detta, så att allt från början till slut är sammanknutet och förbundet med vartannat.

330] Detta är, säger jag, nyttigt och nödvändigt att beständigt förehålla de unga, så att man förmanar och påminner dem, på det att de icke som oskäliga djur må uppfostras blott med aga och tvång, utan i Guds fruktan och med hans ära för ögonen. Ty därest man betänker detta och lägger på hjärtat, att det här icke är fråga om människofunder, utan om det höga Majestätets egna befallningar, och att han själv med sådant allvar vakar däröver, att han drabbar dem med vrede och straff, som förakta hans bud, men så översvinneligt vedergäller dem, som hålla de samma: så måste man av sig själv lockas och drivas att gärna göra Guds vilja.

331] Därför är det icke utan orsak i Gamla testamentet påbjudet, att man skall skriva de Tio buden på alla väggar och i alla hörn, ja, t.o.m. på sina kläder (5 Mos. 6:7f.), icke blott för att de skola vara skrivna där och ställas fram till beskådande, såsom judarna gjorde, utan detta skall ske för att vi oavlåtligen skola hava dem för våra ögon och i vårt minne samt söka uppfylla dem i all vår gärning och vandel, 332] så att var och en låter dem vara sin dagliga övning vid alla tillfällen, sysslor och företag, såsom stode de skrivna över allt, vart han ser, var han går eller står. Så skulle man, både för egen del i sitt hem och gentemot grannar, hava tillfällen nog att öva de Tio buden, så att ingen fördenskull behövde löpa lång väg.

333] Härav ser man nu än en gång, huru högt dessa tio bud förtjäna att upphöjas och prisas framför alla stånd, bud och verk, som man eljest lär och förkunnar. Ty här kunna vi trotsa och säga: låt alla visa och helgon träda fram och försöka, om de kunna åstadkomma ett verk, jämförligt med dem som innehållas i dessa bud, vilka Gud med sådant allvar inskärper och anbefaller under hot om sin strängaste vrede och bestraffning, och till vilka han dessutom fogar så härliga löften om att överhopa oss med allt gott och all välsignelse. Därför bör man ock framför allt annat undervisa om dessa bud samt hålla dem högt och i ära såsom den högsta skatt, av Gud förlänad.

Andra delen: Om tron

1] Hittills hava vi sysselsatt oss med första huvudstycket av den kristna läran och därvid inhämtat allt vad Gud vill, att vi skola göra och låta. Därefter följer nu med rätta Tron, som för oss framställer allt, vad vi av Gud skola vänta och mottaga och vad som med ett ord sagt lär oss att helt och hållet känna honom. 2] Och detta skall just tjäna därtill, att vi må kunna göra det som vi enligt de Tio buden skola göra. Ty de äro, såsom ovan är sagt, så höga, att varenda människas förmåga är alldeles för ringa och svag för att kunna hålla dem. Därför är detta stycke fullt ut lika nödvändigt att lära sig som det föregående, på det att man må veta, huru man kommer till att fullgöra buden, varest och varigenom kraft härtill står att vinna. 3] Ty om vi av egen kraft förmådde hålla de Tio buden, så som de skola hållas, så behövde vi ingenting vidare, varken Tron eller Fader vår. 4] Men innan man utförligt behandlar denna trons nytta och nödvändighet, är det för de enfaldiga att börja med tillräckligt, att de lära sig fatta och förstå, vad Tron i och för sig är.

5] Först och främst har man hittills delat Tron i tolv artiklar, men om man skulle avhandla vart för sig av de tolv stycken, som finnas i Skriften och höra till Tron, så skulle det bliva långt fler artiklar, vilka icke heller alla med så få ord kunde tydligt uttryckas. 6] Men för att så enkelt och lättfattligt som möjligt kunna sammanfatta allt, såsom det bör läras barnen, så vilja vi i korthet göra detta i tre huvudartiklar efter de tre personerna i gudomen, på vilka allt som vi tro hänsyftar. Sålunda skall den första artikeln, om Gud Fadern, förklara skapelsen, den andra, om Sonen, återlösningen, den tredje, om den Helige Ande, helgelsen. 7] Därför skulle man också kunna på det allra kortaste sammanfatta Tron i de få orden: jag tror på Gud Fader, som har skapat mig, jag tror på Gud Sonen, som har återlöst mig, jag tror på den Helige Ande, som helgar mig. En Gud och en tro, men tre personer, därför också tre artiklar eller bekännelser. 8] Så vilja vi nu i korthet genomgå dessa satser.

Första artikeln

9] Jag tror på Gud Fader allsmäktig, himmelens och jordens skapare.

10] Här i största korthet avmålat och tecknat, vad som är Guds, Faderns, väsen, handlande och verk. Ty alldenstund de Tio buden hava förehållit oss, att vi icke skola hava mer än en Gud, torde man nu fråga: Vad är då Gud för en person? Vad gör han? Huru kan man prisa eller måla eller beskriva honom, så att man lär känna honom? Detta lär oss nu denna och följande artiklar, så att Tron alltså icke är något annat än ett svar och en bekännelse från de kristnas sida med hänsyn till det första budet. Det är alldeles som om man frågade ett litet barn: 11] Min vän, vad har du för en Gud? Vad vet du om honom? och barnet därvid skulle svara: Min Gud är för det första Fadern, som har skapat himmel och jord. Förutom denne Ende håller jag ingenting för att vara Gud, ty det finns icke någon annan, som skulle kunna skapa himmel och jord.

12] Men för de lärda och dem som äro något bevandrade i Skriften kan man visserligen vidlyftigt utlägga alla tre artiklarna och indela dem i lika många stycken, som de innehålla ord. Men för de unga lärjungarna må det nu vara nog att angiva det nödvändigaste, nämligen att, såsom redan är sagt, denna artikel handlar om skapelsen, så att man utgår från det ordet: "himmelens och jordens skapare". 13] Men vad är nu utsagt eller vad menar du med det ordet: "Jag tror på Gud Fader, allsmäktig, himmelens och jordens skapare"? Svar: Det menar och tror jag, att jag är av Gud skapad, d.v.s. att han har givit mig och oavlåtligt uppehåller kropp, själ och liv, lemmar, små så väl som stora, alla sinnen, förnuft och förstånd, vidare att han giver mat och dryck, kläder, näring, hustru och barn, tjänstefolk, hus och hem m.m. 14] Därjämte låter han allt skapat tjäna till livets nytta och nödtorft, sol, måne och stjärnor på himmelen, dag och natt, luft, eld, vatten, jorden och allt vad den bär och alstrar, fåglar, fiskar, säd och alla växter. 15] Och på samma sätt med allt annat lekamligt och timligt gott, god styrelse, fred och trygghet. 16] Av denna artikel kan man därför lära sig, att ingen ibland oss av sig själv äger eller kan uppehålla vare sig livet eller något annat, som nu är uppräknat eller som skulle kunna uppräknas, huru smått eller ringa det än må vara. Ty detta allt innefattas i ordet skapare.

17] Dessutom bekänna vi också, att Gud, Fadern, icke blott har givit oss allt detta, som vi hava och se med våra ögon, utan och dagligen beskärmar och bevarar oss för olycka och allt ont, avvänder alla faror och vidrigheter, och det allt av idel kärlek och godhet, utan någon vår förskyllan, såsom en vänlig fader, som sörjer för oss, så att intet ont skall vederfaras oss. 18] Men att vidare tala härom hör till de två andra styckena av denna artikel, där det heter: Fader allsmäktig.

19] Av det sagda följer nu den slutsatsen av sig själv, att emedan allt det vi äga och i övrigt allt som finnes i himmel och på jord dagligen gives oss av Gud samt uppehålles och bevaras av honom, så äro vi ju skyldiga att för detta oavlåtligt älska, lova och tacka honom samt korteligen tjäna honom med odelat hjärta, så som han genom de Tio buden fordrar och har befallt. 20] Här vore nu mycket att säga, om man skulle utförligt visa, huru de äro, som tro denna artikel. Ty vi gå alla förbi densamma, höra och säga efter, men se och betänka icke, vad orden verkligen innebära. 21] Ty om vi av hjärtat trodde det, skulle vi också handla därefter och icke så stolta gå vår väg, trotsa och brösta oss såsom ägde vi genom oss själva liv, rikedom, makt och ära m.m., så att man måste frukta och tjäna oss. Så handlar dock den osaliga, förvända världen, vilken i sin blindhet sjunkit så djupt, att den missbrukar alla Guds gåvor till högfärd, girighet, vällust och goda dagar och icke ägnar Gud en enda tanke för att tacka honom eller erkänna honom som herre och skapare.

22] Därför borde denna artikel, om vi trodde den, ödmjuka och förskräcka oss alla. Ty vi synda dagligen med ögon, öron, händer, kropp och själ, med penningar och ägodelar samt med allt vad vi äga, men allra mest synda de, som ännu kämpa emot Guds ord. Dock hava de kristna det företräde, att de erkänna sig skyldiga att tjäna och lyda Gud för dessa välgärningar.

23] Fördenskull skola vi dagligen öva denna artikel, inprägla den hos oss och erinra oss den vid allt som möter oss och vid allt gott som vederfares oss. Och när vi räddas ur nöd och fara – såsom det ju är Gud som giver och gör oss allt sådant, för att vi därav skola märka och förstå hans faderliga hjärta och hans översvinneliga kärlek till oss – därav skulle vårt hjärta värmas och upptändas till tacksamhet, så att vi bruka allt detta goda till Guds ära och pris.

24] Sådan är i all korthet innebörden av denna artikel, så mycket som de enfaldiga till en början behöva lära sig, nämligen både vad vi av Gud äga och alltjämt mottaga och vad vi därför äro honom skyldiga, vilket är en stor och förträfflig kunskap, men en ännu större skatt. Ty här se vi, huru Fadern givit sig åt oss och åt allt skapat samt på det rikligaste försörjer oss i detta liv, förutom det att han även eljest överhopar oss med outsägliga eviga gåvor genom sin Son och den Helige Ande, såsom vi skola få höra.

Andra artikeln

25] Jag tror på Jesus Kristus, hans enfödde Son, vår Herre, vilken är avlad av den Helige Ande, född av jungfrun Maria; pinad under Pontius Pilatus, korsfäst, död och begraven; nederstigen till dödsriket; på tredje dagen uppstånden igen ifrån de döda; uppstigen till himmelen; sittande på allsmäktig Gud Faders högra sida; därifrån igenkommande till att döma levande och döda.

26] Här lära vi känna den andra personen i gudomen, så att vi se, vad vi utöver de förut nämnda timliga gåvorna hava från Gud, nämligen huru han helt och utan gräns har givit ut sig själv och icke behållit något för sig, som han icke skänkt oss. Denna artikel är nu mycket rik och omfattande; men för att kunna kort och barnsligt framställa även denna, vilja vi taga fasta på ett ord och däri sammanfatta hela innehållet, på det att man nämligen såsom sagt härav må lära, huru vi blivit återlösta. Detta grundar sig på de orden: på Jesus Kristus, vår HERRE.

27] Om du nu blir tillfrågad: "Vad tror du med hänsyn till andra artikeln om Jesus Kristus?", svara då i korthet: "Jag tror, att Jesus Kristus, Guds sannskyldige Son, är vorden min Herre." Vad betyder nu detta att "varda en Herre"? Det betyder, att han har återlöst mig från synd, djävul, död och all olycka. Ty förut har jag icke haft någon herre eller konung, utan har varit fången under djävulens våld, fördömd till döden och snärjd i synd och blindhet.

28] Ty då vi voro skapade och av Gud, vår Fader, hade mottagit allehanda gott, kom djävulen och bragte oss i olydnad, synd, död och allsköns olycka, så att vi kommo under Guds vrede och onåd och dömdes till evig död, såsom vi hade förskyllt och förtjänat. 29] Då fanns ingen råd, hjälp eller tröst, till dess denne Guds ende och evige Son av outgrundlig godhet, förbarmade sig över vår jämmer och vårt elände och kom från himmelen för att hjälpa oss. 30] Så äro nu alla dessa tyranner och plågare fördrivna, och i deras ställe har trätt Kristus Jesus, en livets, rättfärdighetens, alla goda gåvors och all salighets Herre; han har ur helvetets gap ryckt oss arma, förlorade människor samt vunnit och befriat oss och åter bragt oss under Faderns välbehag och nåd och tagit oss såsom sin egendom under sitt skydd och beskärm för att regera oss med sin rättfärdighet, vishet och makt, sitt liv och sin salighet.

31] Det må alltså gälla såsom huvudsumman av denna artikel, att det lilla ordet "Herre" rätt och slätt innebär detsamma som återlösare, d.v.s. den som fört oss från djävulen till Gud, från döden till livet, från synden till rättfärdigheten och som behåller oss vid detta. Men de stycken som sedan följa efter varandra i denna artikel, hava ingen annan uppgift än att förklara denna återlösning och närmare ange, huru och varigenom den har skett, d.v.s. vad den har kostat honom och vad han har offrat och satt på spel för att vinna oss och bringa oss under sitt herradöme: nämligen att han har blivit människa, avlad och född av den Helige Ande och Jungfrun utan all synd, för att så bliva herre över synden, att han vidare lidit, dött och blivit begraven, för att han för mig skulle göra till fyllest och betala vad jag förskyllt, icke med silver eller guld, utan med sitt eget dyra blod. Och detta allt fördenskull, att han skulle bliva min Herre, då han ju för sin egen skull ej gjort eller behövt göra något av detta. Sedan har han uppstått igen, uppslukat och förtärt döden och slutligen uppfarit till himmelen och tagit väldet på Faderns högra sida, så att djävulen och alla väldigheter måste vara honom underdåniga och ligga för hans fötter, till dess han slutligen på den yttersta dagen avskiljer och befriar oss från den onda världen, från djävul, död, synd m.m.

32] Men att grundligare utlägga alla dessa stycken vart för sig hör icke till den korta barnundervisningen, utan till de utförligare predikningarna över hela kyrkoåret, särskilt på de tider som äro bestämda för ingående behandling av de olika artiklarna, om Kristi födelse, lidande, uppståndelse, himmelsfärd o.s.v. 33] Så syftar ju hela evangelium, som vi predika, därpå, att vi väl må fatta denna artikel, såsom den på vilken hela vår frälsning och salighet vilar och vilken är så rik och omfattande, att vi aldrig komma till slut med att lära därav.

Tredje artikeln

34] Jag tror på den Helige Ande, en helig kristlig kyrka, de heligas samfund, syndernas förlåtelse, köttets uppståndelse och ett evigt liv.

35] Denna artikel kan jag icke bättre utveckla än genom att, såsom sagt, tala om helgelsen; ty på så sätt blir den Helige Ande allra tydligast beskriven och avmålad med sitt ämbete, som består däri att han helgar. Därför måste vi taga fasta på ordet "helig Ande", som är ett så kort och knappt uttryck, att man icke kan välja något bättre. 36] Det är nämligen i Skriften tal om många andra andar, såsom människans ande, himmelska andar och onda andar. Men allenast Guds Ande kallas en helig Ande, d.v.s. den som har helgat oss och alltjämt helgar oss. Ty liksom Fadern kallas skaparen och Sonen återlösare, så skall också den Helige Ande efter sitt verk kallas helig eller heliggörare. 37] Men huru tillgår nu ett sådant helgande? Svar: Liksom åt Sonen anförtros det herradöme, varigenom han vinner oss åt sig, genom sin födelse, död, uppståndelse o.s.v., så utför den Helige Ande helgelsen genom följande stycke, nämligen genom de heligas samfund eller den kristna kyrkan, genom syndernas förlåtelse, köttets uppståndelse och det eviga livet, d.v.s. så att han först förer oss in i sin heliga församling och lägger oss i kyrkans sköte, genom vilken han sedan predikar för oss och bringar oss till Kristus.

38] Ty varken du eller jag kunde någonsin veta något om Kristus eller tro på honom och få honom till Herre, om det icke i och genom evangelii predikan tillbjödes oss och lades i vårt hjärta av den Helige Ande. Själva verket är skett och fullbordat. Ty Kristus har åt oss förvärvat och vunnit skatten genom sitt lidande, sin död och uppståndelse m.m. Men om verket bleve fördolt, så att ingen visste därom, så vore det förgäves och utan gagn. För att nu en så kostlig skatt icke må bliva begraven, utan använd och begagnad, har Gud låtit Ordet utgå och bliva förkunnat och däri inneslutit den Helige Ande för att så erbjuda och göra till vår egendom denna återlösningens skatt. 39] Därför är det att helga ingenting annat än att föra till Herren Kristus för att mottaga denna gåva, något som vi av oss själva icke skulle förmå.

40] Så lär då att klart och tydligt förstå denna artikel, så att om någon frågar: "Vad menar du med orden: Jag tror på den Helige Ande?", du då kan svara: "Jag tror, att den Helige Ande helgar mig, såsom också hans namn utsäger." 41] Men varigenom uträttar han sådant? Eller vilket sätt och vilka medel gör han härvid bruk av? Svar: genom den kristna kyrkan, genom syndernas förlåtelse, köttets uppståndelse och det eviga livet. 42] Ty först och främst har han i världen en särskild församling, vilken är den moder, som föder och närer varje kristen genom Guds ord, vilket den Helige Ande uppenbarar och driver och varigenom han upplyser och upptänder människornas hjärtan, att de må fatta och mottaga det, fasthålla och förbliva därvid.

43] Ty om han icke låter ordet predikas och vara levande i våra hjärtan, så att man fattar det, så är det utan gagn, såsom det var under påvedömet, då tron var helt och hållet åsidosatt och ingen erkände Kristus som Herre eller den Helige Ande såsom den som helgar, d.v.s. ingen trodde, att Kristus på det sättet är vår Herre, att han utan vårt åtgörande eller vår förtjänst har vunnit åt oss en sådan skatt och gjort oss välbehagliga i Faderns ögon. Vari låg då bristen? 44] Jo, däri att den Helige Ande icke varit tillstädes, vilken skulle ha uppenbarat och låtit predika dessa ting, utan människor och onda andar hava varit tillstädes, vilka hava lärt oss att genom egna verk söka bliva saliga och förvärva nåd. 45] Därför är det icke heller någon kristlig kyrka. Ty där man icke predikar om Kristus, där är icke heller någon helig Ande, vilken kan skapa, kalla och församla den kristna kyrka, utan vilken ingen kan komma till Herren Kristus.

46] Detta vare nu nog sagt om denna artikels huvudinnehåll. Men emedan de stycken, som däri uppräknas, icke äro så alldeles klara för de enfaldiga, så vilja vi i korthet genomgå dem.

47] Den heliga kristna kyrkan kallas i Tron "communio sanctorum", "en gemenskap av de heliga". Ty båda uttrycken innefatta alldeles samma sak, men fordom saknades det ena ledet, vilket också illa och obegripligt på tyska återgivits med "Gemeinschaft der Heiligen" (de heligas gemenskap). Ville man göra saken rätt tydlig, så måste man efter tyskt språkbruk uttrycka sig helt annorlunda. Ty ordet "ecclesia" betyder på tyska egentligen en "församling". 48] Men vi äro nu vana vid ordet "kyrka", varmed de enfaldiga förstå icke en församlad menighet, utan det invigda huset eller byggnaden, ehuruväl huset icke borde kallas en kyrka annat än på den grund, att menigheten däri kommer tillsamman. Ty vi, som komma tillsammans, tillreda och utvälja åt oss för detta ändamål ett särskilt rum och giva huset namn efter menigheten.

Därför betyder ordet "kyrka" egentligen ingenting annat än en "allmän församling", och det är till sitt ursprung icke tyskt, utan grekiskt (såsom också ordet ecclesia); ty på grekiska heter detta ord "kyria", liksom man på latin säger "curia". Därför borde det på vårt modersmål rätteligen heta: "en kristlig menighet eller församling" eller allra bäst och tydligast: "en helig kristenhet".

49] Likaledes borde också ordet "cummunio", som är fogat därtill, översättas icke med "gemenskap", utan med "menighet". Detta ord är heller ingenting annat än den glosa eller utläggning, varigenom någon har velat klargöra, vad uttrycket kristlig "kyrka" innebär. I dettas ställe hava nu de våra, som varken kunnat latin eller tyska, inskjutit "Gemeinschaft der Heiligen" (de heligas gemenskap), ehuru ingen på tyska språket använder eller förstår detta uttryck i sådan betydelse. Rätteligen borde det heta en "de heligas menighet", d.v.s. en menighet, i vilken idel heliga finnas, eller ännu tydligare en "helig menighet". 50] Detta säger jag, för att man må förstå orden, ty det gamla har så vuxit sig fast vid vår vana, att det endast med svårighet låter sig därifrån lösgöras, och det anses nära nog som kätteri, om man ändrar ett ord.

51] Meningen och huvudsumman av detta tillägg är emellertid: Jag tror, att det på jorden finnes en liten hop eller församling av idel heliga under ett huvud, Kristus, kallad tillsamman genom den Helige Ande, i en tro, ett sinne och en kunskap, utrustad med mångahanda gåvor, dock endräktig i kärleken, utan partier och splittring. 52] Av denna församling är också jag en del eller lem, med delaktighet i och rätt till alla de gåvor, som den äger. Till densamma har jag blivit förd och därmed införlivad av den Helige Ande, därigenom att jag har hört och alltjämt hör Guds ord, vilket är förutsättningen för att komma in. Ty förut, innan vi kommit därtill, hava vi varit i djävulens våld, såsom de där icke vetat något om Gud och Kristus. 53] Så förbliver den Helige Ande ända till den yttersta dagen hos den heliga församlingen eller kristenheten; och genom henne samlar han oss till sig och brukar henne till att förkunna och driva ordet, varigenom han verkar och förökar helgelsen, så att vi dagligen tillväxa och bli starka i tron och dess frukter, vilka äro ett verk av honom.

54] Vidare tro vi jämväl, att vi i kristenheten hava syndernas förlåtelse, som skänkes oss genom de heliga sakramenten och avlösningen liksom ock genom allehanda trösteord i hela evangeliet. Därför hör hit allt som bör predikas om sakramenten och korteligen hela evangelium och alla kristenhetens ämbeten. Och det är nödvändigt, att också detta oavlåtligen förkunnas. Ty ehuru Guds nåd är förvärvad genom Kristus och heligheten grundlagd genom den Helige Ande medelst Guds ord i den kristna kyrkans sammanslutning, så äro vi dock för vårt kötts skull, som vi ännu föra med oss, aldrig utan synd.

55] Därför är allt i kristenheten därtill inrättat, att man där dagligen skall genom ord och tecken hämta syndernas förlåtelse till att trösta och upprätta vårt samvete, så länge vi leva här. På så sätt uträttar den Helige Ande, att, ehuru vi hava synd, denna likväl icke kan skada oss, alldenstund vi tillhöra kristenheten, varest är idel syndernas förlåtelse, både så att Gud förlåter oss och att vi sinsemellan förlåta, fördraga och upprätta varandra. 56] Men utanför kristenheten, varest evangelium icke är för handen, finnes heller ingen förlåtelse, liksom icke heller någon helighet där kan finnas. Därför hava alla, som icke genom evangelium och syndernas förlåtelse, utan genom sina egna gärningar vilja vinna och förtjäna helighet, själva utstött och avsöndrat sig från kristenheten.

57] Då emellertid vår helighet har begynt och dagligen tillväxer, vänta vi, att vårt kött skall dödas och begravas med all sin orenhet, men åter härligt framkomma och uppstå till hel och full helighet i ett nytt, evigt liv. 58] Ty nu stannar det med oss vid en blott halv renhet och helighet, på det att den Helige Ande ständigt må arbeta med oss genom ordet och dagligen utdela förlåtelse, ända till dess vi få ingå i det liv, där det ej mer skall finnas någon förlåtelse, utan helt och hållet rena och heliga människor, uppfyllda av fromhet och rättfärdighet, frälsta och befriade från synd, död och allt ont, med en ny, odödlig och förklarad kropp.

59] Se, detta allt skall vara den Helige Andes verk och ämbete, att han på jorden begynner och dagligen förökar helgelsen genom de två styckena: den kristna kyrkan och syndernas förlåtelse. Men när vi blivit till jord igen, skall han i ett ögonblick helt fullborda verket och för evigt behålla oss därvid genom de tvenne sista styckena.

60] Men att nu här står "köttets uppståndelse" är icke heller något träffande uttryck på vårt språk. Ty när vi höra talas om kött, så gå våra tankar genast till slaktarbodar. På vårt språk skulle vi däremot rätteligen säga: "kroppens eller lekamens uppståndelse". Dock ligger icke stor vikt härpå, blott man rätt förstår orden.

61] Detta är nu den artikel, som beständigt måste vara och förbliva i verksamhet. Ty skapelsen är nu till ända och även återlösningen är fullbordad. Men den Helige Ande driver sitt verk utan återvändo ända till den yttersta dagen, och för detta ändamål har han på jorden inrättat en församling, genom vilken han talar och uträttar allt. 62] Ty han har ännu icke församlat hela sin kristenhet eller utdelat hela sin förlåtelse. Därför tror vi på honom, som dagligen kallar oss till sig genom ordet samt giver, föröker och stärker tron genom samma ord och syndernas förlåtelse, på det att han, när det allt är uträttat och vi förbliva därvid samt dö bort från världen och all olycka, äntligen må göra oss fullkomligt och evigt heliga, vilket vi nu på grund av ordet i tron förbida.

63] Se, här har du nu i korta, men likväl innehållsrika ord hela Guds väsen, vilja och verk på det allra skönaste tecknade. Härav kommer all vår vishet, som vida övergår allt vad mänsklig vishet, tanke och förnuft heter. Ty ehuru hela världen med all flit har traktat efter att förstå vad Gud är samt hans planer och gärningar, så har hon dock aldrig förmått utgrunda något av detta. 64] Men här har du det allt i allra rikligaste måtto. Ty här har han i alla tre artiklarna själv uppenbarat och avhöljt sitt faderliga hjärtas djupaste avgrund och fullheten av sin outsägliga kärlek. Ty just därtill har han skapat oss, att han skulle återlösa och helga oss. Och utom det att han har skänkt och ställt till vårt förfogande allt, som är i himmel och på jord, har han också givit oss sin Son och sin Helige Ande, genom vilka han vill draga oss till sig. 65] Ty, såsom vi ovan sett, kunde vi aldrig komma till att känna Faderns huldhet och nåd annat än genom Herren Kristus, som är en spegel av Faderns hjärta och utom vilken vi intet annat se än en vred och skräckinjagande domare. Om Kristus åter kunde vi ej heller något veta, om det icke vore oss uppenbarat genom den Helige Ande.

66] Därför skilja och avsöndra dessa trons artiklar oss kristna från alla andra människor på jorden. Ty vad som är utanför kristenheten, det må vara hedningar, turkar, judar eller falska kristna och hycklare, och även om de skulle tro och tillbedja blott en enda, sann Gud, så veta de likväl icke, hurudant hans sinnelag mot dem är, och kunna av honom icke vänta kärlek eller något gott, varför de förbliva under evig vrede och fördömelse. Ty de hava icke Kristus till sin Herre och äro icke av den Helige Ande upplysta eller benådade med några gåvor av honom.

67] Härav ser du nu, att Tron betyder en helt annan lära än de Tio buden. Ty dessa lära väl, vad vi skola göra, men Tron säger, vad Gud gör och giver oss. De Tio buden äro dessutom också skrivna i alla människors hjärtan; Tron åter kan ingen mänsklig klokskap fatta, den kan läras allenast av den Helige Ande. 68] Därför gör budens lära ännu ingen till kristen, ty Guds vrede och onåd förbliver därvid ännu alltjämt över oss, alldenstund vi icke förmå hålla vad Gud fordrar av oss. Men Trons lära bringar idel nåd samt gör oss fromma och välbehagliga inför Gud. 69] Ty genom denna kunskap få vi lust och kärlek till alla Guds bud, emedan vi här se, huru Gud helt och fullt med allt vad han har och förmår ger sig åt oss, för att hjälpa och bistå oss med att hålla de Tio buden: Fadern med allt han skapat, Kristus med alla sina verk, den Helige Ande med alla sina gåvor.

70] Det som nu, i avsikt att lägga en grund för de enfaldiga, är sagt om Tron må vara nog, så att man icke alltför starkt belastar dem. Fastmer skola de, när de förstått det väsentliga därav, själva sträva efter att fatta mera och därtill lägga vad de lära sig i Skriften samt så tilltaga och växa i ständigt rikare insikt. Ty det är dock nödvändigt, att vi dagligen, så länge vi leva här, predika för andra och lära oss själva dessa ting.

Tredje delen: Fader vår

1] Vi hava nu hört, vad man skall göra och tro samt vari det bästa och saligaste livet består. Nu följer det tredje stycket, som handlar om, huru man skall bedja. 2] Ty emedan det är så beskaffat med oss, att ingen människa fullkomligt kan hålla de Tio buden, även om hon har begynt att tro, och emedan djävulen jämte världen och vårt eget kött med all makt sätter sig till motvärn, så är ingenting så nödvändigt som att beständigt ansätta Gud med åkallan, rop och böner, att han måste giva, uppehålla och föröka hos oss tron och uppfyllelsen av de Tio buden samt undanröja allt, som ligger oss i vägen och hindrar oss därvid. 3] Men för att vi skulle veta, vad och huru vi skola bedja, har vår Herre Kristus, såsom vi skola se, själv lärt oss sätt och ord.

4] Innan vi dock gå att i följd förklara bönerna i Fader vår, synes det vara högeligen av nöden att först förmana och uppmuntra människorna till bön, såsom också Kristus och apostlarna hava gjort. 5] Detta bör nämligen först avhandlas, på det man må veta, hurusom vi på grund av Guds befallning äro skyldiga att bedja. Vi hava nämligen i det andra budet, "Du skall icke missbruka Guds namn", hört, att däri fordras, att vi skola prisa Guds heliga namn, i all nöd anropa det eller bedja. Ty att anropa är ingenting annat än att bedja. 6] Men det betyder, att detta är lika strängt och allvarligt befallt som allt det övriga, att icke hava någon annan Gud, att icke dräpa, icke stjäla m.m. Ingen må därför tänka, att det är likgiltigt, om man beder eller icke, såsom ogudaktiga människor hängiva sig åt dylik vanföreställning och tänka: "Varför skulle jag bedja? Vem vet, om Gud aktar på eller vill höra min bön? Beder inte jag, så beder en annan." De komma på så sätt in i vanan att aldrig bedja och undskylla sig med att vi förkasta falska och skrymtaktiga böner, liksom lärde vi, att man icke bör eller får bedja.

7] Men det är ju sant, att de böner man hittills förrättat, då man pladdrat och sorlat i kyrkan m.m., förvisso icke hava varit några verkliga böner. Ty sådana utvärtes ting må, om de rätt brukas, vara en övning för de små barnen, för skolpiltar och enfaldiga, och man må kalla det att sjunga eller läsa, men bön i egentlig mening kan sådant icke benämnas. 8] Men att bedja är, såsom andra budet säger, att anropa Gud i all nöd. Det begär han också av oss, och det får icke bero av vårt gottfinnande, utan vi skola och måste bedja, om vi vilja vara kristna, lika väl som vi skola och måste vara lydiga mot fader och moder samt mot överheten. Ty genom åkallan och bön varder Guds namn ärat och brukat till själens gagn. 9] Detta bör du nu framför allt besinna, så att du kan tysta ned och tillbakavisa sådana tankar, som avhålla och avskräcka dig från att bedja. Ty liksom det icke går an, att en son säger till sin fader: "Vad spelar min lydnad för roll? Jag vill gå och göra vad mig lyster; det har ändå ingen betydelse", utan liksom budet finnes: du skall och måste göra det, på samma sätt står det icke i mitt skön att göra eller underlåta, utan jag skall och måste bedja.

[Concordia Triglotta: 10] ... 11] ...]

12] Då det nu med sådant allvar är oss bjudet att bedja, skall du härav sluta och förstå, att ingen på något sätt må förakta sin bön, utan tänka stort och högt därom. 13] Och tag härvid alltid jämförelser från de andra buden. Ett barn får på intet sätt akta sin lydnad mot fader och moder ringa, utan skall alltid tänka: denna gärning är lydnadens gärning, och vad jag gör, gör jag icke i annan tanke, än att jag vandrar i lydnad och i hägnet av Guds bud, varpå jag kan bygga och stödja mig, och jag aktar detta såsom något stort icke på grund av min värdighet, utan på grund av Guds befallning. Och på samma sätt också här: vad våra böner eller förböner än gälla, så skola vi anse dem såsom befallda av Gud och gjorda i lydnad mot honom och tänka så: i vad på mig ankommer har bönen ingen kraft, men därför skall den gälla, att Gud har befallt den. Därför skall en och var, vad han än har att bedja om, alltid komma inför Gud med lydnad för detta bud.

14] Därför bedja och förmana vi på det flitigaste alla, att de må lägga detta på hjärtat och på intet sätt akta bönen ringa. Ty hittills har man i djävulens namn lärt så, att ingen har aktat på detta, utan man har menat det vara nog, om blott den yttre gärningen skedde, vare sig Gud hörde bönen eller icke. Detta är att bedja på vinst och förlust och att pladdra i väg på måfå. Därför är det ock en fåfäng bön. 15] Ty vi låter oss förvirras och avskräckas av sådana tankar som: "Jag är icke helig och värdig nog; om jag vore så helig och värdig som S:t Petrus eller Paulus, så skulle jag bedja." Men långt bort med sådana tankar! Ty alldeles samma befallning, som kom till S:t Paulus, gäller också mig, och det andra budet är givet lika väl för min skull som för hans, så att han icke har att berömma sig av något bättre och heligare bud än jag. 16] Därför bör du säga: "Min bön, som jag förrättar, är lika helig, kostlig och Gud välbehaglig som S:t Pauli och de allra största helgonens. Och grunden härtill är: jag vill gärna låta honom vara heligare, om man ser på hans person, men icke om man ser på budet, ty Gud har behag till bönen icke för personens skull utan för sitt ords skull och emedan vi lyda ordet. Och på samma bud, varpå alla heliga grunda sin bön, grundar också jag min; dessutom beder jag just detsamma, varom de alltid bedja och hava bedit; och detta är för mig lika, ja, än mera nödvändigt än för dessa stora heliga."

17] Detta stycke vare nu det första, liksom det ock är det allra nödvändigaste att veta, nämligen att alla våra böner skola grunda och stödja sig på lydnad för Gud utan anseende till vår person, om vi äro syndare eller fromma, värdiga eller ovärdiga. 18] Och vi skola veta, att Gud icke låter gäcka sig, utan vredgas och straffar, om vi icke bedja, lika väl som han straffar all annan olydnad. Men vi skola veta, att han icke vill låta vår bön vara förgäves och utan gagn, ty om han icke ville höra dig, skulle han icke bjuda dig att bedja och härav göra en så sträng befallning.

19] För det andra borde vi så mycket mer lockas och drivas till bön, som Gud också tillfogat ett löfte och utfäst sig, att det skall vara visst och säkert som vi bedja, såsom han säger i Ps. 50:15: "Åkalla mig i nöden, så vill jag hjälpa dig", och Kristus säger i Matt. 7:7f.: "Bedjen, och eder skall varda givet, ty var och en som beder, han får." 20] Sådant borde ju väcka och upptända vårt hjärta till att bedja med lust och kärlek, då han med sitt ord betygar, att vår bön behagar honom hjärtligen väl och därtill förvisso skall bliva hörd och uppfylld, på det att vi icke må förakta hans befallning eller slå den i vädret och bedja i ovisshet.

21] Sådant kan du förehålla honom och säga: "Här kommer jag, käre Fader, och beder, icke på eget bevåg eller i förlitan på egen värdighet, utan på grund av ditt bud och löfte, som icke kan svika eller bedraga mig." Den som nu icke tror detta löfte, han skall återigen veta, att han förtörnar Gud såsom den där på det högsta vanhedrar honom och beskyller honom för lögn.

22] Dessutom borde även det locka och beveka oss, att Gud, utom det han befaller och lovar, också förekommer oss och själv visar oss ord och sätt samt lägger i vår mun, huru och vad vi böra bedja, på det att vi må se, huru hjärtligt han tager sig an vår nöd, och icke tvivla på att en sådan bön behagar honom väl och förvisso skall bliva hörd, något som ju är en stor fördel i jämförelse med alla andra böner, som vi själva skulle kunna uttänka. 23] Ty då skulle samvetet alltid stanna i tvivel och säga: "Jag har bedit, men vem kan veta, huru det behagar honom eller om jag därvid har använt det rätta sättet eller måttet?" Därför är det icke möjligt att på jorden finna en ädlare bön än det dagliga Fader vår, emedan denna bön innesluter ett så skönt vittnesbörd om att Gud av hjärtat gärna hör oss, något som vi icke borde vilja utbyta mot all världens gods.

24] Också är denna bön även av den anledningen föreskriven, att vi skola se och betänka den nöd, som skall tvinga och driva oss till att utan återvändo bedja. Ty den som vill bedja, han måste också därvid andraga något, förebringa och nämna något särskilt, som han åstundar; varom icke, så kan det icke kallas en bön.

25] Därför hava vi ock med skäl förkastat munkarnas och de påviska prästernas böner, vilka dag och natt ursinnigt ula och mumla, utan att någon enda av dem tänker på att bedja om det allra ringaste; och om man kunde på ett ställe sammanföra alla tempel med deras präster, så skulle de nödgas bekänna, att de aldrig av hjärtat bedit om så mycket som en droppe vin. Ty ingen av dem har någonsin av lydnad för Gud och av tro på hans löfte eller driven därtill av någon nöd företagit sig att bedja, utan man har i bästa fall icke tänkt på annat än att göra en god gärning, varmed man skulle kunna betala Gud; man ville nämligen icke mottaga av Gud, utan blott giva åt honom.

26] Men där det skall vara en rätt bön, där måste det vara ett sådant allvar, att man känner sin nöd, och en sådan nöd, som trycker oss och driver oss att ropa och åkalla. Ty då springer bönen fram av sig själv, såsom den bör göra, så att man icke behöver någon undervisning, huru man skall bereda sig därtill eller åvägabringa andakt därvid. 27] Men den nöd, som vi skola känna både med hänsyn till oss själva och alla andra, skall du i rikaste mått igenfinna i Fader vår. Därför skall denna bön också tjäna därtill, att man därigenom erinrar sig denna nöd, betraktar den och låter den gå sig till sinnes, på det att vi icke förtröttas i att bedja; ty vi hava alla tillräckligt mycket, som fattas oss; men felet ligger däri, att vi icke känna eller se det. Därför vill Gud, att du klagar över och drager fram inför honom denna din nöd och börda, icke därför att han ej skulle veta därom, utan för att du må upptända ditt hjärta till att bedja desto starkare och begära desto mer och för att du må vitt öppna och utbreda din mantel till att mottaga mycket.

28] Därför borde vi ända från barndomen vänja oss att dagligen bedja, var och en för all den nöd, som på ett eller annat sätt vållas av vidriga omständigheter, men också för den han ser hos andra människor i sin omgivning, såsom för predikanter, överhet, grannar, tjänstefolk, och därvid alltid, såsom sagt, förehålla Gud hans bud och löfte och veta, att han icke vill, att detta skall föraktas. 29] Detta säger jag, emedan jag så gärna skulle vilja, att man åter sökte inplanta detta hos människorna, så att de lärde sig att rätt bedja och icke ginge där så råa och kalla, varigenom de dagligen bliva allt oskickligare till att bedja, något som också djävulen önskar och med alla krafter befordrar, ty han känner väl, vad avbräck och skada det orsakar honom, om bönen rätt flitigt övas.

30] Ty det skola vi veta, att allt vårt skydd och beskärm utgöres av bönen allena. Ty gentemot djävulen och hans anhang, vilka lägga sig i vår väg, äro vi alltför svaga, så att de väl kunde förtrampa oss under sina fötter. Därför måste vi besinna oss och gripa till vapen, med vilka de kristna skola vara rustade för att bestå gentemot djävulen. 31] Ty vad, menar du, har väl hittills uträttat så stora ting, avvärjt eller dämpat våra fienders rådslag och förehavanden, mord och uppror, varigenom djävulen velat undertrycka oss jämte evangelium, om icke några fromma människors böner, vilka till vårt skydd uppdragit liksom en mur av järn? Våra fiender skulle eljest själva ha fått se ett helt annat skådespel, huru djävulen skulle ha fördränkt hela Tyskland i dess eget blod. De må väl nu efter behag skratta däråt och göra sig lustiga däröver, vi skola likväl utan något annat vapen än bönen gott bliva herrar över både dem och djävulen, blott vi flitigt hålla i därmed och icke förtröttas. 32] Ty varhelst en from kristen beder: "Käre Fader, låt dock din vilja ske", så svarar han däruppe: "Ja, kära barn, det skall förvisso uppfyllas och ske, djävulen och all världen till trots."

33] Detta vare nu sagt till förmaning, att man framför allt må lära sig att skatta bönen högt och dyrt och veta att riktigt skilja mellan det blotta pladdrandet och att bedja en verklig bön. Ty vi förkasta på intet sätt bönen, vad vi förkasta är blott det alldeles gagnlösa ulandet och mumlandet, såsom också Kristus själv förkastar och förbjuder det långa och myckna ordandet.

34] Nu vilja vi så kort och tydligt som möjligt behandla Fader vår. Där äro nu i sju artiklar eller böner efter varandra sammanfattade alla de behov, som oavlåtligen göra sig gällande och varav vart och ett är så stort, att det borde driva oss till att livet igenom bedja för dess skull.

Första bönen

35] Helgat varde ditt namn.

36] Detta är nu ett något dunkelt och otillfredsställande uttryck, ty på vårt modersmål skulle vi egentligen säga så: "Himmelske Fader, hjälp, att blott ditt namn må vara heligt." 37] Vad är nu innebörden i denna bön, att hans namn må vara heligt? Är det då icke förut heligt? Svar: jo, det är väl alltid heligt med hänsyn till sitt väsen, men med hänsyn till vårt sätt att bruka det är det icke heligt. Ty Guds namn är oss givet, emedan vi hava blivit kristna och äro döpta, på det att vi kulle kallas Guds barn och hava sakramenten, varigenom han införlivar oss med sig, så att allt vad Gud äger kommer oss till godo.

38] Här är nu den viktiga angelägenheten, varom vi allra främst böra hava omsorg, nämligen att Guds namn må få sin tillbörliga ära, hållas heligt och högt såsom den högsta skatt och relik, som vi äga, och att vi såsom fromma barn må bedja därom, att hans namn, som eljest i himmelen är heligt, också på jorden, hos oss och alla människor, må vara och förbliva heligt.

39] Huru blir det nu ibland oss heligt? Det tydligaste svar, man härpå kan giva, är: när både vår lära och vår levnad äro gudliga och kristliga. Ty emedan vi i denna bön kalla Gud vår Fader, så äro vi skyldiga att alltid skicka och ställa oss såsom goda barn, så att han av oss må hava icke skam, utan heder och berömmelse.

40] Nu varder alltnog Guds namn vanhelgat antingen med ord eller gärningar – ty allt som övas på jorden måste vara antingen ord eller gärning, talande eller verkande. 41] Det sker alltså för det första, när man predikar, lär och talar i Guds namn vad som är falskt och förföriskt, så att hans namn användes till att smycka lögnen och göra den begärlig. Detta är den största skam och vanära, som kan tillfogas Guds namn. Vidare också, om man grovt missbrukar det heliga namnet till svordom, förbannelse, trolldom m.m.

För det andra vanhelgas Guds namn också genom ett uppenbart lastbart liv och leverne, när de, som kallas kristna och Guds folk, äro äktenskapsbrytare, drinkare, girigbukar, avundsamma och baktalare. 42] Då kommer med nödvändighet Guds namn för vår skull att stå där med skam och varda smädat. 43] Ty liksom det för en lekamlig fader är en skam och vanheder att hava ett elakt, vanartigt barn, som med ord och gärningar handlar så emot honom, att han för dess skull måste lida förakt och smälek: 44] på samma sätt länder det också Gud till vanära, om vi, som äro uppkallade efter hans namn och av honom fått allehanda gott, lära, tala och leva annorlunda än som goda himmelska barn, så att han måste höra människorna säga om oss, att vi måste vara icke Guds utan djävulens barn.

45] Du ser alltså, att vi här bedja just om det, som Gud i andra budet fordrar, nämligen att man icke skall missbruka hans namn till att svärja, förbanna, ljuga, bedraga etc., utan rätt bruka det till Guds pris och ära. Ty den som brukar Guds namn till någon synd, han vanhelgar och oskärar detta heliga namn, såsom man fordom kallade en kyrka oskärad, om ett mord eller någon annan illgärning blivit begången därinne eller om en monstrans eller något annat heligt ting vanärades, något som i sig självt var heligt, men dock genom missbruk blev oheligt. 46] Detta stycke är alltså lätt och klart, om man blott förstår själva det språkliga uttrycket. Att helga är enligt vårt sätt att förstå detsamma som att lova, prisa och ära, både med ord och gärningar.

47] Gör dig sålunda klart, huru högst nödvändig denna bön är. Ty då vi se, huru överfull världen är av partier och falska lärare, som alla använda det heliga namnet som täckmantel och skylt för sin djävulslära, så borde vi rätteligen utan återvändo anropa och bedja emot alla sådana, såväl emot dem som predika falskt och hava en falsk tro som emot var och en som anfäktar, förföljer och söker undertrycka vår evangelium och den rena läran, såsom biskopar, tyranner, svärmeandar m.fl. Men ej nog härmed, vi skola ock bedja för oss själva, som väl hava Guds ord, men icke äro tacksamma därför, ej heller leva därefter som vi böra. 48] Om du nu av hjärtat beder om sådant, så kan du vara viss om att det väl behagar Gud. Ty något kärare kan han icke höra, än att hans ära och pris går framför allt annat, att hans ord läres rent samt aktas dyrt och högt.

Andra bönen

Tillkomme ditt rike.

49] Liksom vår bön i första stycket har gällt sådant, som rör Guds ära och namn – att Gud må vaka över att världen icke med hans namn utsmyckar sina lögner och sin ondska, utan håller det högt och heligt både med lära och liv, så att det genom oss må bliva lovat och prisat – så bedja vi nu här, att även hans rike må komma. 50] Men alldeles som Guds namn i sig självt är heligt och vi likväl bedja, att det må vara heligt ibland oss, på samma sätt kommer också Guds rike av sig självt, vår bön förutan, och likväl bedja vi, att det må komma till oss, d.v.s. vara i verksamhet bland oss och hos oss, så att vi också må höra med till dem, bland vilka hans namn helgas och hans rike är på färde.

51] Vad betyder nu Guds rike? Svar: ingenting annat än det vi förut i Tron hava hört, nämligen att Gud har sänt sin Son, vår Herre Kristus, i världen, för att han skulle återlösa och befria oss från djävulens våld, bringa oss under sitt välde och regera oss såsom en rättfärdighetens, livets och salighetens konung emot synd, död och ont samvete, varjämte han ock givit oss sin Helige Ande, för att han skulle tillbjuda oss detta genom sitt heliga ord och genom sin kraft upplysa och styrka oss i tron.

52] Därför bedja vi nu här för det första, att detta allt må hos oss varda mäktigt och hans namn varda prisat genom Guds heliga ord och ett kristligt leverne, så att både vi, som hava undfått detta ord, må förbliva däri och dagligen tillväxa och att det hos andra människor må vinna ingång och anslutning och med makt gå fram genom världen, så att många må komma till nåderiket och, förda därtill genom den Helige Ande, varda delaktiga av återlösningen, på det att vi allesamman må evigt förbliva i det Kristi konungarike, som här tagit sin början.

53] Ty att Guds rike kommer till oss sker på tvåfaldigt vis: dels här i tiden, genom ordet och tron, dels i evigheten, genom fullkomlig uppenbarelse. Nu bedja vi om båda delarna, att det må komma till dem, som ännu icke äro delaktiga däri, och till oss, som hava undfått detsamma, och det så att det dagligen tillväxer och slutligen fulländas i det eviga livet. 54] Allt detta är detsamma som att säga: "Käre Fader, vi bedja dig, giv oss först och främst ditt ord, så att evangelium må rätt varda predikat i världen. Giv vidare, att det må genom tron mottagas samt varda verksamt och levande i oss, och att ditt rike sålunda må hava framgång bland oss genom ordet och den Helige Andes kraft samt djävulens rike nedslås, så att han icke mer må hava någon rätt eller makt över oss, till dess hans rike äntligen alldeles bliver förstört och synd, död och helvete tillintetgjorda, för att vi skola evigt leva i fullkomlig rättfärdighet och salighet."

55] Av detta ser du, att vi här icke bedja om en ömklig allmosa eller om något timligt, förgängligt gott, utan om en evig, översvinnelig skatt och om allt, varöver Gud själv förfogar, vilket är alltför stort för att ett människohjärta skulle komma på den tanken att begära det, om icke Gud själv hade befallt att bedja därom. 56] Men emedan han är Gud, vill han också bliva ärad såsom den som giver mycket mera och rikligare än någon kan fatta, likt en evig, outsinlig källa, som giver desto mera ifrån sig, ju mera den flödar och stiger. Han begär ej heller så eftertryckligt något av oss, som att vi skola bedja honom om många och stora ting, liksom han tvärtom vredgas, om man icke med tillförsikt beder och begär.

57] Tänk dig, att den rikaste och mäktigaste kejsare tillsade en fattig tiggare att begära, vad han kunde önska, och att han vore beredd att giva stora, kejserliga skänker, men den dåren icke tiggde om annat än tarvlig soppa, så skulle han med rätta anses som urbota, fräck människa, som dreve spott och spe med det kejserliga majestätets befallning och icke vore värdig att komma inför kejsarens ögon. Alldeles på samma sätt länder det också Gud till stor skam och vanära, om vi, åt vilka han tillbjuder och lovar så mycket, outsägligt gott, förakta sådant och icke tro, att vi skola få det, och knappast fördrista oss att bedja om ett stycke bröd.

58] Detta är allt den skändliga otrons skuld, vilken icke räknar med ens så mycket gott av Gud, som att han skall giva föda åt buken, mycket mindre med tillförsikt, av honom förväntar de eviga håvor, varom vi talat. Därför böra vi styrka oss emot detta och låta det vara vårt främsta böneämne, så skola vi förvisso också rikligen vinna allt annat, såsom Kristus säger: "Söken först efter Guds rike och hans rättfärdighet, så skall också allt detta andra tillfalla eder." (Matt. 6:33) Ty huru skulle han väl låta oss lida brist och nöd i fråga om det timliga, medan han lovar oss det eviga och oförgängliga?

Tredje bönen

59] Ske din vilja, såsom i himmelen, så ock på jorden.

60] Hittills hava vi bedit därom, att hans namn måtte av oss bliva ärat och hans rike vinna framgång ibland oss, i vilka tvenne ting allt är innefattat, som gäller Guds ära och vår salighet, så att vi vinna delaktighet i Gud och alla hans håvor. Men här är nu också högst av nöden, att vi fasthålla vid detta och icke låter oss slita därifrån. 61] Ty likasom det i ett välordnat rike måste finnas icke allenast sådana, som bygga upp och styra väl utan också sådana, som värna, skydda och försvara detsamma, på samma sätt också här. Även om vi hava bedit om det allra angelägnaste, nämligen om evangelium, tron och den Helige Ande, att han må regera oss och förlossa oss från djävulens våld, så måste vi tillika bedja därom, att Gud måtte låta sin vilja ske. Ty förbliva vi vid evangelium, så komma vi att få vara med om ganska förunderliga ting, och vi skola för den skull få utstå många stötar och knuffar av alla dem, som fördrista sig att hindra och motstå vad vi i de två föregående styckena bedit om.

62] Ty ingen kan tro, med vilken iver djävulen motsätter och uppreser sig emot detta, alldenstund han icke kan lida, att någon lär eller tror rätt, och det gör honom övermåttan ont, att han måste låta sina lögner och sin styggelse, som blivit ärade under den allra vackraste skylt av Guds namn, bliva avslöjade och stå där med skammen samt därtill själv utdrivas ur hjärtat och låta sådan skada tillfogas sitt rike. Därför väsnas han och rasar av all sin makt och kraft såsom en förgrymmad fiende. Han rustar sig med allt som står till hans förfogande samt tager världen och vårt eget kött till hjälp. 63] Ty vårt kött är i sig självt lättjefullt och benäget till det onda, även om vi hava mottagit och tro Guds ord. Världen åter är förvänd och ond. Här hetsar han nu och blåser ivrigt under, för att han skall hindra oss och driva oss tillbaka samt bringa oss på fall och åter få oss i sitt våld. 64] Detta är föremålet för hans vilja, uppsåt och tankar, det varefter han dag och natt traktar utan ett ögonblicks uppehåll och för vars skull han begagnar alla de konster, ränker, medel och vägar, som han överhuvudtaget kan uttänka.

65] Därför måste vi förvisso ständigt räkna med och betänka, att vi, om vi vilja vara kristna, hava djävulen med alla hans änglar och världen till fiender, vilka söka tillskynda oss allt slags ont både i inre och yttre hänseende. Ty varest Guds ord predikas, mottages, bliver trott och får skapa frukt, där skall icke heller det kära, heliga korset utebliva. Må blott ingen tänka, att han skall få hava frid, utan att han måste åsidosätta allt han har på jorden, gods, ära, hus och hem, hustru och barn, liv och blod. 66] Men detta är smärtsamt för vårt kött och för den gamle Adam. Ty det gäller att vara ståndaktig och lida med tålamod, huru man än må angripa oss, och tåligt låta fara, vad man än må taga ifrån oss.

67] Därför är det här lika nödvändigt som beträffande allt annat, att vi bedja utan återvändo: "Käre Fader, ske din vilja, icke djävulens eller våra fienders vilja, ej heller någons bland dem, som förfölja eller söka undertrycka ditt heliga ord eller som förhindra ditt rike, och giv oss, att vi med tålamod bära och övervinna allt, som vi därför måste lida, så att vårt arma kött icke måtte av svaghet eller tröghet giva vika och avfalla."

68] Vi hava sålunda i dessa tre böner i enklaste form allt som är av nöden att bedja om i avseende på Gud, dock allt för vår egen skull. Ty vad vi bedja om gäller blott oss, nämligen så att, som sagt, i oss måtte ske, vad som eljest är bestämt att ske utom oss. Ty liksom även vår bön förutan hans namn måste varda helgat och hans rike komma, så måste också hans vilja ske och vinna seger, även om djävulen med allt sitt anhang stormar, vredgas och rasar däremot och eftersträvar att alldeles utrota evangelium. Men för vår skull måste vi bedja, att Guds vilja trots detta deras raseri må obehindrat hava sin gång även bland oss, så att fienderna intet förmå uträtta och vi själva mot allt våld och all förföljelse må bliva fasta och låta oss nöja med denna Guds vilja.

69] Sådan bön skall nu vara vårt värn och skydd och skall tillbakaslå och fälla till marken allt, som djävulen, påven, tyranner, biskopar och kättare kunna föra fram mot vårt evangelium. Låt dem då alla rasa och försöka sitt yttersta, låt dem rådslå och besluta, huru de skola undertrycka och utrota oss, så att deras vilja och råd må vinna varaktig framgång. Häremot skall en eller två kristna i kraft av denna enda bön vara den mur omkring oss, mot vilken fiendernas alla anlopp skola krossas. 70] Den förtröstan och djärva tillförsikten hava vi, att djävulen och alla våra fienders planer och förehavanden äro bestämda att gå under och varda till intet, huru stolta, säkra och mäktiga de än tycka sig vara. Ty om deras vilja icke bleve bruten och förhindrad, så kunde Guds rike icke hava bestånd på jorden, ej heller hans namn varda helgat.

Fjärde bönen

71] Vårt dagliga bröd giv oss i dag.

72] Här må vi nu tänka på den fattiga brödkakan, på vår kropps och vårt timliga livs nödtorft. Ty när du talar och beder om dagligt bröd, så beder du tillika om allt, som hör med till att hava och njuta sitt dagliga bröd, och tvärtom beder du om hjälp emot allt, som hindrar dig därutinnan. Därför måste du väl öppna och utbreda dina tankar, icke låta dem stanna vid bakugnen eller mjöllåren, utan föra dem ut till det vida fältet och hela det land, som bär och frambringar det dagliga brödet och allsköns näring. Ty om Gud icke läte säd växa på marken samt välsignade den, så skulle vi aldrig få taga något bröd ur ugnen eller hava något att lägga på bordet.

73] Och för att vi nu må fatta oss kort, så vill denna bön innesluta i sig allt, som hör till detta livet här i världen, då vi ju blott för dess skull behöva det dagliga brödet. Nu hör dock till livet icke allenast, att vår kropp har föda, kläder och annan nödtorft, utan också att vi få vandra i frid och ro bland de människor, i vilkas mitt vi röra oss och hava vår dagliga handel och vandel samt allehanda umgängelse, med ett ord allt som rör såväl umgänget i hem och bland grannar som ock det borgerliga livet och styrelsen. Ty där dessa båda lida förfång, så att de icke ha sitt jämna förlopp, där drabbas också det som för livet är nödvändigt av skada, så att det till slut icke kan uppehållas. 74] Därför är det väl framför allt av nöden att bedja för världslig överhet och styrelse, varigenom Gud i synnerhet uppehåller vårt dagliga bröd och allt som hör till detta livets behag. Ty även om vi av Gud hava fått allt gott i överflöd, så kunna vi dock icke behålla eller tryggt och glatt bruka något därav, om han icke giver oss ett stadigt och fredligt regemente. Ty där det råder ofrid, kiv och krig, där är det dagliga brödet redan borta eller åtminstone inskränkt.

75] Därför hade man allt skäl att i varje god furstes sköld i stället för ett lejon eller en krans sätta ett bröd eller därmed prägla myntet, för att så erinra både fursten och undersåtarna, att vi genom överhetens ämbete hava skydd och fred och att vi det förutan icke vare sig komma i åtnjutande av eller behålla vårt dagliga bröd. Därför äro ock de styrande värda, att vi på allt sätt hedra dem och därjämte giva dem vad vi böra och kunna då vi ju blott tack vare dem i frid och ro kunna njuta av vad vi äga, medan vi eljest icke skulle få behålla ett enda öre. Därjämte böra vi ock bedja för dem, att Gud genom dem måtte giva oss än mera välsignelse och gott.

76] Sålunda är nu i korthet angivet och visat, huru vitt denna bön sträcker sig, nämligen till alla områden i detta livet. Av detta skulle kanske någon vilja göra en lång bön och med många ord uppräkna alla de stycken, som höra hit. Vi bedja ju t.ex. därom, att Gud måtte giva oss mat och dryck, kläder, hus och hem och en frisk kropp, dessutom att han måtte låta säden och frukterna på fältet växa och frodas; vidare att han ville förhjälpa till en god hushållning därhemma samt giva och bevara åt oss from maka, fromma barn och tjänare, låta vårt arbete, hantverk och vad vi må hava för syssla röna framgång och lyckas, förläna oss trogna grannar och goda vänner m.m. 77] Sammaledes att han åt kejsare, konungar och alla stånd och i synnerhet åt vår landsfurste, åt alla rådsherrar, överhetspersoner och ämbetsmän måtte giva vishet, kraft och lycka till att väl regera och vinna seger gentemot turkar och alla fiender; att han måtte förläna undersåtar och menige man att i lydnad, frid och endräkt leva tillsamman; 78] vidare att han måtte bevara oss för allehanda skada till liv och uppehälle, för oväder, hagel, eld, vatten, gift, pest, förlust av boskap, krig och blodsutgjutelse, dyrtid, skadliga djur, onda människor o.s.v. 79] I fråga om detta allt är det nyttigt, att det hos de enfaldiga inskärpes, hurusom både det och liknande måste av Gud givas och av oss utbedjas.

80] Framför allt är emellertid denna bön riktad mot vår farligaste fiende, djävulen. Ty all hans diktan och traktan går ut därpå att fråntaga oss och vålla avbräck i allt detta, som vi fått av Gud. Och han nöjer sig icke med att hindra och förstöra det andliga regementet, därigenom att han med sina lögner förför själarna och bringar dem i sitt våld, utan han söker även omöjliggöra och förhindra, att överhuvud någon styrelse eller någon ärlig, fredlig samvaro består på jorden. Därför ger han upphov till så mycket, kiv, mord, uppror och krig, vidare till oväder och hagel för att skada grödan och boskapen samt förpesta luften m.m. 81] Allt som allt gör det honom ont, att någon från Gud får så mycket som ett stycke bröd och äter detta i frid. Och om det stode i hans makt och om icke vår bön – näst Gud – hindrade honom, så skulle vi förvisso icke äga ett strå på våra fält, icke ett öre i huset, ja, icke en timme behålla livet – i synnerhet de som hava Guds ord och gärna skulle vilja vara kristna.

82] Se, med detta vill Gud visa oss, huru han tager sig an all vår nöd och trofast sörjer också för vårt timliga uppehälle. 83] Och ehuru han rikligen giver och uppehåller sådant även åt de gudlösa och onda, så vill han dock, att vi bedja därom, på det att vi må erkänna, att vi mottaga det ur hans hand, och däri skönja hans faderliga godhet mot oss. Ty om Gud drager sin hand tillbaka, så kan ingenting trivas och hava bestånd, såsom man ju dagligen ser och förnimmer. 84] Vilket elände är det icke nu i världen blott med det falska myntet, ja, med daglig fördyring och uppskörtning i allmän handel, köpmanskap och arbete ifrån deras sida, som efter sitt godtycke förtrycka de stackars fattiga och undandraga dem deras dagliga bröd! Detta måste vi visserligen finna oss i, men de må se sig före, att de icke ställa sig utanför den allmänna bönen, och taga sig till vara, att detta stycke i Fader vår icke vänder sig emot dem.

Femte bönen

85] Och förlåt oss våra skulder, såsom ock vi förlåta dem oss skyldiga äro.

86] Detta stycke har nu avseende på vår stackars eländiga levnad, vilken – även om vi äga Guds ord, hava tro, göra hans vilja och foga oss i hans skickelser samt nära oss av Guds gåva och välsignelse – likväl aldrig avlöper utan synd, ity att vi alltjämt dagligen stappla och förgå oss. Vi leva nämligen i världen bland människor, som göra oss mycket ont och giva anledning till otålighet, vrede, hämnd m.m.; 87] därjämte hava vi djävulen i vår rygg, vilken ansätter oss från alla håll och, såsom vi hava hört, söker omintetgöra vad vi i de föregående styckena hava bedit om, så att det icke är möjligt att alltid bestå i en sådan oavlåtlig kamp.

88] Därför är det här återigen högeligen av nöden att bedja och ropa: "Käre Fader, förlåt oss vår skuld." Icke så, som skulle han ej utan och före vår bön förlåta synden – han har ju, innan vi bedit honom därom eller ens någonsin tänkt därpå, skänkt oss evangelium, varuti är idel förlåtelse – men vad det gäller är, att vi lära känna och taga emot denna förlåtelse. 89] Ty emedan det kött, vari vi dagligen leva, är så beskaffat, att det icke förtröstar och tror på Gud, utan beständigt umgås med onda lustar och begär, så synda vi dagligen med ord och gärningar, med överträdelse och underlåtenhet. Därigenom råkar samvetet in i ofrid, så att det fruktar Guds vrede och onåd och släpper den tröst och tillförsikt, som evangelium giver. Därför att så är, är det oavlåtligen nödvändigt, att man löper till denna bön och hämtar tröst till att åter upprätta samvetet.

90] Men sådant skall nu tjäna därtill, att Gud får bryta vår stolthet och kvarhålla oss i ödmjukhet. Ty han har förbehållit sig denna rätt, så att om någon vill åberopa sin fromhet och förakta andra, denne då må betrakta sig själv och ställa denna bön för sina ögon; han skall då finna, att han ej är mera from än de andra, utan att vi alla måste reva våra segel och tacka till, att vi kunna få förlåtelse. 91] Och ingen må, så länge vi leva här, tro sig komma därhän, att han icke behöver sådan förlåtelse. Med ett ord, om Gud icke oavlåtligen skänker förlåtelse, så är det ute med oss.

92] Så är nu innebörden av denna bön, att Gud icke måtte se till vår synd och vedergälla oss, vad vi dagligen göra oss förtjänta av, utan handla med oss i nåd och förlåta oss efter sitt löfte samt giva oss ett glatt och oförfärat samvete till att träda fram inför honom och bedja. Ty om hjärtat icke står rätt gentemot Gud och kan hämta en dylik tillförsikt, så kan det aldrig fördrista sig till att bedja. Men en dylik tillförsikt och ett glatt hjärta kan man aldrig vinna, utan att man vet, att synderna äro en förlåtna.

93] Härtill är emellertid ett nödvändigt och dock tröstligt tillägg fogat: "såsom ock vi förlåta dem oss skyldiga äro". Gud har lovat, att vi skola kunna vara säkra, att allt är oss förlåtet och efterskänkt, dock blott för så vitt som även vi förlåta vår nästa. 94] Ty liksom vi dagligen ådraga oss mycken skuld inför Gud och han dock av nåd förlåter oss allt, så måste också vi ständigt förlåta vår nästa, om han tillfogar oss skada, våld och orätt, handlar bedrägligt mot oss e.d. 95] Förlåter du icke då, så mena icke, att Gud skall förlåta dig. Men förlåter du, så har du den trösten och vissheten, att förlåtelse skänkes dig i himmelen, 96] icke för din förlåtelses skull – ty Gud gör det fritt och för intet, av idel nåd, blott emedan han har lovat det, såsom evangelium lär oss – utan detta är tillfogat, för att han oss till styrka och förvissning skulle bredvid löftet sätta ett vårdtecken, vilket överensstämmer med denna bön, Luk. 6:37: "Förlåten, och eder skall bliva förlåtet." Därför upprepar också Kristus detsamma efter Fader vår och säger, Matt. 6:14: "Ty om I förlåten människorna deras försyndelser, så skall ock eder himmelske Fader förlåta eder."

97] Så är nu ett sådant tecken tillagt denna bön fördenskull, att vi, när vi bedja, skola erinra oss löftet och tänka så: "Käre Fader, nu kommer jag till dig och beder, att du förlåter mig, icke så som skulle jag kunna med gärningar göra tillfyllest och förtjäna det, utan emedan du har lovat det och vid löftet fogat ett sigill, på det att det skall vara lika visst, som hade jag en av dig själv uttalad absolution." 98] Ty lika mycket som dop och nattvard, vilka äro satta som utvärtes tecken, verka, lika mycket förmår också detta tecken, nämligen att stärka och glädja vårt samvete; och det är framför andra just för den skull givet, att vi varje ögonblick skola kunna öva och bruka det, då vi ju beständigt hava det hos oss.

Sjätte bönen

99] Och inled oss icke i frestelse.

100] Vi hava nu tillräckligt hört, vad möda och arbete det vill till för att kvarhålla och förbliva vid allt det, varom man beder, och att det ändock aldrig avlöper utan felsteg och stapplande. Och dessutom, även om vi hava vunnit förlåtelse och ett gott samvete samt helt lösts från våra synder, så är det dock med levnaden så beskaffat, att man i dag står och i morgon kan falla. Därför måste vi, även om vi äro fromma och hava ett gott samvete inför Gud, ständigt på nytt bedja, att han icke måtte låta oss falla tillbaka i synd och vika för anfäktelser och frestelser.

101] Men frestelsen är av trenne slag: köttets, världens och djävulens. 102] Ty i köttet hava vi vår boning och släpa med oss den gamle Adam, som dagligen rör sig och lockar oss till otukt, lättja, frosseri och dryckenskap, girighet och svek för att bedraga och lura nästan, med ett ord till allehanda onda lustar, som av naturen låda vid oss och som dessutom uppväckas genom andra människors sällskap och exempel, genom vad vi höra och se, allt ting som ofta såra och upptända begär även i ett oskyldigt hjärta.

103] Därefter kommer världen, som med ord och gärningar vållar anstöt och driver oss till vrede och otålighet. Kort sagt, där är ingenting annat än hat, avund, fiendskap, våld, orätt, trolöshet, hämnd, svordom, bannor, förtal, högfärd och prål med överdådig klädedräkt, med ära, rykte och vanmakt, varvid ingen vill vara den ringaste, utan var och en sitta främst och synas framför alla andra.

104] Därtill sällar sig nu djävulen, som hetsar och blåser under allestädes. Men i synnerhet är han verksam med avseende på sådant, som rör samvetet och andliga ting, nämligen att vi må slå i vädret och förakta både Guds ord och verk, så att han må kunna draga oss bort ifrån tron, hoppet och kärleken och driva oss till vantro, falsk säkerhet och förstockelse eller till förtvivlan, gudsförnekelse, hädelse och otaliga andra förskräckliga synder. Detta är nu de snaror och nät, ja, de sannskyldiga "brinnande pilar", vilka icke kött och blod, utan djävulen själv på det lömskaste avskjuter mot vårt hjärta.

105] Detta är ju stora, svåra faror och anfäktelser – svåra redan om var och en av dem vore ensam för sig –, och dem måste var och en kristen bära, på det att vi må drivas att, så länge vi leva i detta eländiga liv, där man från alla sidor angriper, jagar och hetsar oss, beständigt ropa och bedja, att Gud icke må låta oss mattas och bliva trötte samt återfalla i synd, skam och otro; ty eljest vore det omöjligt att övervinna även den allra ringaste anfäktelse.

106] Detta kallas nu att "icke inleda i frestelse", när Gud giver oss kraft och styrka att stå emot, utan att dock borttaga eller upphäva anfäktelsen. Ty frestelser och lockelser kan ingen undgå, så länge vi leva i köttet och hava djävulen runt omkring oss; och det är ingen annan möjlighet, vi måste lida anfäktelse, ja, dväljas däri. Men då bedja vi, att vi icke måtte därav bringas på fall och duka under. 107] Därför är det två alldeles skilda ting att känna anfäktelser och att samtycka eller säga ja därtill. Känna anfäktelse måste vi alla, ehuru icke alla på samma sätt, utan somliga starkare och svårare. Sålunda frestas ungdomen framför allt av köttet, senare de vuxna och gamla av världen. De åter, som syssla med andliga ting, d.ä. de starka kristna, av djävulen. 108] Men det att känna dylikt, om det sker mot vår vilja och vi hellre skulle vilja slippa att känna det, kan icke skada någon. Ty om man ej kände frestelsen, kunde det ej vara tal om anfäktelse. Men att samtycka är, när man lämnar frestelsen fria tyglar och icke sätter sig till motvärn och beder.

109] Därför måste vi kristna vara rustade och dagligen beredda på att utan återvändo anfäktas, att ingen må gå sin väg fram säker och ovarsam, liksom vore djävulen fjärran ifrån oss, utan att vi alltid må vara beredda på hans elaka streck och på att härvid komma honom på skam. Ty om jag är kysk, tålig, vänlig och står fast i tron, så kan djävulen ännu i detta ögonblick avskjuta en sådan pil mot mitt hjärta, att jag knappast kan bestå. Ty han är en sådan fiende, som aldrig upphör eller blir trött, utan där en anfäktelse upphör, komma alltid andra och nya i stället.

110] Därför finnes ingen annan råd eller tröst än att skynda hit och gripa om Fader vår och av hjärtat tala så med Gud: "Käre Fader, du har befallt mig att bedja, låt mig då icke genom frestelsen återfalla i synd." Gör du så, skall du få se, att frestelsen måste släppa sitt tag och äntligen giva upp spelet. 111] Annars, om du tror dig om att kunna hjälpa dig själv med egna tankar och råd, så skall du blott göra saken värre och giva djävulen ännu mera rum. Ty han har ett ormhuvud, och om han finner ett hål, där han kan slinka in med detsamma, så följer hela kroppen obehindrat med efter. Men bönen kan hindra och driva honom tillbaka.

Sista bönen

112] Utan fräls oss ifrån ondo. Amen.

113] På grekiska lyder detta stycke så: fräls eller bevara oss från "den onde". Det ser härav ut, som talade Kristus här om djävulen och som ville han till ett sammanföra allt, så att den egentliga summan av all bön är riktad mot denne vår huvudfiende. Ty han är den som ibland oss förhindrar allt sådant, som vi bedja om: Guds namn och ära, Guds rike och vilja, det dagliga brödet, ett gott och glatt samvete o.s.v.

114] Därför sammanfatta vi nu slutligen detta allt och säga: "Käre Fader, hjälp dock, att vi varda befriade från allt ont!" 115] Men icke desto mindre innefattas häri också allt som kan vederfaras oss i djävulens rike, såsom fattigdom, skam, död och med ett ord all den osaliga jämmer och det djupa kval, varav världen rymmer så otaligt mycket. Ty djävulen, som icke blott är lögnare utan även en dråpare, traktar också oavlåtligen efter vårt liv och finner sitt särskilda behag i, när han kan tillskynda oss någon lekamlig skada eller olycka. Därav kommer det, att han bryter halsen av många eller berövar andra förståndet, dränker somliga och driver många därhän, att de berövar sig själva livet, eller förmår människorna till många andra förskräckliga ting. 116] Därför återstår oss på jorden gentemot denne huvudfiende ingenting annat än att bedja. Ty om Gud icke uppehölle oss, så vore vi intet ögonblick säkra för honom.

117] Härav ser du, huru Gud vill bliva anropad även gentemot allt som i lekamlig måtto anfäktar oss, så att vi icke söka och vänta hjälp hos någon annan än honom. 118] Detta har han likväl satt allra sist. Ty skola vi bevaras och förlossas från allt ont, så måste dessförinnan hans namn bland oss helgas, hans rike vara hos oss och hans vilja ske. Därefter vill han allra sist bevara oss för synd och skam, därjämte ock för allt som gör oss ont och är oss skadligt.

Avslutning

119] Sålunda har Gud i största korthet framställt för oss alla de oundgängliga behov, som alltid pressa oss, så att vi icke hava någon ursäkt, om vi försumma att bedja. Men därvid ligger nu makt uppå, att vi också lära att säga "amen" därtill, d.ä. icke tvivla på att vår bön förvisso är hörd och skall gå i uppfyllelse. Ty amen är ett ord, som blott tillhör den orubbliga tron, vilken icke beder ut i det ovissa, utan vet, att Gud icke ljuger, emedan han har lovat att höra oss. 120] Varest icke sådan tro finnes, där kan icke heller en rätt bön finnas.

121] Därför äro de fångna i en skadlig villfarelse, vilka bedja på sådant sätt, att de icke våga säga av hjärtat ja därtill och med visshet fastställa, att Gud hör, utan förbliva tvivlande och säga: "Huru skulle jag våga vara så djärv och berömma mig av att Gud hör min bön? Jag är ju dock blott en fattig syndare" och annat sådant.

122] Detta kommer därav, att de icke se på Guds löfte, utan på sina gärningar och sin egen värdighet. Men härmed förakta de Gud och beskylla honom för lögn. Därför få de heller icke något, 123] såsom S:t Jakob kap. 1:6f. säger: "Men han bedje i tro, utan att tvivla; ty den som tvivlar är lik havets våg, som drives omkring av vinden och kastas hit och dit. En sådan människa må icke tänka, att hon skall få något från Herren." 124] Se, så angelägen är Gud därom, att vi skola vara vissa, på det att vi icke må bedja förgäves och på intet sätt akta vår bön ringa.

Fjärde delen: Om dopet

1] Vi hava nu genomgått den allmänneliga kristna lärans tre huvudstycken. Därutöver återstår ytterligare att tala om våra sakrament, som blivit av Kristus instiftade, om vilka varje kristen bör hava åtminstone en allmän, kort undervisning, då ingen dem förutan kan vara en kristen, fastän man tyvärr hittills ingenting har lärt om dem. 2] Först skola vi då behandla dopet, genom vilket vi allra först upptages i kristenheten. Men för att man skall kunna rätt fatta det, vilja vi genomgå allt i bestämd ordning och stanna blott vid det som är nödvändigt för oss att veta. Ty huru man skall upprätthålla och försvara denna lära emot kättare och sektandar, det vilja vi överlämna åt de lärde att utreda.

3] Först och framför allt måste man då väl känna de ord, varpå dopet är grundat och varpå allt som därom är att säga syftar, nämligen vad vår Herre Kristus säger i slutet av Mattei evangelium: 4] "Gån fördenskull ut och gören alla folk till lärjungar, döpande dem i Faderns och Sonens och den Helige Andes namn." (Matt. 28:19) Vidare i Markus' sista kapitel: 5] "Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst; men den som icke tror, han skall bliva fördömd." (Mark. 16:16)

6] Vid dessa ord skall du nu för det första märka, att vi här ha att göra med en Guds befallning och instiftelse, på det att vi icke skola tvivla på, att dopet är något gudomligt och icke blott något av människor uttänkt eller uppfunnet. Ty lika som jag kan påstå, att de Tio buden, Tron och Fader vår icke blivit frambragta av någon människohjärna, utan äro av Gud själv uppenbarade och givna, lika visst kan jag också frimodigt betyga, att dopet icke är något människopåfund, utan av Gud själv instiftat, samt att det är av honom allvarligt och strängt påbjudet, att vi måste låta döpa oss eller eljest gå miste om saligheten. Vi skola alltså icke mena, att det är fråga om en så lättvindig sak som att taga på sig en ny rock. 7] Ty det ligger den högsta makt uppå, att man aktar dopet 8] som något förträffligt, härligt och stort. Detta framför allt gäller vår strid och kamp, alldenstund världen är så full av sekter, vilka högljutt förkunna, att dopet är något blott utvärtes och att utvärtes ting till intet gagna. Men låt det nu vara ett utvärtes ting huru mycket som helst, här står dock Guds ord och befallning, som instiftar, grundar och bekräftar dopet. Men vad Gud instiftar och befaller kan icke vara något onyttigt, utan är något alltigenom kostligt, vore det ock till utseendet ringare än ett halmstrå. 9] Har man hittills kunnat akta högt, när påven med brev och bullor utdelade avlat, invigde altaren och kyrkor, och detta blott för hans brevs och sigills skull, så böra vi väl anse dopet vara mycket högre och kostligare, emedan Gud har befallt det och det därtill sker i hans namn. Ty så lyda orden: "Gån ut", "döpen", men icke i edert, utan "i Guds namn".

10] Men att döpas i Guds namn, det är att döpas icke av människor, utan av Gud själv. Och fastän det sker genom en människas hand, är därför dopet i sanning Guds eget verk. Därav bör väl envar kunna förstå, att det är mycket högre än något verk, gjort av en människa eller ett helgon. Ty vad verk kan man väl göra, som är större än Guds verk? 11] Men här sätter djävulen in för att blända oss med falskt sken och föra oss från Guds verk till vårt eget verk. Ty det ter sig mycket kostligare, när en kartusianermunk gör en mängd svåra, stora verk; och alla skatta högre det som vi människor själva göra och förtjäna. 12] Men Skriften lär oss, att om man också samlade tillhopa alla munkars verk, de må te sig än så kostliga, så vore de dock icke något så ädelt och gott, som om Gud blott toge upp ett halmstrå från marken. Varför? Jo, därför att personen är ädlare och bättre. Och man måste här värdera icke personen efter gärningarna, utan gärningarna efter personen, från vilken dessa få all sin adel. 13] Men här tränger sig det galna förnuftet fram, och emedan nu dopet icke lyser i ögonen såsom de verk, som vi göra, så skall det icke hava något värde.

14] Genom det nu sagda må du nu få en riktig uppfattning av saken, så att du kan svara på frågan, vad dopet är, och det så, att det icke är blott och bart vatten, utan ett vatten, som är omslutet av Guds ord och befallning och helgat därigenom, så att det är ett sannskyldigt Guds vatten; icke emedan detta vatten i och för sig självt är ädlare än annat vatten, utan emedan Guds ord och befallning här tillkommer. 15] Därför är det ett bovstreck och djävulens gyckelspel, när nu våra moderna andar för att smäda dopet lämna åsido Guds ord och ordning och icke hålla det för mer än det vatten, som man öser ur brunnen, samt sedan försmädligt fråga: "Vad kan väl en handfull vatten hjälpa själen?" 16] Ja, min vän, vem vet icke, att vatten är vatten, om det kommer i fråga skilt från Guds ord? Men huru vågar du så mästra Guds ordning och från dopet rycka loss den värdefullaste klenod, som Gud därmed förbundit och däri infattat och som han icke vill hava skild därifrån. Ty kärnan i vattnet är just Guds ord eller befallning och Guds namn; och det är en skatt, som är större och ädlare än himmel och jord.

17] Lägg alltså märke till denna åtskillnad, att dopet är något helt annat än allt vatten i övrigt, icke för den naturliga beskaffenhetens skull, utan emedan här något ädlare kommer till. Ty Gud giver det del av sin egen ära och lägger in sin kraft och makt däri. Därför är det icke blott ett naturligt vatten, utan ett gudomligt, himmelskt, heligt och saligt vatten och allt, varmed man nu ytterligare må prisa det. Ty det innesluter i sig hela Guds rikedom och kraft. 18] Detta ger nu dopet dess egentliga väsen, så att det med rätta kallas för ett sakrament, såsom också S:t Augustinus har lärt: "accedat verbum ad elementum, et fit sacramentum", d.v.s. "när ordet kommer till elementet eller det naturliga stoffet, så bliver det ett sakrament därav", d.v.s. ett heligt, gudomligt ting och tecken.

19] Därför lära vi ock städse, att man i fråga om sakramenten och alla yttre ting, som Gud förordnar och instiftar, icke skall betrakta dem efter det grova yttre höljet, såsom man ser skalet på nöten, utan fastmer ihågkomma, att Guds ord däri är inneslutet. 20] Ty på samma sätt tala vi också om föräldraståndet och om den världsliga överheten. Om man vill betrakta dessa från den synpunkten, att de hava näsa, ögon, hud, hår, kött och ben, så se turkar och hedningar ut på samma sätt, och då kunde någon fara åstad och säga: "Varför skulle jag tänka högre om dessa än om andra?" Men emedan budet "Du skall hedra din fader och moder" kommer till, så ser jag en helt annan man, prydd och klädd med Guds majestät och härlighet. Och budet, säger jag, är den gyllene kedja, som denne bär om halsen, ja, kronan på hans huvud, vilken visar mig, varför jag skall hedra detta kött och blod. 21] Så, ja, ännu mycket mer bör du giva dopet heder och anse det såsom något härligt för ordets skull, då Gud ju själv har hedrat det både med ord och verk samt därtill bekräftat det med under från himmelen. Eller håller du det för ett blott skämt, att då Kristus lät döpa sig, himmelen öppnades och den Helige Ande nedfor i synlig gestalt och att allt var idel gudomlig härlighet och gudomligt majestät?

22] Fördenskull förmanar jag återigen, att man på intet sätt måtte skilja och söndra de båda, ord och vatten, från varandra. Ty om man skiljer ordet från vattnet, så är det icke något annat vatten än det, varmed pigan kokar, och man kunde då kalla dopet ett badaredop; men om ordet är med, såsom Gud har förordnat, så är det ett sakrament och kallas ett Kristusdop. – Detta må vara det första stycket om det heliga sakramentets väsen och värdighet.

23] För det andra, då vi nu veta, vad dopet är och vad vi böra anse därom, måste vi också lära oss, varför och vartill det är instiftat, d.v.s. vad dess gagn, gåva och verkan är. Detta kan man icke angiva bättre än med Kristi ovan anförda ord: "Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst (salig)."

24] Fatta därför saken helt enfaldigt så, att dopets kraft, uppgift, gagn, frukt och ändamål är att saliggöra. Ty man döper ingen därför, att han skall bliva en furste, utan, såsom orden lyda, för att han skall bliva salig. 25] Men att bliva salig betyder, såsom vi veta, ingenting annat än att, förlossad från synder, död och djävul, komma i Kristi rike och evigt leva med honom.

26] Här ser du återigen, huru dyrt och högt dopet bör skattas, då vi därigenom vinna en sådan outsäglig skatt. Detta borde väl också visa, att det icke kan rätt och slätt vara fråga om blott vatten, ty blott vatten kunde icke verka sådant. Men ordet och det ovan framhållna, att Guds namn är däri, hava denna verkan. 27] Men varest Guds namn är, där måste också liv och salighet vara, så att det med rätta må kallas ett gudomligt, saligt, fruktbart och nåderikt vatten. Ty genom ordet få dopet kraft att bliva ett bad till ny födelse, såsom Paulus benämner det i Tit. 3:5.

28] Men då våra små vismän, de moderna andarna, förebära, att tron allena gör salig, gärningarna åter och yttre ting därvid intet ha att betyda, så svara vi, att visserligen intet annat än tron uträttar något i oss, såsom vi ännu ytterligare skola höra. 29] Det vilja dessa blinda ledare icke inse, att tron måste hava någonting, som den tror, d.v.s. ett stöd att hålla sig till och ett fotfäste och en grund att stå på. Så håller sig tron till vattnet och tror, att dopet, vari är idel salighet och liv, har sin kraft icke – såsom redan tillräckligt är sagt – genom vattnet, utan därigenom att vattnet har blivit ett med Guds ord och stiftelse och därigenom att hans namn är därmed förenat. Om jag nu tror detta, vad gäller då min tro annat än Gud, såsom den som har infört och planterat sitt ord i dopet och framställer för oss detta utvärtes ting såsom medel att vinna den skatt, varom vi talat?

30] Nu äro de likväl så galna, att de skilja från varandra tron och det föremål, varvid tron är fästad och bunden, låt vara att detta är något utvärtes; ja, det bör och måste vara något utvärtes, på det att man med de yttre sinnena kunna fatta och begripa det och så bringa det in i hjärtat, såsom ju hela evangelium är en utvärtes muntlig predikan. Korteligen, vad Gud gör och verkar i oss, det vill han verka genom sådana yttre anordningar. Dit, bör tron vända sin blick, och till dem bör den hålla sig. 31] Här hava vi då de orden: "Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst." Varpå syfta väl dessa ord om icke på dopet, d.v.s. det vatten, som är förordnat genom Guds bud? Därav följer, att den som förkastar dopet, han förkastar Guds ord, tron och Kristus själv, som hänvisar oss till dopet och binder oss därvid.

32] För det tredje. Då vi nu hava lärt känna denna dopets stora nytta och kraft, så må vi nu vidare tillse, hurudan den person är, som blir delaktig av dopets gåva och gagn. 33] Det är återigen på bästa och klaraste sätt uttryckt just i orden: "Den som tror och bliver döpt, han skall bliva frälst." D.v.s. tron ensam gör personen värdig att till gagn mottaga det frälsande gudomliga vattnet. Ty emedan det är i de till vattnet fogade orden, som denna gåva framställes och utlovas, kan den icke mottagas på annat sätt än så, att vi med hjärtat sätta tro därtill. 34] Utan tro är gåvan till intet nyttig, även om den i och för sig vore en översvinnelig gudomlig skatt. Därför förmår det enda ordet: "den som tror" så mycket, att det utesluter och tillbakavisar alla gärningar vi månde göra i tanke att därmed vinna och förtjäna salighet. Ty det står orubbligen fast, att det som icke är tro intet har att betyda för saligheten och ej heller kan mottaga något.

35] Men om de nu, såsom de pläga, invända: "Dopet är dock självt ett verk, och du säger ju, att verken ingenting betyda för saligheten; vad bliver det då av tron?", så svarar jag: "Ja, våra gärningar göra visserligen intet till saligheten, men dopet är icke ett vårt verk, utan Guds verk." (Ty du måste såsom sagt göra en stor skillnad mellan ett Kristusdop och ett badaredop.) Guds verk åter äro hälsosamma och nödvändiga för saligheten, och de utesluta icke, utan fordra fastmer tron, ty utan tro kan man icke fatta dem. 36] Ty därmed att du låter begjuta dig med vatten, har du ännu icke mottagit dopet på sådant sätt, att det är dig till någon nytta; men därigenom blir det dig till gagn, om du låter döpa dig i den övertygelsen, att det är Guds befallning och ordning, samt tillika i Guds namn, på det att du i vattnet må mottaga den utlovade saligheten. Nu kunna varken handen eller kroppen göra detta, utan hjärtat måste tro det.

37] Du ser alltså tydligt, att det vid dopet icke är fråga om något verk, gjort av oss, utan en skatt, som Gud giver och tron mottager, alldeles som Herren Kristus på korset icke är ett verk, utan en skatt, infattad i ordet samt oss tillbjuden och genom tron mottagen. Därför göra de oss orätt, när de skrika emot oss, likasom predikade vi emot tron, medan vi i själva verket lägga vikt allenast vid tron och säga densamma vara så nödvändig i samband med dopet, att vi tron förutan icke kunna mottaga eller åtnjuta dess gåvor.

38] Sålunda hava vi trenne stycken, som man måste veta om detta sakrament, framför allt att det är en Guds stiftelse och att det därför bör hållas i högsta ära. Det förra borde vara orsak nog till det senare, även om äran härvid skulle gälla ett blott utvärtes ting. Liksom budet "Du skall hedra din fader och din moder" har avseende allenast på lekamligt kött och blod, men man därvid dock icke ser på kött och blod, utan på Guds bud, vari detta lekamliga är inneslutet och för vars skull här talas om fader och moder, på samma sätt också här: om vi än icke hade mera än dessa ord "Gån ut och döpen" o.s.v., så måste vi dock mottaga och lyda dem såsom en Guds ordning. 39] Men nu hava vi icke allenast Guds bud och befallning, utan också löftet; och därför är dopet ännu mycket härligare än vad Gud eljest bjudit och förordnat, med ett ord så fullt av tröst och nåd, att himmel och jord icke kunna fatta det. 40] Men det vill ansträngning till att tro detta, ty felet ligger icke hos skatten, utan hos oss, som hava så svårt att fatta och fasthålla densamma.

41] Därför har envar kristen hela sitt liv nog att skaffa med att lära sig att förstå dopet och öva denna kunskap. Ty han måste beständigt fara efter att fast tro, vad dopet lovar och giver, nämligen seger över djävulen och döden, syndernas förlåtelse, Guds nåd, Kristus i hans fullhet och den Helige Ande med alla hans gåvor. 42] Korteligen, det är så oändligen stora ting, att om den svaga naturen betänker det, måste den väl tvivla på, om det kunde vara sant. 43] Ty tänk efter: om det funnes en läkare, som sutte inne med konsten att rädda människorna från att dö eller att, om de doge, låta dem snart åter bli levande igen och sedan leva evigt, huru skulle inte människorna då låta det snöa och regna penningar över honom, så att ingen för strömmen av rika kunde komma fram. Nu får var och en genom dopet för intet hem till sin egen dörr ett sådant oskattbart läkemedel, som uppslukar döden och bevarar alla människor vid liv.

44] På detta sätt måste vi betrakta dopet och göra det gagneligt för oss, på det att vi må därav stärka och trösta oss, när vår synd och vårt samvete besvära oss, så att vi då kunna säga: "Jag är likväl döpt; och är jag döpt, så har jag den försäkran, att jag skall bliva salig och undfå det eviga livet både till kropp och själ." 45] Ty därför ske vid dopet bägge dessa ting, både att kroppen begjutes – vilken icke kan mottaga annat än vattnet – och att därjämte ordet uttalas, på det att också själen må få sin del. 46] Emedan nu de båda, vatten och ord, äro ett enda dop, så måste också de båda, kropp och själ, bliva saliga och leva evigt, själen genom ordet, varpå den tror, kroppen åter, emedan den är förenad med själen och också mottager dopet på det sätt, som den kan mottaga det. Därför hava vi varken för själ eller kropp någon dyrbarare klenod: ty därigenom bliva vi i fullkomlig måtto heliga och saliga, vilket vi eljest icke kunna bliva genom någon levernets övning eller något verk på jorden.

Härmed är nu så mycket, som i detta sammanhang behöves, sagt om dopets väsen, gagn och bruk.

47] Härvid uppstår emellertid en fråga, varmed djävulen genom sina partier förvirrar världen, nämligen angående barnens dop, huruvida även de tro och bliva rätt döpta. Härpå svara vi i korthet: 48] den som är olärd må skjuta denna fråga ifrån sig och överlämna den åt de lärde. Men vill du giva ett svar, 49] så svara på följande sätt. Att barndopet behagar Kristus väl, framgår tillräckligt tydligt av hans eget verk, i det nämligen Gud bland dem som så blivit döpta helgat många och givit dem den Helige Ande; och ännu i dag äro de många, hos vilka man både av deras lära och deras liv märker, att de hava den Helige Ande, såsom det ju är givet även åt oss att kunna utlägga Skriften och känna Kristus, vilket icke är möjligt utan den Helige Ande. 50] Om däremot Gud icke bekände sig till barndopet, så skulle han icke åt någon som döpts på detta sätt giva den Helige Ande eller någon hans gåva. Korteligen, då skulle från äldsta tid intill denna dag ingen människa på jorden ha varit en kristen. Då nu likväl Gud bekräftar dopet genom att giva sin Helige Ande – såsom man väl märker hos somliga fäder, såsom S:t Bernhard, Gerson, Johan Hus och andra – och då den heliga kristna kyrkan skall bestå ända till världens slut, så måste våra motståndare bekänna, att barndopet är Gud välbehagligt. Ty Gud kan ju icke vara i strid med sig själv eller vara medhjälpare till lögn och bedrägeri, ej heller giva sin nåd och sin Ande till dess befrämjande. 51] Detta är nära nog den bästa och kraftigaste bevisning för de enfaldiga och olärda. Ty man skall dock aldrig kunna taga ifrån oss eller kullslå den artikeln: "Jag tror på en helig kristlig kyrka, de heligas samfund" o.s.v.

52] Därefter säga vi vidare, att för oss den största vikten icke ligger därpå, huruvida den som blir döpt tror eller icke tror; ty trons frånvaro gör icke dopet orätt, utan allt beror av Guds ord och befallning. 53] Detta är nu visserligen något svårt att fatta, men grundar sig helt och hållet på det som jag har sagt, att dopet ingenting annat är än vatten och Guds ord jämte och med varandra. D.v.s. så snart ordet är förbundet med vattnet, så är dopet ett rätt dop, även om tron icke kommer därtill. Ty min tro verkar icke dopet, utan den mottager dopet. Så blir icke dopet ett orätt dop, även om det icke skulle mottagas och brukas på rätt sätt, då det ju, såsom sagt, icke är bundet vid vår tro, utan vid ordet. 54] Ty om här genast i dag komme en jude med skrymteri och argt uppsåt och vi med allt allvar döpte honom, så måste vi icke desto mindre säga, att detta dop är ett rätt dop. Ty där är vattnet jämte Guds ord, även om den som döpes icke mottager dessa ting, såsom han bör. På samma sätt mottaga de som ovärdigt går till nattvarden det rätta sakramentet, även om de icke tro.

55] Du ser alltså, att partiandarnas invändningar icke äro något värda. Ty även om, som sagt, barnen icke trodde, vilket dock icke – i enlighet med vad nu är visat – är fallet, så vore dopet ett rätt dop, och ingen bör på nytt döpa dem. På samma sätt sker inget intrång på altarets sakrament, om någon med ond avsikt går till detsamma, och det skulle icke kunna tillåtas, att nattvarden för missbrukets skull genast finge på nytt mottagas, liksom hade man förut icke verkligen undfått densamma. Det vore nämligen att på det högsta smäda och skända sakramentet. Huru kunna vi inbilla oss något sådant, som att Guds ord och ordning genom vårt missbruk skulle vara något oriktigt och ogiltigt?

56] Har du, säger jag fördenskull, hittills icke trott, så tro åtminstone nu och säg så: "Dopet har väl varit rätt, men jag har dessvärre icke rätt mottagit det." Ty även jag själv liksom alla, som låta döpa sig, måste inför Gud bekänna: "Jag träder fram med min tro och även andras; likväl kan jag icke bygga därpå, att jag tror och att många människor bedja för mig, utan därpå bygger jag, att det är ditt ord och din befallning." Och detta alldeles på samma sätt som jag, när jag går till nattvarden, bygger icke på min egen tro, utan på Kristi ord. Om jag är stark eller svag, det överlämnar jag åt Gud att sörja för. Det vet jag dock, att han bjuder mig att gå åstad, äta och dricka m.m. samt att han skänker mig sin lekamen och sitt blod; och uti detta skall jag icke bliva besviken eller bedragen.

57] På samma sätt göra vi nu också i fråga om barndopet. Barnet bära vi fram i den tanken och förhoppningen, att det tror, och bedja, att Gud måtte förläna det tro; men det är icke därför vi döpa det, utan blott och bart emedan Gud har befallt det. Varför det? Emedan vi veta, att Gud icke ljuger. Jag och min nästa, korteligen alla människor, må taga fel och bedraga, men Guds ord kan icke taga fel.

58] Därför är det förmätna, ofromma människor, som resonera och draga slutsatser på följande sätt: "Varest tron icke är rätt, där kan icke heller dopet vara rätt." Det är alldeles, som om jag ville draga slutsatsen: "Om jag icke tror, så är Kristus intet" eller: "Om jag icke är lydig, så äro föräldrar och överhet intet." Är månne det en riktig slutsats, att när någon icke gör vad han bör göra, saken i sig själv skulle vara intet och utan förbindande kraft? 59] Käre vän, vänd snarare om det och drag denna slutsats: Just därför är dopet någonting och ett rätt dop, emedan man kan ha mottagit det på orätt sätt. Ty om det i sig självt ej vore rätt, så kunde man icke missbruka det eller försynda sig däremot. Därför heter det: "Abusus non tollit, sed confirmat substantiam", d.ä. "missbruk upphäver icke väsendet, utan bekräftar detsamma". Ty guld förblir icke desto mindre guld, även om det med synd och skam bäres av en sköka.

60] Därför står det fast, att dopet alltid förblir ett rätt dop och bibehåller sitt väsen oförkränkt, även om blott en enda människa bleve döpt och denna dessutom icke hade en rätt tro. Ty Guds ordning och ord låta sig icke rubbas och förändras av människor. 61] Dessa åter, svärmeandarna, äro så förblindade, att de icke se Guds ord och befallning, utan likställa dopet med vattnet i en bäck eller kruka och överheten med en vanlig människa; och när de icke se någon tro eller lydnad, så skola dopet och överheten i och för sig intet ha att betyda. 62] Här är en hemlig, upprorisk djävul på färde, som gärna ville rycka kronan av överheten, för att man sedan skulle kunna trampa den under fötterna samt så förvända och göra om intet alla Guds verk och ordningar. 63] Därför måste vi vara vaksamma och rustade och icke låta oss lockas eller vändas bort från ordet, så att vi låta dopet vara ett blott och bart tecken, såsom svärmarna fantisera om.



64] Allra sist bör man ock veta, vad dopet betyder och varför Gud förordnat just ett sådant utvärtes tecken och förfarande till det sakrament, varigenom vi först upptages i kristenheten. 65] Men detta verk eller förfarande består däri, att man sänker oss ned i vattnet, som sköljer över oss, och därefter åter drager oss upp därur. Dessa båda ting, att nedsänkas under vattnet och åter tagas upp därur, känneteckna dopets kraft och verkan, som består just i den gamle Adams dödande och därefter den nya människans uppståndelse, vilka båda hela vårt liv igenom måste fortgå hos oss, så att en kristens liv icke är något annat än ett dagligt dop, en gång påbegynt och sedan beständigt fortsatt. Ty det måste oavlåtligen vara så beskaffat, att vad som tillhör den gamle Adam ständigt utränsas och i stället det framkommer, som hör till den nya människan.

66] Vad är då den gamla människan? Hon är den, som är oss medfödd från Adam, hon är fallen för vrede, hat, avund, okyskhet, girighet, lättja, högfärd, otro; hon är behäftad med allehanda laster och har av naturen intet gott i sig. 67] När vi nu komma i Kristi rike, bör sådant dagligen avtaga, så att vi bliva ständigt mera milda, tåliga och saktmodiga samt allt mer dämpa otro, girighet, hat, avund och högfärd.

68] Detta är dopets rätta bruk bland de kristna, sådant det antydes genom döpande med vatten. Varest nu detta icke sker, utan den gamle Adam får fria tyglar, så att han blott bliver starkare, där kan man icke tala om att dopet brukas, utan där strävar man emot detsamma. 69] Ty de som äro utanför gemenskapen med Kristus kunna icke annat än dagligen varda sämre, såsom ordspråket så sant lyder: "ständigt sämre, ju längre, desto värre". 70] Var någon i fjol högfärdig och girig, så är han i år ännu mycket girigare och mera högfärdig, så att alltså odygden växer och tilltager hos honom ända från barndomen. Ett litet barn har inga särskilda odygder, men när det växer upp, blir det otuktigt och okyskt. Kommer det sedan till sin fulla mannaålder, så framträda de riktiga synderna, ju längre, desto mera.

71] Därför fortskrider den gamla människan oavbrutet i överensstämmelse med sin natur, om man icke genom dopets kraft håller tillbaka och dämpar henne; när vi åter har blivit kristna, avtager den gamla människan dagligen, till dess att hon helt och hållet underkuvas. Detta är att på rätt sätt nedsänkas i dopet för att dagligen åter komma upp ur detsamma. 72] Så är det yttre tecknet instiftat, icke blott för att det skall öva en kraftig verkan, utan också för att det skall häntyda på något annat. 73] Varest nu tron är för handen med sina frukter, där hava vi icke blott en kraftlös häntydning, utan också en densamma åtföljande verkan; men där tron saknas, stannar det vid ett blott ofruktbart tecken.

74] Och här ser du, att dopet både i anseende till sin kraft och sin sinnebildliga betydelse omsluter jämväl det tredje sakramentet, som man har kallat boten 75] och som egentligen icke är något annat än dopet. Ty vad betyder väl bot annat än att med allvar angripa den gamla människan och börja ett nytt liv? Lever du alltså i bot, så vandrar du i dopet, som icke allenast sinnebildligt häntyder på detta nya liv, utan också verkar, uppväcker och framdriver detsamma. 76] Ty i dopet gives nåd, ande och kraft till att förkväva den gamla människan, så att den nya människan må framkomma och vinna styrka.

77] Fördenskull bliver dopet alltjämt bestående, och även om någon skulle falla därifrån och synda, så står dock alltid en återgång dit öppen för oss, så att vi åter kan vinna herravälde över den gamla människan. 78] Men med vatten behöver man icke mera begjuta oss; ty om man hundra gånger läte sig sänkas ned i vatten, så gives det dock icke mer än ett dop. Men dess verkan och betydelse fortfar och förbliver. 79] Sålunda är boten ingenting annat än en återgång och ett nytt tillträde till dopet, så att man upprepar och övar det, som man förut begynt men sedan upphört med.

80] Detta säger jag, för att man icke skall hängiva sig åt den föreställningen, som vi länge hyst, då vi menade, att dopet nu vore förlorat, så att man icke mera hade någon användning därför, sedan man åter fallit i synd. Orsaken härtill är, att man icke uppskattar dopet annat än efter det yttre verk, som en gång har skett. 81] Och detta låter härleda sig ur vad S:t Hieronymus skrivit: "Boten är den andra räddningsplankan, på vilken vi måste simma och rädda oss, sedan det skepp slagits sönder, på vilket vi stiga ombord och färdas, när vi inträda i kristenheten." 82] På så sätt, när detsamma icke mera tänkes vara oss till gagn, tager man likväl bort dopets övning. Det är därför icke riktigt talat: ty skeppet går icke sönder, emedan det såsom sagt är Guds stiftelse och icke vårt verk. Men det inträffar väl, att vi halka och falla därur. Faller dock någon ur, så må han se till, att han åter simmar till skeppet och håller sig fast där, till dess att han åter kan komma upp på skeppet och fortsätta färden, såsom han förut hade börjat.

83] Man ser härav, vilken hög och förträfflig sak dopet är. Ty det rycker oss ur djävulens gap och gör oss till Guds egendom, det dämpar och borttager synden, vidare stärker det dagligen den nya människan samt övar ständigt sitt verk och förbliver i kraft, till dess vi från detta elände komma till den eviga härligheten.

84] Därför skall var och en betrakta dopet såsom en daglig klädnad, vari han ständigt skall gå klädd, så att han alltid må befinnas leva i tron och dess frukter, underkuvande den gamla människan och tillväxande i den nya. 85] Ty om vi vilja vara kristna, så måste vi flitigt öva det verk, i kraft av vilket vi äro kristna. 86] Om någon åter faller från dopet, så må han åter komma dit. Ty liksom Kristus, nådastolen, icke övergiver oss eller hindrar oss att på nytt komma till honom, även om vi synda, på samma sätt förbliva ock alla hans skatter och gåvor sig ständigt lika. Såsom vi nu en gång i dopet hava fått syndernas förlåtelse, så förbliver denna förlåtelse ännu dagligen hos oss, så länge vi leva, d.v.s. så länge vi dragas med den gamla människan.

Femte delen: Om altarets sakrament

1] På samma sätt som vi hava gjort i fråga om det heliga dopet, så måste vi också tala om det andra sakramentet, nämligen om de trenne styckena: vad det är, vilken nytta det medför och vem som skall mottaga det. Och allt detta skall stödjas på de ord, genom vilka det är av Kristus instiftat, 2] vilka också var och en bör kunna, som vill vara en kristen och gå till sakramentet. Ty vi äro icke sinnade att släppa fram till och utdela sakramentet åt sådana, som icke veta, vad de söka och varför de komma. Men orden lyda:

3] "I den natt då Herren Jesus blev förrådd tog han ett bröd, tackade Gud, bröt det och gav åt lärjungarna och sade: Tagen och äten! Detta är min lekamen, som varder utgiven för eder. Gören detta till min åminnelse!

Sammalunda tog han ock kalken, tackade Gud och gav åt lärjungarna och sade: Dricken härav alla! Denna kalk är det nya förbundet, i mitt blod, som varder utgjutet för många till syndernas förlåtelse. Så ofta I dricken den, så gören detta till min åminnelse."

4] Lika litet som förut vilja vi beträffande detta sakrament kivas och fäkta med dess föraktare och försmädare, utan allra först liksom vid dopet lära oss det varpå allt beror, nämligen att det förnämsta stycket är Guds ord, instiftelse och befallning. Ty det är icke uttänkt eller påfunnet av någon människa, utan av Kristus instiftat utan någons råd och anvisning. 5] Liksom därför de Tio buden, Fader vår och Tron behålla sitt väsen och sin värdighet, även om du aldrig håller buden, beder eller tror, så förbliver också detta högheliga sakrament orubbat, så att det ingenting mister eller förlorar, även om vi ovärdigt bruka och behandla det. 6] Menar du månne, att Gud så aktar våra gärningar och vår tro, att han för deras skull skulle låta sin ordning förändras? I alla världsliga ting förbliver ju allt, såsom Gud har skapat och ordnat det, huru vi än bruka och använda det. 7] Dylikt måste man ständigt framhålla, ty därmed kan man tillbakavisa nästan alla partiandars prat. Ty de bortse vid sakramenten från Guds ord och betrakta dem såsom någonting, som vi göra.

8] Vad är nu altarets sakrament? Svar: det är Herren Kristi sanna lekamen och blod i och under bröd och vin, genom Kristi ord oss kristna förordnat till att äta och dricka. 9] Och liksom det sades om dopet, att det icke är blott och bart vatten, så säga vi också här, att sakramentet är bröd och vin, men icke blott bröd och vin, sådant som man eljest sätter fram på bordet, utan bröd och vin omslutet av Guds ord och bundet därvid.

10] Ordet är, säger jag, det som grundlägger och särskilt utmärker detta sakrament, så att det icke är blott och bart bröd och vin, utan med rätta kallas Kristi lekamen och blod. Ty det heter: "Accedat verbum ad elementum et fit sacramentum", d.ä. "när ordet kommer till det utvärtes tinget, så blir det ett sakrament". Denna sats av S:t Augustinus är så träffande och riktig, att han knappast har sagt något bättre. Ordet måste göra elementet till sakrament, varom icke, förbliver det rätt och slätt element. 11] Nu är detta icke en furstes eller kejsares, utan själva det gudomliga Majestätets ord och påbud, inför vilket allt skapat borde nedfalla på sina knän och erkänna, att det är så, som han säger, samt taga emot det med all vördnad, fruktan och ödmjukhet.

12] Med det ordet kan du styrka ditt samvete och säga: "Om än hundra tusen djävlar jämte alla svärmare komma med sitt tal: 'Huru kan bröd och vin vara Kristi lekamen och blod?' så vet jag, att alla andar och lärda tillsammans icke äro så kloka som det gudomliga Majestätet i sitt minsta finger." 13] Här står nu Kristi ord: "Tagen och äten! Detta är min lekamen. Dricken härav alla! Detta är det nya förbundet i mitt blod" o.s.v. Därvid förbliva vi, och vi vilja se den, som skall kunna mästra Kristus och få annan mening i det han har talat. Det är väl sant, att om du tar bort ordet från nattvarden eller ser därpå utan ordet, så har du icke annat än bröd och vin rätt och slätt. 14] Men om återigen orden få höra tillsammans därmed, såsom de böra och måste, så hava vi i enlighet med dessas vittnesbörd i sanning Kristi lekamen och blod. Ty såsom Kristi mun talar och säger, så är det, då han icke kan ljuga och bedraga.

15] Därför är det nu lätt att besvara allehanda spörsmål, varmed man nu har bekymmer, såsom t.ex. om också en ogudaktig präst kan handhava och utdela sakramentet, och annat av samma slag. 16] Ty inför sådant är vår slutsats klar, och vi säga: även om en bov mottager eller utdelar sakramentet, så har han att göra med det rätta sakramentet, d.v.s. Kristi lekamen och blod, lika väl som den som umgås därmed på det allra värdigaste sätt. Ty det är icke grundat på människors helighet, utan på Guds ord. Och likasom intet helgon på jorden, ja, ej ens en ängel i himmelen kan göra bröd och vin till Kristi lekamen och blod, så kan heller ingen förändra eller förvandla sakramentet, även om det missbrukas. 17] Ty för personens eller otrons skull blir icke det ord falskt, genom vilket det har förordnats och insatts till att vara ett sakrament. Ty Kristus säger icke: "Om I tron eller ären värdiga, så undfån I min lekamen och mitt blod", utan: "Tagen, äten och dricken, detta är min lekamen och mitt blod." Vidare säger han: "Gören detta" (nämligen det jag nu gör, instiftar, giver eder och bjuder eder att mottaga). 18] Det vill säga: vare sig du är ovärdig eller värdig, så undfår du här hans lekamen och hans blod i kraft av dessa ord, som äro förbundna med brödet och vinet. 19] Så märk nu och kom väl ihåg detta; ty dessa ord äro vår grundval, vårt skydd och värn emot alla villfarelser och förförelser, som hittills uppkommit eller ännu kunna uppkomma.

20] Sålunda hava vi i korthet behandlat det första stycket, som rör detta sakraments väsen. Vi gå nu vidare och betrakta den kraft och nytta, för vars skull det i sista hand är instiftat, något som i detta sammanhang är högeligen av nöden, på det att man må veta, vad vi där skola söka och hämta. 21] Detta är nu klart och lätt att förstå av de nyss anförda orden: "Detta är min lekamen och mitt blod, för eder utgiven och utgjutet till syndernas förlåtelse." 22] Det vill korteligen säga: därför gå vi till sakramentet, att vi där må undfå denna skatt, genom och i vilken vi erhålla syndernas förlåtelse. Varför det? Jo, därför att orden stå där och giva oss detta. Ty fördenskull befaller mig Kristus att äta och dricka, att det skall bli mitt och gagna mig såsom en säker underpant och ett tecken, ja, såsom just det goda självt, som för mig är satt emot min synd, emot döden och all olycka.

23] Därför säges nattvarden med rätta vara en själarnas spis, som när och stärker den nya människan. Ty genom dopet bliva vi först pånyttfödda; men därjämte stannar, såsom sagt är, den gamla huden kvar hos människan i hennes kött och blod, dessutom gives det så många hinder och anfäktelser från djävulens och världens sida, att vi ofta bliva trötta och kraftlösa och understundom även stappla.

24] Därför är nattvarden given till daglig spis och föda, för att tron må vederkvickas och stärkas, så att den i en dylik kamp icke må falla till föga, utan bliva allt starkare och starkare. 25] Ty det nya livet skall vara så beskaffat, att det städse tillväxer och förkovras. 26] Men det måste härvid utstå mycket. Ty en så förbittrad fiende är djävulen, att när han ser, att man gör motstånd mot honom och går till angrepp på den gamla människan, och han icke med våld kan övermanna oss, då smyger och stryker han omkring oss på alla sidor, försöker alla konster och upphör icke, förrän han har uttröttat oss, så att vi antingen uppgiva tron eller liknöjt låta världen ha sin gång och bli olustiga och otåliga. 27] Emot sådant är nu den trösten given, att hjärtat, när det känner sådant, som vill bli det för tungt, här kan hämta tröst och vederkvickelse.

28] Här snärja våra kloka andar med sin stora lärdom och klokhet återigen in sig, i det de skrika och väsnas: "Huru kan bröd och vin förlåta synden och stärka tron?" Och det trots att de höra och veta, att vi säga detta icke om bröd och vin, försåvitt som brödet i och för sig självt är bröd, utan om sådant bröd och vin, som är Kristi lekamen och blod och som är förbundet med instiftelsens ord. Detta, säga vi, och intet annat är ju den skatt, varigenom sådan förlåtelse är oss förvärvad. 29] Nu gives förlåtelsen och blir vår egendom endast och allenast genom de orden: "för eder utgiven och utgjutet". Ty i dem har du båda delarna, både att det är Kristi lekamen och blod och att det är din egendom såsom en dig given skatt och skänk. 30] Nu kan ju Kristi lekamen icke vara något ofruktbart och onyttigt, som ingenting uträttar eller gagnar. Dock, huru stor skatten än i och för sig må vara, så måste den omslutas av ordets hölje, när den räckes åt oss; eljest skulle vi icke veta därom, ej heller söka densamma.

31] Därför är det fullkomligt meningslöst, när de säga: "Kristi lekamen och blod är icke vid nattvarden utgiven eller utgjutet för oss, därför kan man icke genom sakramentet vinna syndernas förlåtelse." Ty ehuru verket på korset har skett och syndernas förlåtelse är förvärvad, så kunna de icke på annat sätt än genom ordet komma till oss. Ty huru visste vi eljest om, att detta skett och att det är avsett som gåva åt oss, om man icke genom predikan eller det muntliga ordet förkunnade det? Varifrån hava de (svärmandarna) sin kunskap därom eller huru kunna de fatta om och tillägna sig förlåtelsen, om de icke hålla sig till och tro på Skriften och evangelium? 32] Nu är ju hela evangelium jämte den trosartikeln: "Jag tror på en helig kristlig kyrka, syndernas förlåtelse" o.s.v. genom ordet inneslutet i detta sakrament och oss tillbjudet. Varför skulle vi då låta en sådan skatt ryckas bort ifrån sakramentet, då de (motståndarna) likväl nödgas erkänna, att det här just är fråga om samma ord, som vi allestädes i evangelium höra, och då de lika litet kunna säga, att dessa ord i sakramentet icke äro av något gagn, som de våga påstå, att hela evangelium eller Guds ord, bortsett från sakramentet, till intet gagnar.

33] Vi hava sålunda nu genomgått hela sakramentet, med hänsyn till både vad det är i och för sig och vad det åvägabringar och gagnar. Nu måste man också se, vilken den person är, som undfår dylik kraft och nytta. Och det är kort sagt – såsom ovan i fråga om dopet och eljest ofta är utvecklat – den som tror detta, som orden utsäga och innehålla. Ty de äro icke talade eller förkunnade för stockar och stenar, utan för dem som höra och till vilka Kristus säger: 34] "Tagen och äten" o.s.v. Och emedan det som han tillbjuder och lovar är syndernas förlåtelse, så kan detta icke mottagas på annat sätt än genom tron. Sådan tro fordrar han själv i ordet, då han säger: "För eder utgiven och för eder utgjutet", såsom ville han säga: "Därför giver jag eder detta och bjuder eder att äta och dricka det, för att I skolen mottaga och njuta det." 35] Den som nu låter detta vara sagt till sig och tror, att det är sant, han har det också; men den som icke tror, han har intet, emedan han låter detta förgäves tillbjudas sig och icke vill komma i åtnjutande av en så hälsosam gåva. Skatten är väl upplåten och ligger framför var mans dörr, ja, på var mans bord, men det fordras också, att du tager emot densamma och med visshet tror, vad orden säga dig.

36] Detta är nu hela den kristliga beredelsen till att värdigt mottaga detta sakrament. Ty emedan denna skatt erbjudes oss just genom orden i fråga, kan man icke annat än med hjärtat omfatta och tillägna sig densamma, ty med handen kan man ju icke fatta en sådan skänk och evig skatt. 37] Att fasta och bedja m.m. må väl vara en utvärtes beredelse och barnaövning, på det att kroppen må förhålla sig tuktigt och vördnadsfullt gentemot Kristi lekamen och blod; men det som däri och därmed gives kan icke kroppen fatta eller tillägna sig. Men det gör tron hos ett hjärta, som inser värdet av denna skatt och längtar därefter.

38] Detta må nu vara tillräckligt för den allmänna undervisningen om sakramentet; ty det som vidare kan vara att säga därom får anstå till ett annat tillfälle.

39] Till sist, då vi nu hava en rätt uppfattning och lära om sakramentet, är väl ock en förmaning och uppfordran nödvändig, att man icke må låta en så stor skatt, som man bland de kristna dagligen förvaltar och utdelar, gå sig förbi utan gagn, d.v.s. att de som vilja vara kristna skicka sig att ofta undfå det högheliga sakramentet. 40] Ty vi se, att man härutinnan förhåller sig trög och liknöjd och att deras skara är stor, vilka väl hör evangelium, men – emedan påvens påfund nu äro avskaffade, så att vi äro befriade från hans tvång och bud – kunna låta ett, två, tre år eller längre tid gå utan sakrament, likasom vore de så starka kristna, att de icke behövde detsamma. 41] Somliga låta sig ock hindras och avskräckas från sakramentet därav, att vi hava lärt, att ingen skall gå därtill utan att känna hunger och törst därefter. Andra förebära, att sakramentet är något fritt och icke-nödvändigt och att det är nog, om de blott hava tro. Sålunda komma de flesta därhän, att de bliva alldeles otyglade och förakta både sakramentet och Guds ord.

42] Nu är det visserligen, såsom vi hava sagt, sant, att man på intet sätt får driva eller tvinga någon till sakramentet för att icke återigen införa ett nytt själamördande. Men det skall man dock veta, att sådana människor, som så lång tid äro borta från och undandraga sig sakramentet, icke äro att anse såsom kristna. Ty Kristus har icke inrättat nattvarden för att man skall behandla den som ett skådespel, utan han har bjudit sina kristna, att de skola äta och dricka och göra det till hans åminnelse.

43] Och dock skola väl de, som äro rätta kristna och hålla sakramentet dyrt och högt, själva driva och mana sig därtill. För att likväl de enfaldiga och svaga, som även gärna skulle vilja vara kristna, må desto mera uppfordras att betänka den orsak och det behov, som böra driva dem, vilja vi något litet avhandla denna sak. 44] Ty likasom det i andra angelägenheter, som röra tron, kärleken och tålamodet, icke är nog att blott lära och undervisa, utan vi också dagligen måste förmana, så är det också här av nöden att med all ihärdighet predika, så att vi icke bliva slappa och håglösa, när vi veta och känna, huru djävulen ständigt gör motstånd emot detta och kristligt väsen över huvud och efter förmåga hetsar och driver bort därifrån.

45] Då hava vi först och främst den klara texten i Jesu ord: "Gören detta till min åminnelse." Det är ord, som bjuda och befalla oss och som ålägga alla dem, som vilja vara kristna, att göra bruk av sakramentet. Därför må envar, som vill höra till de lärjungar, med vilka Kristus här talar, betänka detta och rätta sig därefter, icke av tvång och driven av människor, utan av lust att lyda och behaga Herren Kristus. 46] Du invänder likväl: "Det är dock därtill fogat, 'så ofta I gören det', och då tvingar han ju ingen, utan ställer det i vårt fria val." Jag svarar: 47] Det är sant, men detta står ej, för att man aldrig skall göra det. Utan just emedan han begagnar orden: "Så ofta I gören det", så är därvid underförstått, att man bör göra det ofta. Dessa ord äro tillfogade därför, att han vill hava sakramentet fritt och obundet av varje särskild tid, i motsats till judarnas påskalamm, som de skulle äta blott en gång om året och det just på aftonen av den fjortonde dagen efter den första fullmånen utan att få rubba härpå med en enda dag. Det är som ville Kristus med dessa ord säga: "Jag instiftar åt eder en påskhögtid eller nattvard, som I skolen åtnjuta icke allenast denna bestämda afton, en gång om året, utan ofta, när och var I viljen, efter vars och ens lägenhet och behov, utan att I ären bundna vid någon bestämd plats eller tid." 48] Trots detta har påven sedermera vänt upp och ned härpå och åter därav gjort en judehögtid.

49] Du ser sålunda, att friheten icke är given därtill, att man skall förakta sakramentet. Ty det kallar jag förakt, om man utan att hava något förhinder låter sig lång tid gå, varunder man icke begär sakramentet. Vill du hava sådan frihet, så hav lika gärna en ännu större frihet, nämligen att du icke är någon kristen och icke behöver tro och bedja. Ty det ena är lika väl Kristi bud som det andra. Men vill du vara en kristen, så måste du också understundom efterkomma och lyda detta bud. 50] Ty ett sådant bud borde ju beveka dig till självbesinning och till att tänka: "Se, vad är jag för en kristen? Vore jag en rätt kristen, så borde jag ju hysa någon längtan efter det som min Herre har befallt mig att göra."

51] Och just emedan vi förhålla oss så främmande inför sakramentet, så märker man väl, vad slags kristna vi hava varit under påvedömet, i det vi då hava gått därtill av idel tvång och fruktan för människobud, utan lust och kärlek och utan att tänka på att det är Kristi befallning. 52] Men vi tvinga och truga ingen, och ingen behöver göra det oss till tjänst eller välbehag. Men det borde locka och rent av tvinga dig, att Kristus vill det och att det behagar honom väl. Av människor skall man icke låta tvinga sig vare sig till tro eller till något gott verk. Vi göra ingenting vidare än att vi säga och förmana dig, vad du bör göra, icke för vår, utan för din egen skull. Kristus lockar och drager dig; vill du förakta det, så må du själv bära ansvaret därför.

53] Detta är nu vad som i första rummet bör sägas, särskilt åt de kalla och loja, att de må vakna upp och besinna sig över sig själva. Ty såsom jag vet av egen erfarenhet och envar kan pröva på sig själv, är det förvisso sant, att när man drager sig undan från nattvarden, så blir man dag för dag alltmera oemottaglig och kall och hamnar slutligen i förakt för densamma. 54] Men i annat fall kommer man till att rådfråga sitt hjärta och samvete och förhålla sig såsom en människa, som gärna vill ha det rätt ställt gentemot Gud. Ju oftare nu detta sker, desto mera kommer hjärtat till att värmas och upptändas, så att det icke helt och hållet kallnar.

55] Men du invänder: "Om jag då känner, att jag icke är beredd?" Svar: Det är även min anfäktelse. Och den härleder sig framför allt från det gamla väsendet under påvedömet, då man så hårt plågade sig för att vara alldeles ren, så att Gud icke skulle finna det minsta fel hos oss. Härigenom blevo vi så skygga för sakramentet, att var och en plötsligt kunde betagas av skräck och utbrista: "O ve, du är icke värdig." 56] Ty därvid börja natur och förnuft att tänka över vår ovärdighet gentemot den stora, dyra gåvan, och då ter sig det som är vårt såsom en mörk lykta i jämförelse med den klara solen eller såsom gödsel i jämförelse med ädla stenar. Och när man ser detta , så vågar man sig icke fram, utan dröjer, i hopp om att bliva värdig, så länge, att den ena veckan går efter den andra och det ena halvåret efter det andra. 57] Men om du vill se på, huru from och ren du är, och sträva efter att intet må kvälja ditt samvete, så lär du aldrig komma till nattvarden.

58] Därför skall man här göra en åtskillnad mellan människor. Dem som äro fräcka och otyglade skall man säga, att de må hålla sig borta; ty de äro icke skickade att mottaga syndernas förlåtelse då de icke längta därefter och icke hava någon åstundan att vara fromma. 59] De andra däremot, som icke äro sådana ofostrade och självsvåldiga människor, utan gärna skulle vilja vara fromma, de skola icke hålla sig undan därifrån, även om de eljest äro svaga och bristfulla. Detta överensstämmer också med vad S:t Hilarius har sagt: "Om den synd någon har begått icke är av den beskaffenheten, att han med rätta bör uteslutas ur församlingen och gälla för en icke-kristen, så bör han icke avhålla sig från sakramentet", på det att han icke må beröva sig livet. 60] Ty så långt skall ingen människa komma, att hon icke behåller en mängd smärre brister i kött och blod.

61] Därför skola sådana människor lära sig, att den högsta konsten består i att fasthålla, att detta sakrament icke grundar sig på vår värdighet. Ty vi låta icke döpa oss på den grund, att vi skulle vara värdiga och heliga, vi komma ej heller till bikten, såsom vore vi rena och utan synd, utan tvärtom såsom fattiga, eländiga människor och just därför att vi äro ovärdiga, så framt där ej är någon, som icke längtar efter nåd och avlösning och ej heller tänker bättra sig.

62] Men den som gärna vill hava nåd och tröst, han skall själv upptända sin iver och icke låta någon skrämma sig bort från nattvarden, utan säga: "Jag skulle väl gärna vilja vara värdig, men jag kommer icke på grund av någon min värdighet, utan på grund av ditt ord, därför att du har befallt det och jag gärna vill vara din lärjunge, med min värdighet må det sedan gå huru det kan." 63] Men detta är svårt, ty det ligger oss alltid i vägen och hindrar oss, att vi se mera på oss själva än på Kristi ord och mun. Ty naturen vill gärna hava det så, att hon kan tryggt bygga på egen grund; varom icke, vill hon ej vara med. – Detta vare nu nog om det första stycket.

64] För det andra är, såsom vi redan ovan hava hört, till budet också fogat ett löfte, vilket på det allra kraftigaste skall uppmuntra och driva oss. Ty där stå de vänliga, kärleksfulla orden: "Detta är min lekamen, för eder utgiven"; "detta är mitt blod, för eder utgjutet till syndernas förlåtelse." 65] Dessa ord äro, såsom jag har sagt, icke predikade för stockar och stenar, utan för mig och dig, eljest skulle väl Kristus hellre hava tegat och icke instiftat något sakrament. Tänk därför härpå och inneslut även dig i detta "eder", så att icke Kristus förgäves må tala med dig.

66] Ty här erbjuder han oss alla den skatt, som han medfört åt oss från himmelen och till vilken han även eljest på det vänligaste söker locka oss, såsom då han i Matt. 11:28 säger: "Kommen till mig, I alla som arbeten och ären betungade, så skall jag giva eder ro." 67] Nu är det ju synd och skam, att, när han så hjärtligt och troget uppfordrar och manar oss till vad som är vår högsta och största lycka, vi då hålla oss så likgiltiga däremot och så länge äro borta från nattvarden, att vi bli alldeles kalla och förhärdade och så att vi icke mera hava någon lust eller kärlek därtill. 68] Det går ju dock icke an att anse sakramentet såsom ett stadigt ting, varifrån man helst bör hålla sig borta, då det fastmer är ett alltigenom hälsosamt, tröstligt läkemedel, som hjälper dig och giver dig liv till både kropp och själ. Ty där själen blivit frisk, där har också kroppen fått hjälp. Varför förhålla vi oss då gentemot detsamma, som vore det ett gift, varigenom man åte sig döden?

69] Det är väl sant, att de som förakta sakramentet och leva okristligt mottaga det till skada och fördömelse; ty för sådana länder ingenting till gagn och hälsa, alldeles som det är med en sjuk, som på trots äter och dricker vad läkaren förbjudit honom. 70] De åter som känna sin svaghet och gärna skulle vilja vara densamma kvitt samt längta efter hjälp härtill, de skola anse och begagna sakramentet såsom ett kostligt medel emot det gift, som de bära inom sig. Ty här skall du i sakramentet av Kristi mun undfå syndernas förlåtelse, som innesluter och för med sig Guds nåd och Ande med alla hans gåvor, skydd, värn och kraft emot död, djävul och allt ont.

71] Sålunda har du från Guds sida Herren Kristi både befallning och löfte. Dessutom bör du å din sida drivas till sakramentet av din egen nöd, som pressar dig och för vars skull Gud på detta sätt befaller, lockar och lovar. Ty Kristus själv säger (Matt. 9:12): "Det är icke de friska som behöva läkare, utan de sjuka", d.v.s. de som arbeta och äro betungade med synd, fruktan för döden, köttets och djävulens anfäktelse. 72] Är du nu betungad och känner din svaghet, så gå med glädje fram och låt dig vederkvickas, tröstas och stärkas. 73] Ty om du vill bida, till dess du blir fri från allt sådant, så att du ren och värdig kan komma till sakramentet, så måste du för alltid bliva borta därifrån. Ty då fäller Kristus domen och säger: 74] "Är du ren och from, så har du icke behov av mig och icke heller jag av dig." Därför tillkommer benämningen ovärdiga allenast dem, som icke känna sina brister och icke vilja vara syndare.

75] Säger du åter: "Vad skall jag då göra, om jag icke kan känna en sådan nöd eller märker någon hunger och törst efter sakramentet?" Svar: För dem, vilkas sinne är så beskaffat, att de icke känna sig själva, vet jag intet bättre råd, än att de sticka handen i sin egen barm och känna efter, om de icke också hava kött och blod. Om du finner detta, så tag för dig till din vägledning Pauli brev till galaterna (5:19) och hör, vad ditt kött går för: "Köttets gärningar äro uppenbara; de äro otukt, orenhet, lösaktighet, avgudadyrkan, trolldom, ovänskap, kiv, avund, vrede, genstridighet, tvedräkt, partisöndring, missunnsamhet, mord, dryckenskap, vilt leverne och annat sådant."

76] Därför, om du icke kan känna det, så tro dock Skriften; den skall icke ljuga för dig, ty den känner ditt kött bättre än du själv. Det heter också vidare hos S:t Paulus (Rom. 7:18): "Ty jag vet, att i mig, det är i mitt kött, bor icke något gott." Måste S:t Paulus tala så om sitt kött, så vilja ej heller vi vara bättre eller heligare. 77] Att vi likväl icke känna detta, är så mycket värre; ty det är ett tecken till att det är ett spetälskt kött, som ingenting känner, fastän sjukdomen griper omkring sig och fräter vidare. 78] Men såsom sagt, är du på detta sätt alldeles död, så tro dock Skriften, som uttalar domen över dig. Och korteligen, ju mindre du känner din synd och brist, desto större orsak har du att gå åstad för att söka hjälp och läkedom.

79] För det andra, se dig omkring, om du är i världen, eller om du icke vet det, så fråga dina grannar. Är du i världen, så tänk icke, att du skall gå fri för synd och nöd. Ty börja blott och låt människorna förstå, att du vill vara from och förbliva vid evangelium, och se till, om ingen visar sig fientlig mot dig samt gör dig ont, orätt eller våld och därtill ger dig anledning till synder och ogudaktighet. Har du icke erfarit det, så låt Skriften säga dig det; ty där får världen överallt dylikt pris och vittnesbörd.

80] Dessutom skall du ju också hava djävulen omkring dig, vilken du icke lär kunna alldeles trampa under fötterna, då icke ens vår Herre Kristus själv har kunnat undgå honom. Vad är nu djävulen? 81] Ingenting annat än vad Skriften kallar honom, en lögnare och en mandråpare: en lögnare, i det han lockar hjärtat bort från Guds ord och förblindar dig, så att du icke känner din nöd eller kan komma till Kristus; en mandråpare, emedan han icke ett ögonblick unnar dig livet. 82] Om du kunde se huru många knivar, spjut och pilar beständigt äro riktade mot dig, skulle du bli glad att kunna komma till sakramentet, så ofta du kunde. Men att man går sin väg så säker och ovarsam beror blott och bart därav, att vi icke betänka eller tro, att vi befinna oss i köttet och i den onda världen eller i djävulens rike.

83] Försök därför och öva detta med all flit. Gå blott till dig själv och se dig något litet omkring och håll dig allenast till Skriften. Känner du därvid ändå ingenting, så har du desto större anledning att beklaga dig både inför Gud och din broder. Låt då råda dig och bedja för dig och upphör icke, förrän stenen lyftes från ditt hjärta, 84] så skall väl nöden bliva uppenbar och du bliva varse, att du är dubbelt så djupt sjunken som någon annan fattig syndare och mycket mera behöver sakramentet emot ditt elände, som du tyvärr icke ser. Härvid skall Gud giva dig nåd, så att du alltmera känner din nöd och får en så mycket större hunger efter sakramentet, framför allt emedan djävulen så ansätter dig och oavlåtligen lurar på dig för att fånga dig och fördärva dig till både själ och kropp, så att du icke en enda timme kan vara säker för honom. Huru snart skulle han icke kunna oförsett störta dig i jämmer och nöd, när du allra minst väntar det!

85] Detta vare nu sagt till förmaning, icke allenast för oss äldre och vuxna, utan också för ungdomen, som man skall uppfostra i den kristliga läran och till att förstå denna. Ty genom en sådan undervisning kunde man desto lättare bibringa de unga de Tio buden, Tron och Fader vår, så att de med lust och allvar toge emot dem och sålunda alltifrån barndomen övade dem och vande sig därvid. 86] Ty i fråga om de gamla gäller säkerligen, att de äro förlorade, så att man icke kan få dem till sådant och annat. Därför måste man så uppfostra dem, som skola komma efter oss och inträda i vårt ämbete och verk, att de i sin tur med framgång uppfostra sina barn, så att Guds ord och kristenheten må vidmakthållas. 87] Därför må varje husfader veta, att han enligt Guds befallning och bud är pliktig att undervisa sina barn häri och låta dem lära sig, vad de böra kunna. Ty emedan de äro döpta och upptagna i kristenheten, böra de också åtnjuta delaktighet i detta sakrament, på det att de må vara oss till tjänst och nytta; ty de måste dock alla hjälpa oss att tro, älska, bedja och strida emot djävulen.




Konkordieformeln
Översättning av Hjalmar Lindroth
Sammanfattning [Epitome]

av de artiklar, om vilka mellan teologer av den Augsburgska bekännelsen strider uppstått, vilka i det följande ånyo framställas och med ledning av Guds ord kristligen förklaras och biläggas.

Om den regel och norm i kort sammandrag, varefter alla läror böra prövas och de uppkomna lärostriderna böra kristligen förklaras och avgöras.


1] 1. Vi tro, lära och bekänna, att den enda regel och norm, varefter alla läror såväl som lärare böra prövas och bedömas, endast är Gamla och Nya testamentets profetiska och apostoliska skrifter, såsom det står skrivet: "Ditt ord är mina fötters lykta och ett ljus på min stig", Psalt. 119. Och den helige Paulus skriver: "Om ock en ängel komme från himmelen och predikade annorlunda, så skall han vara förbannad", Gal. 1.

2] Men andra skrifter av äldre och nyare lärare, vad de än må heta, få icke likställas med den heliga Skrift, utan de måste allesammans underordnas denna och få icke anses vara något annat och mer än vittnen, som betyga, huru och var denna profetiska och apostoliska lära bevarats efter apostlarnas tid.

3] 2. Då strax efter apostlarnas dagar, ja, ännu under deras livstid, villolärare och kättare uppstodo och mot dem i den äldsta kyrkan symbola, d.v.s. korta klara bekännelser, uppställdes, vilka gåvo uttryck åt den rättrogna sanna kyrkans enhällighet och allmänt omfattade kristna tro, nämligen Symbolum Apostolicum, Symbolum Nicaenum och Symbolum Athanasianum, bekänna vi oss till desamma och förkasta härmed alla kätterska läror, som i strid med dessa bekännelser införts i Guds kyrka.

4] 3. Men beträffande den söndring i trosfrågor, som inträffat i vår tid, anse vi den första oförändrade Augsburgska bekännelsen, vilken överlämnades till kejsar Karl V vid den stora riksdagen i Augsburg år 30, såsom vår tids symbolum, då den är yttryck för vår enhälliga övertygelse och förklaring av vår kristna tro särskilt gent emot påvedömet med dess falska gudstjänst, avgudadyrkan och vantro ävensom mot andra sekter. Nära samman med denna bekännelse hör dess Apologi, vartill komma de år 37 uppställda Schmalkaldiska artiklarna, som då underskrevos av de främsta teologerna.

5] Då dessa trosting angå även lekmannen och hans salighet, bekänna vi oss också till doktor Luthers Lilla och Stora katekes, sådana dessa ingå i Luthers verk, och anse dem såsom lekmannabibel, vari allt finnes sammanfattat, vilket utförligt behandlas i den heliga Skrift och som en kristen människa behöver veta för sin själs salighet.

6] Efter denna här ovan angivna norm böra alla läror prövas och vad som befinnes strida däremot bör förkastas och fördömas såsom stridande mot vår enhälliga förklaring av vår tro.

7] På detta sätt fasthålles åtskillnaden mellan å ena sidan Gamla och Nya testamentets heliga Skrift och å andra sidan alla övriga skrifter. Den heliga Skrift ensam förblir den enda domaren, regeln och rättesnöret, varmed alla läror skola såsom med en probersten prövas och bedömas, om de äro goda eller onda, rätta eller orätta.

8] Men de nämnda symbola och bekännelseskrifterna äro icke domare såsom den heliga Skrift, utan endast trosvittnesbörd och -förklaringar, som visa, huru med avseende på omstridda frågor den heliga Skrift tolkats och förklarats i Guds kyrka under olika tider av de då levande och huru mot densamma stridande läror förkastats och fördömts.

I. Om arvsynden

Huvudfrågan i striden om densamma
(Status controversiae)

1] Är arvsynden identisk med människans fördärvade natur, substans och väsen, ja, rent av med den högsta och förnämsta delen av hennes väsen, nämligen den förnuftiga själen själv i dess högsta gestalt och potens?

Eller finnes det en åtskillnad ännu efter fallet mellan människans substans, natur, väsen, kropp och själ å ena sidan och arvsynden å den andra, så att naturen är ett och arvsynden ett annat, som vidlåder den fördärvade naturen och fördärvar densamma?

Vad som hävdas och bejakas
Den rena läran, tron och bekännelsen i enlighet med förutnämnda norm och sammanfattande förklaring.

2] 1. Vi tro, lära och bekänna, att det finns en åtskillnad mellan å ena sidan människans natur, icke blott sådan den ursprungligen av Gud skapats ren, helig och syndfri, utan även sådan vi nu efter fallet hava den, d.v.s. vår nuvarande mänskliga natur, som även efter fallet är och förblir något av Gud skapat, och å andra sidan arvsynden, samt att denna åtskillnad är så stor som skillnaden mellan Guds verk och djävulens.

3] 2. Vi tro, lära och bekänna även, att man med största noggrannhet bör bibehålla denna åtskillnad, emedan den läran, att vår fördärvade människonatur vore identisk med arvsynden, står i strid med vår kristna tros huvudartiklar om skapelsen, återlösningen, helgelsen och köttets uppståndelse och icke kan bestå vid sidan av dessa.

4] Ty Gud har skapat icke blott Adams och Evas kroppar och själar före fallet, utan även våra kroppar och själar efter fallet, oaktat de äro fördärvade. Och Gud erkänner också, att de äro hans verk, såsom det står skrivet i Job 10: "Dina händer hava danat och gjort mig, helt och i allo."

5] Så har också Guds Son i sin persons enhet antagit denna mänskliga natur, dock utan synd, alltså antagit vårt kött och icke ett främmande, och sålunda i sanning blivit vår broder. Hebr. 2: "Då nu barnen hade blivit delaktiga av kött och blod, blev ock han på ett liknande sätt delaktig därav." Vidare: "Det är ju icke änglar, som han tager sig an; det är Abrahams säd, som han tager sig an. Därför måste han i allt – synden undantagen – bliva lik sina bröder."

6] Därför har Kristus återlöst och helgat denna mänskliga natur såsom sitt verk och från de döda uppväckt köttet och prytt det med ära och härlighet såsom sitt verk. Men arvsynden har han icke skapat eller antagit eller återlöst eller helgat, och den skall han icke heller uppväcka hos de utvalda eller pryda och saliggöra, utan den skall i uppståndelsen helt tillintetgöras.

7] Därav är det lätt att inse skillnaden mellan den fördärvade naturen och det fördärv, som vidlåder densamma och fördärvar den.

8] 3. Men å andra sidan tro, lära och bekänna vi, att arvsynden icke är ett ringa, utan ett så djupt fördärv i den mänskliga naturen, att ingenting friskt och ofördärvat blivit kvar i människans kropp och själ samt i hennes inre och yttre krafter, utan det är, såsom kyrkan sjunger: "Genom Adams fall har människans natur och väsen helt och hållet fördärvats." 9] Huru stor denna skada är, kan man icke utsäga eller fatta med förnuftet, utan endast lära känna genom Guds ord. 10] Ingen annan än Gud allena kan skilja naturen själv från det fördärv, som vidlåder den. Men det skall helt och fullt ske en gång genom döden i uppståndelsen, då denna vår natur, som vi nu bära, skall utan arvsynden och löst och skild från densamma uppstå och evigt leva, såsom det står skrivet i Job 19: "Jag skall vara innesluten i denna min hud och skall i mitt kött se Gud; denne skall jag, mig till frälsning, se och mina ögon skall skåda honom."

Vad som avvisas och förnekas
Förkastande av den oriktiga motsatta läran.

11] 1. I enlighet med det sagda förkasta och fördöma vi den läran, att arvsynden skulle vara blott en reatus eller skuld, som vi ådragit oss genom en annans brott utan vår egen naturs fördärv.

12] 2. Likaledes, att de onda lustarna icke skulle vara synd utan vår naturs medskapade väsentliga egenskaper eller att den förutnämnda bristen eller skadan icke skulle vara verklig synd, för vars skull den människa, som icke är i Kristus, ovillkorligen är ett vredens barn.

13] 3. På samma sätt förkasta vi ock den pelagianska villfarelsen, att människans natur även efter fallet förblivit ofördärvad och i all synnerhet i andliga ting är helt och hållet god och ren in naturalibus, d.v.s. i det som hör till hennes naturliga förmåga.

14] 4. Likaledes, att arvsynden skulle vara blott ett ringa, obetydligt utifrån kommande lyte eller en vidlådande brist, under vilken naturen bibehållit sina goda krafter även i andliga ting.

15] 5. Likaledes, att arvsynden skulle vara blott ett utvärtes hinder för de goda andliga krafterna och icke en avsaknad av och en brist på desamma, utan kunde liknas vid en magnet, som bestrykes med vitlökssaft, varigenom dess naturliga kraft icke borttages utan endast förhindras, eller att denna arvsyndens brist lätt skulle kunna tvättas bort liksom en smutsfläck från ansiktet eller en färgfläck från väggen.

16] 6. Likaledes, att människan hennes natur och väsen icke skulle vara helt och hållet fördärvad, utan att hon ännu skulle hava något gott i behåll hos sig, även i andliga ting, nämligen förmåga, skicklighet, duglighet och kraft att i sådant både börja och verka det goda och medverka därtill.

17] 7. Å andra sidan förkasta vi också manikéernas falska lära, att arvsynden skulle vara något substantiellt och självständigt, som satan ingjutit och blandat in i naturen, liksom då någon blandar gift i vin.

18] 8. Likaledes, att icke den naturliga människan, utan något annat och främmande i henne syndar, varför icke naturen, utan endast arvsynden i naturen kan anklagas.

19] 9. Vi förkasta och fördöma såsom manikeisk villfarelse även den läran, att arvsynden skulle vara i egentlig mening och utan all åtskillnad den fördärvade människans substans, natur och väsen, så att ingen åtskillnad mellan naturen själv efter fallet och arvsynden finge tänkas eller i tanken kunde göras.

20] (10) 2. Denna arvsynd kallar Luther dock natursynd, personsynd och väsentlig synd, icke i den meningen att människans natur, person eller väsen själva vore lika med arvsynd, utan så, att med dessa ord angives, att en åtskillnad föreligger mellan arvsynden, som låder vid människans natur, och de övriga synderna, som man kallar verksynd.

21] (11) 3. Ty arvsynden är icke en synd, som man i det yttre verkar, utan den vidlåder människans natur, substans och väsen. Om nämligen aldrig någon ond tanke uppstege i den fördärvade människans hjärta, något fåfängligt ord talades eller någon ond gärning förövades, så är dock naturen fördärvad genom arvsynden, som är oss medfödd i och genom den syndiga säden och en källa till alla verksynder, d.ä. onda tankar, ord och gärningar, såsom det står skrivet: "Från hjärtat komma onda tankar" etc. Likaledes: "Människans hjärtas uppsåt är ont allt ifrån ungdomen."

22] (12) 4. Vidare är att märka även den olika betydelsen av ordet "natur", varigenom manikéerna överskyla sin villfarelse och vilseleda många olärda människor. Stundom betyder det människans substans och väsen, såsom då man säger: Gud har skapat den mänskliga naturen. Stundom åter betyder det ett tings egenskap och beskaffenhet – positive och negative –, som hör till dess substans och väsen, såsom då man säger: Ormens natur är att stinga och människans natur och beskaffenhet är synd och att synda. Därvid betyder ordet "natur" icke människans substans, utan något som inneligger i hennes natur eller substans.

23] (13) 5. Då de latinska termerna substantia och accidens icke ingå i bibliskt språkbruk och därjämte icke förstås av allmänheten, bör man icke använda dem i predikningar för den olärda menigheten, utan skona det enkla folket därifrån.

24] Men i skolorna och bland de lärda, där man vet vad de betyda och där de utan att missförstås användas, bibehåller man dem – då man genom dem kan klart skilja varje tings väsen från dess tillfälliga egenskaper – med rätta vid utredningar om arvsynden.

25] Ty härigenom kan man på det tydligaste sätt visa skillnaden mellan Guds och djävulens verk, emedan djävulen icke kan skapa någon substans, utan endast tillfälligt med Guds tillstädjande fördärva den av Gud skapade substansen.

II. Om den fria viljan

Huvudfrågan i striden om densamma
(Status controversiae)

1] Då människans vilja kan betraktas i fyra olika tillstånd, nämligen 1. före fallet; 2. efter fallet; 3. efter pånyttfödelsen och 4. efter köttets uppståndelse, gäller huvudfrågan här människans vilja och förmåga i det andra av nämnda tillstånd, d.v.s. vilka krafter människan äger i sig själv i andliga ting efter stamföräldrarnas fall och före sin pånyttfödelse och huruvida hon, innan hon blivit pånyttfödd genom Guds Ande, av egen kraft förmår göra sig skickad och beredd för Guds nåd och mottaga den nåd, som genom den helige Ande tillbjudits henne i Ordet och de heliga sakramenten, eller om hon icke kan det.

Vad som hävdas och bejakas
Den i enlighet med Guds ord rena läran om denna artikel. 

2] 1. Vår lära, tro och bekännelse härom är, att människans förstånd och förnuft är blint i andliga ting och förstår av egna krafter ingenting, såsom det står skrivet: "Den naturliga människan fattar intet av det som tillhör Guds Ande; det är henne en dårskap och hon kan icke förstå det", när hon tillfrågas om andliga ting.

3] 2. Likaledes tro, lära och bekänna vi, att människans icke pånyttfödda vilja icke blott är bortvänd från Gud utan även fientlig mot Gud, så att hon blott har lust och begär till vad som är ont och Gud emot, såsom det står skrivet: "Människans hjärtas uppsåt är ont allt ifrån ungdomen." Och vidare: "Köttets sinne är fiendskap mot Gud, emedan det icke är lagen underdånigt, ej heller kan vara det." Ja, lika litet som en död kropp kan göra sig själv levande och återgiva sig det lekamliga, kroppsliga livet, lika litet förmår människan, som genom synden är andligen död, uppväcka sig själv till det andliga livet, såsom det står skrivet: "Då vi voro döda i våra synder, har han gjort oss levande med Kristus." Därför äro vi icke av oss själva, såsom komme det från oss, "skickliga att tänka ut något gott, utan detta att vi äro skickliga, det kommer från Gud." 2 Kor. 3.

4] 3. Men Gud, den helige Ande, verkar omvändelsen icke utan medel, utan brukar därtill predikan och Guds ords hörande, såsom det står skrivet i Rom. 1: Evangeliet är en "Guds kraft" till frälsning. 5] Likaledes: Tron kommer av Guds ords hörande. Rom 10. Och Guds vilja är, att man skall höra hans ord och icke tillstoppa sina öron. I detta ord är den helige Ande närvarande och öppnar människornas hjärtan, så att de, liksom Lydia i Apg. 16, giva akt därpå och sålunda bliva omvända endast genom den helige Andes nåd och kraft. 6] Hans verk allena är människans omvändelse. Ty utan hans nåd är vårt "viljande och löpande", vårt planterande, sående och vattnande alltsammans förgäves, om han icke "giver växten", såsom Kristus säger: "Mig förutan kunnen I intet göra." Med dessa få ord frånkänner han den fria viljan dess förmåga och tillskriver Guds nåd allt, för att ingen må berömma sig inför Gud. 1 Kor. 9.

Vad som avvisas och förnekas
Den motsatta falska läran.

7] Vi förkasta och fördöma därför alla nedannämnda villfarelser såsom stridande mot Guds ords rättesnöre.

8] 1. De filosofers villolära, som man kallat stoiker, såväl som manikéernas mening, vilka lärt, att allt, som sker, det sker med nödvändighet och kan icke ske på annat sätt, och att allt, vad människan även i det yttre gör, det gör hon av tvingande nödvändighet och tvingas sålunda till onda verk och gärningar, såsom otukt, rov, mord, stöld och dylikt.

9] 2. Vi förkasta också den grova pelagianska villfarelsen, som innebär, att människan av egen kraft utan den helige Andes nåd kan omvända sig till Gud, tro evangeliet, av hjärtat lyda Guds lag och sålunda förtjäna synderna förlåtelse och evigt liv.

10] 3. Vi förkasta också den semipelagianska villfarelsen, som innebär, att människan av egen kraft kan göra början till sin omvändelse, men icke utan den helige Andes nåd fullborda densamma.

11] 4. Likaledes den läran, att människan visserligen med avseende på den fria viljan före sin pånyttfödelse är för svag att göra nämnda början och att av egna krafter omvända sig till Gud och av hjärtat lyda Guds lag, men att, då den helige Ande med Ordets predikan gjort början och därmed tillbjudit sin nåd, människans vilja av egen naturlig kraft likväl i någon mån, om än ringa och svagt, förmår bidraga, hjälpa och medverka samt göra sig själv skickad och beredd för nåden, omfatta och mottaga densamma samt tro evangelium.

12] 5. Likaledes, att människan efter pånyttfödelsen kan fullkomligt och helt hålla och uppfylla Guds lag och att denna laguppfyllelse är vår rättfärdighet inför Gud, genom vilken vi förtjäna det eviga livet.

13] 6. Likaledes förkasta och fördöma vi även entusiasternas villfarelse, vilka fantisera om att Gud utan några medel, utan Guds ords hörande och även utan bruket av de heliga sakramenten skulle draga människorna till sig, upplysa dem samt rättfärdig- och saliggöra dem.

14] 7. Likaledes, att Gud i omvändelsen och pånyttfödelsen fullständigt utplånar den gamle Adams substans och väsen, speciellt den förnuftiga själen, och i samma omvändelse och pånyttfödelse av intet skapar ett nytt själens väsen.

15] 8. Likaledes, att man utan närmare förklaring brukar sådana talesätt som att människans vilja före, i och efter omvändelsen gör motstånd mot den helige Ande, och att den helige Ande gives åt dem, som uppsåtligt och ståndaktigt göra sådant motstånd, under åberopande av att Gud i omvändelsen av ovilliga gör villiga och tager sin boning i de villiga, såsom Augustinus säger.

16] Hos äldre och nyare kyrkolärare förefinnas sådana uttryck som: "Deus trahit, sed volentem trahit", vilket betyder: "Gud drager, men han drager den som är villig." Vidare: "Hominis voluntas in conversione non est otiosa, sed agit aliquid", vilket betyder: "Människans vilja är icke overksam i omvändelsen, utan verkar något." Vad beträffar sådana talesätt, mena vi, att emedan de anföras som stöd för läran om den fria viljans verkan i människans omvändelse och mot läran om Guds nåd, de icke äro i överensstämmelse med den rätta lärans uttryckssätt och därför rätteligen böra undvikas, när man talar om omvändelsen till Gud.

17] Däremot är det rätt att säga, att Gud i omvändelsen genom den helige Andes dragande av motsträviga och ovilliga människor gör villiga och att efter denna omvändelse människans pånyttfödda vilja i den dagliga botens övning icke är overksam, utan medverkar i alla den helige Andes verk, som han gör genom oss.

18] 9. Vidare, vad beträffar det som doktor Luther skrivit, nämligen att människans vilja i omvändelsen förhåller sig pure passive, d.v.s. att den icke gör något alls, det är att förstå respectu divinae gratiae in accendendis novis motibus, d.v.s. så, att Guds Ande genom Ordets hörande eller bruket av de heliga sakramenten griper människans vilja och verkar den nya födelsen och omvändelsen. Men sedan den helige Ande verkat och utfört detta och människans vilja förändrats och förnyats endast genom Andens gudomliga kraft och verkan, är människans nya vilja ett Guds, den helige Andes, instrument och verktyg, så att den icke blott mottager nåden, utan även medverkar i den helige Andes efterföljande verk.

19] Före människans omvändelse finnas sålunda blott två verkande orsaker, nämligen den helige Ande och Guds ord, vilket är det Andens instrument, varigenom han verkar omvändelsen. Detta ord bör människan lyssna till, men icke kan hon tro därpå och mottaga det av egen kraft, utan endast genom Guds, den helige Andes, nåd och verkan.

Entusiaster kallas de, som vänta på att utan Guds ords predikan erhålla Andens himmelska upplysning.

III. Om trons rättfärdighet inför Gud

Huvudfrågan i striden om densamma
(Status controversiae)

1] Med stöd av Guds ord och i överensstämmelse med den Augsburgska bekännelsens innehåll bekännes det enhälligt i våra kyrkor, att vi fattiga syndare endast genom tron på Kristus bliva inför Gud rättfärdiga och saliga. Kristus allena är därför vår rättfärdighet, han, som är sann Gud och människa, då i honom den gudomliga och den mänskliga naturen äro personligen förenade med varandra, Jer. 23, 1 Kor. 1, 2 Kor. 5. Men med anledning därav har den tvistefrågan uppstått, efter vilken natur Kristus är vår rättfärdighet. Två varandra motsatta villfarelser ha därvid på sina håll vunnit insteg.

2] Den ena parten har nämligen menat, att Kristus endast efter sin gudomliga natur är vår rättfärdighet, då han genom tron bor i oss, ty i jämförelse med denna genom tron i oss inneboende gudom är all mänsklig synd såsom en droppe i havet. Däremot ha de andra menat, att Kristus endast efter sin mänskliga natur är vår rättfärdighet inför Gud.

Vad som hävdas och bejakas
Den kristna kyrkans rena lära i motsats till båda de nämnda villfarelserna.

3] 1. Gent emot de båda villfarelserna tro, lära och bekänna vi enhälligt, att Kristus är vår rättfärdighet varken efter den gudomliga naturen ensam eller efter den mänskliga naturen ensam, utan hela Kristus efter båda sina naturer är denna vår rättfärdighet, dock i den sin lydnad, som han såsom Gud och människa har bevisat Fadern in i döden och varmed han förvärvat åt oss syndernas förlåtelse och det eviga livet, såsom det står skrivet: "Såsom genom en människas olydnad många blevo syndare, så bliva genom en människas lydnad många rättfärdiga", Rom. 5. 

4] 2. Därför tro , lära och bekänna vi, att vår rättfärdighet inför Gud består däri, att Gud av idel nåd utan någon vår egen föregående, närvarande eller efterföljande gärning, förtjänst eller värdighet förlåter oss våra synder samt skänker och tillräknar oss Kristi lydnads förtjänst, för vars skull vi av Gud upptagas till nåd och räknas för rättfärdiga.

5] 3. Vi tro, lära och bekänna, att tron allena är det medel och verktyg, varmed vi kunna omfatta Kristus och i Kristus den "rättfärdighet, som gäller inför Gud", då för Kristi skull "tron räknas till rättfärdighet", Rom. 4.

6] 4. Vi tro , lära och bekänna, att denna tro icke är en blott historisk kunskap om Kristus, utan en sådan Guds gåva, genom vilken vi i evangeliets ord rätt lära känna Kristus såsom vår Frälsare och förtrösta på honom, d.ä. att vi endast för hans lydnads skull, av nåd, hava våra synders förlåtelse, räknas av Gud Fader såsom fromma och rättfärdiga och bliva evigt saliga.

7] 5. Vi tro, lära och bekänna, att enligt den heliga Skrifts språkbruk ordet "rättfärdiggöra" betyder "avlösa", d.v.s. "frikänna från synd". Ordspr. 17: "Den som friar och rättfärdiggör den skyldige och dömer den oskyldige skyldig, han är en styggelse för Herren." Vidare Rom. 8: "Vem vill anklaga Guds utvalda? Gud är den, som rättfärdiggör." 8] Och om i stället för "rättfärdiggöra" orden regeneratio och vivificatio, d.v.s. "pånyttfödelse" och "levandegörelse", användas, såsom sker i Apologien, så äro de att fatta i den angivna betydelsen. Eljest förstås därmed människans förnyelse, som rätteligen skiljes från rättfärdiggörelsen genom tron.

9] 6. Vi tro, lära och bekänna även, att ehuru mycken svaghet och brist ända till graven vidlåder de rättrogna och sant pånyttfödda, de dock för den sakens skull icke böra tvivla om sin rättfärdighet, som tillräknas dem genom tron, eller om sina själars salighet, utan hålla det för visst och sant, att de i enlighet med evangeliets ord och löfte hava för Kristi skull en nådig Gud.

10] 7. Vi tro, lära och bekänna, att man för att bevara den rena läran om trons rättfärdighet inför Gud bör noggrant fasthålla vid particulae exclusivae, d.v.s. de ord av aposteln Paulus, varigenom han klart skiljer Kristi förtjänst från våra gärningar och giver Kristus allena äran, då han skriver: av nåd, utan förtjänst, utan lagen, utan gärningar, icke av gärningar o.s.v., ord, vilka alla på samma gång säga, att vi bliva rättfärdiga och saliga "endast genom tron" på Kristus.

11] 8. Vi tro, lära och bekänna, att ehuru den föregående ångern och de efterföljande goda gärningarna icke höra till artikeln om rättfärdiggörelsen inför Gud, man dock icke får inbilla sig, att en sådan tro skulle finnas, vilken kunde bestå jämte och vid sidan av ett ont uppsåt att synda och handla mot samvetet, utan då människan rättfärdiggjorts genom tron, då är en sann, levande "tro verksam genom kärlek", Gal. 5. Så följa alltid goda gärningar på den rättfärdiggörande tron och äro förbundna med den, om den eljest är en sann, levande tro. Ty den är aldrig allena, utan är alltid förenad med kärlek och hopp.

Den motsatta läran eller vad som avvisas och förnekas
Den avvisade motsatta läran.

12] Vi förkasta och fördöma därför alla nedannämnda villfarelser:

13] 1. Att Kristus skulle vara vår rättfärdighet blott efter sin gudomliga natur etc.

14] 2. Att Kristus skulle vara vår rättfärdighet blott efter sin mänskliga natur etc.

15] 3. Att i de profetiska och apostoliska ord, där det talas om trons rättfärdighet, orden "rättfärdiggöra" och "rättfärdiggöras" icke skulle betyda att frikänna och frikännas från synd och få syndernas förlåtelse, utan innebära att verkligen göras rättfärdig inför Gud på grund av ingjutandet genom den helige Ande av kärlek och dygd och därav följande gärningar.

16] 4. Att tron icke skulle se endast på Kristi lydnad, utan på hans gudomliga natur såsom inneboende och verkande i oss och att genom detta inneboende vår synd skulle överskylas.

17] 5. Att tron skulle vara en sådan förtröstan på Kristi lydnad, som kunde finnas bestå hos en människa, som icke gör sann bättring, varvid heller ingen kärlek följer, utan som mot sitt samvete dröjer kvar i synden.

18] 6. Att icke Gud själv, utan endast Guds gåvor skulle bo hos de troende.

19] 7. Att tron skulle saliggöra, därför att förnyelsen, som består i kärleken till Gud och nästan, genom tron tager sin början i oss.

20] 8. Att tron visserligen skulle hava företrädet i rättfärdiggörelsen, men att förnyelsen och kärleken likväl på det sättet höra till vår rättfärdighet inför Gud, att de väl icke utgöra den förnämsta orsaken till vår rättfärdighet, men att vår rättfärdighet inför Gud likväl utan denna kärlek och förnyelse skulle vara halv och ofullkomlig.

21] 9. Att de troende skulle rättfärdiggöras inför Gud och bliva saliga på en gång genom Kristi tillräknade rättfärdighet och den påbörjade nya lydnaden eller delvis tillräknandet av Kristi rättfärdighet och delvis genom den påbörjade nya lydnaden.

22] 10. Att nådeslöftet skulle komma oss till del genom tron i vårt hjärta och genom munnens bekännelse och andra dygder.

23] 11. Att tron icke skulle rättfärdiggöra utan goda gärningar, så att dessa nödvändigtvis krävdes för rättfärdigheten, och att människan utan att dessa gärningar förefinnas icke skulle kunna rättfärdiggöras.

IV. Om goda gärningar

Huvudfrågan i striden om de goda gärningarna
(Status controversiae)

1] Beträffande läran om goda gärningar hava tvenne strider uppstått inom några kyrkor.

2] 1. För det första ha söndringar uppkommit mellan en del teologer i fråga om efterföljande satser, varvid den ena parten skrivit: Goda gärningar äro nödvändiga för saligheten, och det är omöjligt att bliva salig utan goda gärningar.Likaledes: Ingen har någonsin blivit salig utan goda gärningar. Den andra parten åter har skrivit: Goda gärningar äro skadliga för saligheten.

3] 2. För det andra har söndringar också uppstått mellan en del teologer beträffande de båda orden "nödvändig" och "fri", varvid den ena parten gjorde gällande, att man icke borde använda ordet "nödvändig" om den nya lydnaden, som icke följer av nödgande och tvång, utan flyter fram ur ett fritt hjärta. Den andra parten har hållit fast vid ordet "nödvändig", då ju denna lydnad icke beror på vårt godtycke, utan då de pånyttfödda äro skyldiga att fullgöra denna lydnad.

4] Ur detta meningsskifte om orden och uttryckssätten har sedan en strid uppstått om själva saken, så att den ena parten gjort gällande, att man alls icke skulle driva lagen bland de kristna, utan endast ut från det heliga evangeliet mana människor till goda gärningar. Den andra parten har hävdat motsatsen.

Vad som hävdas och bejakas
Den kristna kyrkans rena lära i denna strid.

5] För att grundligt utreda och avgöra denna strid framlägges här vår lära, tro och bekännelse.

6] 1. Visst och sant är, att goda gärningar såsom ett gott träds frukter följa på en sann tro, såvida denna nämligen är – icke en död – utan en levande tro.

7] 2. Vi tro, lära och bekänna även, att goda gärningar böra helt uteslutas såväl i fråga om saligheten som i artikeln om rättfärdiggörelsen inför Gud, såsom aposteln betygar med klara ord, då han skriver: "Så säger också David, att salighet tillkommer allenast den människa, som Gud tillräknar rättfärdighet utan gärningar: Saliga äro de, vilkas orättfärdighet icke tillräknas dem", Rom. 4. Och på ett annat ställe: "Av nåden ären I frälsta; Guds gåva är det, icke av gärningar, på det att ingen må berömma sig", Ef. 2.

8] 3. Vi tro, lära och bekänna även, att alla människor, men i all synnerhet de, som äro pånyttfödda och förnyade genom den helige Ande, äro pliktiga att göra goda gärningar.

9] 4. I denna mening användas orden "nödvändig", "böra" och "måste" på ett rätt och kristligt sätt även om de pånyttfödda, utan att detta strider mot ordens egentliga innebörd.

10] 5. När de är fråga om de pånyttfödda, böra emellertid de nämnda orden, necessitas, necessarium, "av nöden" och "nödvändig", icke förstås såsom innebärande ett tvång, utan blott förpliktelse till den lydnad, som de sant troende, i den mån de äro pånyttfödda, fullgöra icke av lagens nödgande och tvång, utan av fritt hjärta, emedan de "icke mer äro under lagen utan under nåden".

11] 6. Därför tro, lära och bekänna vi, att när det säges, att de pånyttfödda göra goda gärningar av fritt hjärta, detta dock icke bör förstås så, som om det skulle stå den pånyttfödda människan fritt att efter godtycke göra eller underlåta det goda och som om hon skulle kunna stå kvar i tron, ehuru hon uppsåtligt framhärdar i synd.

12] 7. Detta få vi dock icke förstå på annat sätt än Herren Kristus själv och hans apostlar, då de om den frigjorda människan förklara, att hon gör det goda icke i fruktan för straff såsom en träl, utan som Guds barn av kärlek till rättfärdigheten, Rom. 8.

13] 8. Likväl är denna frivillighetens anda hos Guds utkorade barn icke fullkomlig, utan behäftad med stor svaghet, såsom den helige Paulus klagar beträffande sig själv, Rom. 7, Gal. 5.

14] 9. Denna svaghet tillräknar dock Herren icke sina utvalda för Herren Kristi skull, såsom det står skrivet: "Så finnes nu ingen fördömelse för dem, som äro i Kristus Jesus", Rom. 8.

15] 10. Vi tro, lära och bekänna även, att tron och saligheten bevaras hos oss icke genom gärningarna, utan endast genom Guds Ande i tron, men att de goda gärningarna bära vittne om Andens närvaro och inneboende hos oss.

Vad som avvisas och förnekas
Den motsatta falska läran.

16] 1. I enlighet med det sagda förkasta och fördöma vi sådana påståenden, som då man skriver och lär, att goda gärningar äro nödvändiga för saligheten. Likaledes, att ingen någonsin blivit salig utan goda gärningar och att det är omöjligt att utan goda gärningar bli salig.

17] 2. Vi förkasta och fördöma också såsom anstötligt och för den kristna tukten fördärvligt, när man framställer det nakna påståendet: Goda gärningar äro skadliga för saligheten.

18] Ty att mana människorna till kristen tukt och goda gärningar och påminna dem om huru nödvändigt det är, att de genom att öva sig i goda gärningar visa sin tro och tacksamhet till Gud, är särskilt under dessa senare tider icke mindre av nöden än att framhålla, att gärningarna icke få inblandas i artikeln om rättfärdiggörelsen. Ty människorna kunna lika väl genom en epikureisk vanföreställning om tron som genom papistisk fariseisk förtröstan på egna gärningar och förtjänster ådraga sig fördömelsen.

19] 3. Vi förkasta och fördöma även den läran, att tron och den helige Andes inneboende icke skulle gå förlorade genom uppsåtlig synd, utan att de heliga och utvalda skulle behålla den helige Ande, ehuru de falla i äktenskapsbrott och andra synder och framhärda däri.

V. Om lag och evangelium

Huvudfrågan i denna strid
(Status controversiae)

1] Frågan gäller här, om predikan av det heliga evangeliet egentligen är blott en nådepredikan, som förkunnar syndernas förlåtelse, eller tillika en bot- och straffpredikan, som bestraffar otron, enär denna skulle få sitt straff icke genom lagen, utan endast genom evangeliet.
Vad som hävdas och bejakas
Guds ords rena lära.

2] 1. Vi tro, lära och bekänna, att man med största omsorg må såsom ett klart ljus i kyrkan fasthålla åtskillnaden mellan lag och evangelium, varigenom, såsom den helige Paulus framhåller, Guds ord rätt delas.

3] 2. Vi tro, lära och bekänna, att lagen egentligen är den gudomliga lära, som undervisar vad som är rätt och Gud behagligt, och som bestraffar vad som är synd och Guds vilja emot.

4] 3. Allt, som bestraffar synden, hör därför till lagens predikan.

5] 4. Evangeliet åter är egentligen en sådan lära, som undervisar om vad den människa bör tro, som icke hållit lagen, utan är fördömd genom den, nämligen att Kristus sonat och betalt all synd och åt henne utan all hennes förtjänst förvärvat och vunnit syndernas förlåtelse, "rättfärdighet, som gäller inför Gud", och evigt liv.

6] 5. Men då ordet "evangelium" icke brukas överallt i den heliga Skrift i samma betydelse, vilket är den djupaste anledningen till denna strid, så tro, lära och bekänna vi, att om man med ordet "evangelium" förstår hela Kristi lära, som han i sin lärareverksamhet liksom även hans apostlar förkunnat (i denna betydelse brukas ordet i Mark. 1 och Apg. 20), man med rätta kan säga och skriva, att evangelium är en predikan om bättring och syndernas förlåtelse.

7] 6. Då emellertid lag och evangelium, liksom Moses såsom laglärare och Kristus såsom förkunnare av evangelium, ställas mot varandra, tro, lära och bekänna vi, att evangelium icke är en bot- eller straffpredikan, utan egentligen intet annat än en tröstepredikan och ett glatt budskap, som icke bestraffar och förskräcker utan tröstar samvetena mot lagens skräck, visar på Kristi förtjänst allena och åter upprättar oss genom den hugnesamma predikan om Guds nåd, som Kristus förvärvat genom sin förtjänst.

8] 7. Vad åter uppenbarandet av synden beträffar, måste Kristus taga lagen i sin hand och utlägga den andligen, Matt. 5, Rom. 7, emedan Moses' täckelse hänger framför alla människors ögon, så länge de höra blott lagens predikan, men ingenting om Kristus och därför genom lagen icke rätt lärt känna sin synd, utan antingen bli förmätna skrymtare såsom fariséerna eller förtvivla såsom Judas. Och "därför uppenbaras Guds vrede från himmelen" över alla syndare, så att de se, huru stor den är. Härigenom visas de in i lagen, och först då lära de genom densamma rätt känna sin synd. Men en sådan syndakännedom hade Moses aldrig kunnat tvinga fram hos dem.

9] Visserligen är predikan om Kristi, Guds Sons, lidande och död en allvarlig och förfärande predikan och ett vittnesbörd om Guds vrede och visserligen föras vi människor först härigenom riktigt in i lagen, sedan Moses' täckelse borttagits från oss, så att vi först rätt lära känna, huru stora ting Gud i lagen kräver av oss och huru vi icke kunna fullgöra någonting därav, och sedan söka all vår rättfärdighet i Kristus.

10] 8. Men så länge allt detta (nämligen Kristi lidande och död) predikar, oss människor till skräck, Guds vrede, så är det ännu icke i egentlig mening evangeliets predikan, utan Moses' och lagens predikan och Kristi främmande verk, varigenom han kommer till sitt eget verk, som är att predika nåd, trösta och levandegöra, vilket är evangeliets predikan i egentlig mening.

Vad som avvisas och förnekas
Den motsatta läran, som förkastas.

11] 1. I enlighet med det sagda förkasta vi och anse det såsom oriktigt och skadligt, då man lär, att evangeliet egentligen skulle vara en bot- och straffpredikan och icke endast en nådepredikan. Härigenom göres nämligen evangeliet åter till en laglära, fördunklas den heliga Skrift och Kristi förtjänst, berövas de kristna den rätta trösten och öppnas åter dörren för påvedömet.

VI. Om lagens tredje bruk

Huvudfrågan i denna strid
(Status controversiae)

1] Lagen har av tre orsaker givits åt människorna, nämligen för det första för att bevara en yttre ordning gent emot den råa och ouppfostrade hopen, för det andra för att föra människorna till kännedom om sin synd och för det tredje för att giva dem, som blivit pånyttfödda, men vilka köttet ännu vidlåder, en säker regel, efter vilken de skola ställa och rätta sina liv. Beträffande detta sistnämnda tredje bruk av lagen har en strid uppstått mellan några teologer.

Frågan gäller, huruvida man bland de pånyttfödda kristna skall driva detta lagens bruk eller icke. Den ena parten har svarat ja, den andra nej på denna fråga.
Vad som hävdas och bejakas
Den rätta kristna läran angående denna strid.

2] 1. Vi tro, lära och bekänna, att ehuru de rätt troende och till Gud omvända människorna äro genom Kristus befriade från lagens förbannelse och tvång, de dock icke därför är utan lag, utan de äro frälsta av Guds Son, för att de skola öva sig i lagen dag och natt, Psalt. 119. Så levde icke våra stamföräldrar före fallet utan lag, ty Guds lag var skriven i deras hjärtan, då de voro skapade till Guds avbild.

3] 2. Vi tro, lära och bekänna, att lagens predikan bör med kraft drivas icke blott bland de icke troende och obotfärdiga, utan även bland de rätt troende och verkligen omvända, de pånyttfödda och genom tron rättfärdiggjorda.

4] 3. Ty ehuru de äro pånyttfödda och förnyade i sitt sinnes ande är denna pånyttfödelse och förnyelse likväl i detta livet icke fullkomlig, utan blott påbörjad, och de troende stå med sitt sinnes ande i ständig strid mot köttet, d.v.s. mot den fördärvade naturen, som vidlåder oss ända till döden. För denne gamle Adams skull, vilken ännu sitter kvar i människornas förstånd, vilja och alla krafter, är det – för att de icke av någon mänsklig religiös drift skola företaga sig godtyckliga och självvalda fromhetsövningar – synnerligen av nöden, att Herrens lag ständigt förelyser dem, ävensom att den gamle Adam icke brukar sin egen vilja, utan tvingas mot sin egen vilja genom lagens förmaning och hotelser och med straff och plågor att följa Anden och giva sig under dess lydnad, 1 Kor. 9; Rom. 6; Gal. 6; Psalt. 119; Hebr. 13.

5] 4. Beträffande skillnaden mellan lagens gärningar och Andens frukter tro, lära och bekänna vi, att de gärningar, som göras efter lagens föreskrift, så länge de äro och böra kallas lagens verk, som de framtvingas hos människorna genom hotelser om straff och Guds vrede.

6] 5. Andens frukter åter äro de verk, som Guds i de troende inneboende Ande verkar genom de pånyttfödda och som göras av de troende, i den mån de äro pånyttfödda, liksom om de icke visste om något bud, någon hotelse eller belöning. På detta sätt leva Guds barn i lagen och vandra efter Guds lag, vilken den helige Paulus i sina brev kallar "Kristi lag" och "lagen i min håg", och dock stå de "icke under lagen, utan under nåden". Rom. 7 och 8.

7] 6. Sålunda är och förblir lagen både för de botfärdiga och de obotfärdiga, både för de pånyttfödda och de icke pånyttfödda en och samma lag, nämligen Guds oföränderliga vilja. Skillnaden, vad beträffar lydnaden för lagen, föreligger endast hos människorna. Den människa, som ännu icke är pånyttfödd (liksom den pånyttfödde till sin köttsliga sida), gör endast av tvång och motvilligt, vad lagen kräver av henne. Den troende människan åter gör, i den mån hon är pånyttfödd, utan tvång och med villig håg det, som intet lagens hot någonsin kan framtvinga hos henne.

Vad som avvisas och förnekas
Den falska motsatta läran.

8] 1. I enlighet med det sagda förkasta vi såsom skadlig och mot kristen tukt och sann gudaktighet stridande villfarelse den läran, att lagen, förstådd på ovan angivet sätt, icke skulle predikas för de sant kristna och rätt troende, utan endast för de icke troende och de obotfärdiga.

VII. Om Kristi heliga nattvard

1] Ehuru lärarna av den zwinglianska åskådningen icke är att räkna bland teologerna av den Augsburgska bekännelsen, enär de redan vid tiden för denna bekännelses överlämnande skilde sig från dem, så hava vi, enär de trängt sig in bland dem och understått sig att i denna kristna bekännelses namn utsprida sin villfarelse, velat lämna en av behovet påkallad kort redogörelse för denna strid.

Den egentliga innebörden i striden mellan oss och sakramentarierna i denna artikel
(Status controversiae)

2] Frågan gäller, huruvida vår Herres Jesu Kristi sanna lekamen och blod äro verkligen och väsentligen närvarande i den heliga nattvarden och där utdelas under bröd och vin samt mottagas med munnen av alla, som begå detta sakrament, vare sig de äro värdiga eller ovärdiga, fromma eller icke fromma, troende eller icke troende, de förra till tröst och liv, de senare till dom.

Sakramentarierna besvara denna fråga nekande, men vi jakande.

3] För att förstå denna strid är till en början att uppmärksamma, att det finns två slags sakramentarier. En del äro grova sakramentarier, vilka med tydliga och klara ord uttrycka vad de i hjärtat tänka, nämligen att i den heliga nattvarden intet annat än bröd och vin är närvarande och där utdelas och mottages med munnen. 4] Andra åter äro listiga och de mest farliga bland sakramentarierna: de röra sig skenbart med vissa av våra uttryckssätt och påstå sig även tro på en verklig närvaro av Kristi sanna, väsentliga och levande lekamen och blod i den heliga nattvarden, men mena, att denna närvaro föreligger andligen, genom tron. 5] Under dessa skenfagra ord företräda dessa dock den förstnämnda grova uppfattningen, att ingenting annat än bröd och vin är närvarande i nattvarden och där mottages med munnen.

Ty ordet "andligen" betyder för dem intet annat än att Kristi ande eller Kristi frånvarande kropps kraft eller hans förtjänst skulle vara närvarande. Men Kristi lekamen mena de icke vara på något sätt här närvarande, utan endast däruppe i den översta himmelen, dit vi med vår tros tankar ha att höja oss upp och där vi skola söka hans lekamen och blod, men icke här i nattvardens bröd och vin.
Vad som hävdas och bejakas
Den renläriga bekännelsen om den heliga nattvarden gent emot sakramentarierna.

6] 1. Vi tro, lära och bekänna, att Kristi lekamen och blod äro verkligen och väsentligen närvarande i den helige nattvarden och där verkligen utdelas och mottagas under bröd och vin.

7] 2. Vi tro, lära och bekänna, att Kristi testamentes ord icke äro att förstå annorlunda än som de bokstavligen lyda, så att brödet icke må beteckna Kristi frånvarande lekamen och vinet hans frånvarande blod, utan så, att brödet och vinet på grund av den sakramentala föreningen verkligen och i sanning äro Kristi lekamen och blod.

8] 3. Vad konsekrationen beträffar, tro, lära och bekänna vi, att Kristi lekamens och blods närvaro i den heliga nattvarden icke framkallas av någon människas verk eller prästers ord, utan att denna endast och allenast är att tillskrivas vår Herres Jesu Kristi allsmäktiga kraft.

9] 4. Men därjämte tro, lära och bekänna vi också enhälligt, att vid firandet av den heliga nattvarden Kristi instiftelseord ingalunda få utelämnas, utan böra offentligen uttalas, såsom det står skrivet: "Välsignelsens kalk, som vi välsigna" etc. 1 Kor. 11 8. Denna välsignelse sker genom uttalandet av Kristi ord.
10] 5. De grunder, varpå vi stödja oss i denna uppgörelse med sakramentarierna, äro de, som doktor Luther framställt i sin stora bekännelse.

11] "Den första grunden är denna artikel i vår kristna tro: Jesus Kristus är till väsendet sann, verklig, naturlig och fullkomlig Gud och människa, oskiljaktigt och oupplösligt förenade i en person.

12] Den andra grunden är denna, att Guds hand är allestädes närvarande" och att Kristus till sin mänskliga natur verkligen och i sanning är satt på denna och därför regerar såsom den ständigt närvarande samt i sin hand och under sin fot har allt, som är i himmelen och på jorden. På denna Guds högra hand har eljest ingen människa eller ängel, utan endast Marias Son blivit satt, och därför har han också denna makt.

13] "Den tredje grunden är denna, att Guds ord icke är bedrägligt eller talar osanning.

14] Och den fjärde är den, att Gud har och vet mångahanda sätt att vara på en ort och icke blott det enda, som filosoferna kalla 'lokalt' eller 'rumsligt'."

15] 6. Vi tro, lära och bekänna, att Kristi lekamen och blod på grund av den sakramentala föreningen med brödet och vinet mottages icke blott andligen genom tron, utan även med munnen, dock icke på kapernaitiskt sätt, utan på övernaturligt och himmelskt vis, såsom Kristi ord tydligt utvisa, då han ju ger befallning om att taga, äta och dricka, vilket apostlarna också göra. Ty det står skrivet: "Och de drucko alla därav", Mark. 14. Likaså säger den helige Paulus: "Brödet, som vi bryta, är en delaktighet av Kristi kropp", d.v.s. den som äter detta bröd, han äter Kristi lekamen. Detta betygas också enhälligt av de förnämsta gamla kyrkolärarna, såsom Chrysostomus, Cyprianus, Leo I, Gregorius, Ambrosius, Augustinus m.fl.

16] 7. Vi tro, lära och bekänna, att icke blott de rätt troende och värdiga, utan även de icke troende och ovärdiga verkligen mottaga Kristi lekamen och blod, dock icke till tröst och liv, utan till dom och förtappelse, om de icke omvända sig och göra bättring.

17] Ty även om de stöta bort från sig Kristus såsom saliggörare, så måste de dock även mot sin vilja giva plats åt honom såsom den stränge domaren, vilken lika närvarande och påtagligt fullgör domen hos de obotfärdiga nattvardsgästerna, som han i de troende och värdiga gästernas hjärtan verkar tröst och liv.

18] 8.Vi tro, lära och bekänna även, att det blott finnes ett slags ovärdiga nattvardsgäster, nämligen de som icke tro, om vilka det står skrivet: "Men den som icke tror, han är redan dömd." Genom det ovärdiga bruket av det heliga sakramentet skärpes och försvåras denna dom, 1 Kor. 11.

19] 9. Vi tro, lära och bekänna, att ingen, som rätt tror, mottager den heliga nattvarden sig till dom, så länge han bevarar en levande tro, huru svag den än månde vara, ty nattvarden är instiftad särskilt för de i tron svaga, men botfärdiga kristna för att giva dem tröst och stärka deras svaga tro.

20] 10. Vi tro, lära och bekänna, att all värdighet hos bordsgästerna vid denna himmelska måltid består i Kristi allraheligaste lydnad och fullkomliga förtjänst, som vi tillägna oss genom en sann tro och bli tillförsäkrade genom sakramentet, men alls icke i våra egna dygder och inre och yttre beredelser.

Vad som avvisas och förnekas
Sakramentariernas fördömliga motsatta lära.

21] Vi förkasta och fördöma enhälligt alla här nedan angivna irrläror, som strida mot den nu framställda läran och den enkla tron och bekännelsen om Kristi nattvard.

22] 1. Den inom påvedömet drivna transsubstantiationsläran, att brödet och vinet i den heliga nattvarden förlora sin substans och sitt naturliga väsen och i detta avseende förintas, så att de förvandlas till Kristi lekamen och endast deras yttre gestalt blir kvar.

23] 2. Den påvliga läran om mässoffret för levandes och dödas synder.

24] 3. Att lekmännen tillåtas mottaga sakramentet blott under en gestalt och i strid mot Kristi testamentes tydliga ord kalken undanhålles dem och de gå miste om Kristi blod.

25] 4. Läran att Kristi testamentes ord icke skola fattas enkelt eller tros enligt sin ordalydelse, utan att de utgöra dunkelt tal, vars begripliga mening man måste söka först på andra ställen i Skriften.

26] 5. Att Kristi lekamen i det heliga sakramentet icke i och med brödet mottages med munnen, utan att man där mottager endast bröd och vin med munnen, men Kristi lekamen blott andligen genom tron.

27] 6. Att brödet och vinet i den heliga nattvarden icke äro annat än sinnebildliga tecken, varigenom de kristna känna igen varandra.

28] 7. Att brödet och vinet blott äro tecken, liknelser och sinnebilder av Kristi fjärran från oss varande lekamen och blod.

29] 8. Att brödet och vinet icke äro annat än åminnelsetecken, insegel och underpanter, som försäkra oss, att då vi i tron svinga oss upp till himmelen, vi där lika verkligt skola bli delaktiga av Kristi lekamen och blod, som vi i nattvarden äta och dricka bröd och vin.

30] 9. Att försäkrandet om frälsningen och stadfästandet av vår tro i den heliga nattvarden sker endast genom brödets och vinets yttre tecken, men icke genom Kristi verkligen närvarande lekamen och blod.

31] 10. Att endast Kristi frånvarande lekamens och blods kraft, verkan och förtjänst utdelas i den heliga nattvarden.

32] 11. Att Kristi kropp är så innesluten i himmelen, att den på intet sätt kan på en gång och i ett och samma tidsmoment vara närvarande på flera eller alla ställen på jorden, där hans heliga nattvard firas.

33] 12. Att Kristus icke kunnat vare sig giva eller uppfylla något löfte om att hans lekamen och blod skulle vara väsentligen närvarande i den heliga nattvarden, enär hans antagna mänsklighets natur och egenskaper icke skulle kunna tåla eller medgiva något sådant.

34] 13. Att Gud i sin maktfullkomlighet icke skulle kunna åstadkomma (något som är förskräckligt att höra), att hans lekamen är väsentligen närvarande i ett och samma tidsmoment på mer än en plats.

35] 14. Att icke Kristi testamentes allsmäktiga ord, utan vår tro åstadkommer och verkar Kristi lekamens och blods närvaro i den heliga nattvarden.

36] 15. Att de troende icke skola söka Kristi lekamen i den heliga nattvardens bröd och vin, utan upplyfta sina ögon från brödet till himmelen och där söka Kristi lekamen.

37] 16. Att de troende, obotfärdiga kristna icke undfå Kristi sanna lekamen och blod i den heliga nattvarden, utan endast bröd och vin.

38] 17. Att värdigheten hos gästerna vid denna himmelska måltid består icke endast i en sann tro på Kristus, utan även i människornas yttre beredelse.

39] 18. Att även de rätt troende, som hava och bevara en sann, levande tro på Kristus, kunna mottaga detta sakrament till doms, enär de i sin utvärtes vandel ännu äro ofullkomliga.

40] 19. Att man bör tillbedja brödets och vinets yttre synliga element i det heliga sakramentet.

41] 20. Likaså överlämna vi åt Guds rättvisa dom alla framfusiga, smädande och hädiska frågor (vilka det icke höves att här ens nämna) och talesätt, som sakramentarierna på ett grovt, köttsligt kapernaitiskt och avskyvärt sätt framställa angående detta sakraments övernaturliga och himmelska mysterium och som äro hädiska och grovt anstötliga.

42] 21. Vi förkasta likaså härmed alldeles talet om ett kapernaitiskt ätande av Kristi lekamen, såsom skulle hans kött sönderslitas med tänderna och smältas såsom annan mat, en åsikt, som sakramentarierna i strid mot sitt samvetes vittnesbörd och våra ofta upprepade betyganden lömskt pådikta oss, varmed de göra vår lära förhatlig hos sina åhörare. Däremot anse och tro vi i enlighet med Kristi testamentes klara ord, att ett verkligt, men övernaturligt ätande av Kristi lekamen liksom drickande av hans blod här förekommer, men detta kan icke begripas av människans förnuft och sinnen, utan måste här liksom i andra trosartiklar taga vårt förnuft till fånga under trons lydnad. Ty detta mysterium uppenbaras i Guds ord och fattas blott av tron.

VIII. Om Kristi person

1] Ur striden om den heliga nattvarden har mellan oförvillade teologer av den Augsburgska bekännelsen och kalvinistiska teologer (som förvillat även många andra) strid uppstått angående Kristi person, de båda naturerna hos Kristus och dessas egenskaper.

Huvudfrågan i denna strid
(Status controversiae)

2] Huvudfrågan har gällt, huruvida den gudomliga och mänskliga naturen i Kristi person samt dess egenskaper på grund av den personliga föreningen hava realiteter, d.v.s. verkligen och i sanning, något gemensamt med varandra och huru långt denna gemenskap sträcker sig.

3] Sakramentarierna hava påstått, att den gudomliga och mänskliga naturen hos Kristus äro personligen förenade med varandra på sådant sätt, att ingendera har sin naturs egenskaper realiter, d.v.s. verkligen och i sanning, gemensamt med den andra, utan de hava blott namnet gemensamt. Ty de säga helt enkelt: unio facit communia nomina, d.v.s. den personliga föreningen gör blott att namnen äro gemensamma, så att Gud kallas människa och människan Gud, men icke så, att Gud realiter, d.v.s. verkligen och i sanning, har något gemensamt med den mänskliga naturen och den mänskliga naturen något gemensamt med den gudomliga och dess majestät och egenskaper. Det rakt motsatta har doktor Luther och hans anhängare förfäktat gent emot sakramentarierna.
Vad som hävdas och bejakas
Den kristna kyrkans rena lära om Kristi person.

4] För att utreda och med ledning av vår kristna tro avgöra denna strid framställa vi på följande sätt vår lära, tro och bekännelse.

5] 1. Den gudomliga och mänskliga naturen i Kristus äro personligen förenade, att det icke är fråga om två Kristus, den ene Guds son och den andre människans son, utan om en enda Guds och människans son. Luk. 1; Rom. 9.

6] 2. Vi tro, lära och bekänna, att den gudomliga och den mänskliga naturen icke äro sammanblandade till ett väsen och att den ene icke är förvandlad till den andra, utan varje natur behåller sina väsentliga egenskaper, vilka aldrig någonsin kunna bli den andra naturens egenskaper.

7] 3. Den gudomliga naturens egenskaper äro: att vara allsmäktig, evig, oändlig, i överensstämmelse med sin naturs och sitt naturliga väsens egenart, absolut, allestädesnärvarande, allvetande o.s.v., egenskaper, som aldrig någonsin kunna bli den mänskliga naturens.

8] 4. Den mänskliga naturens egenskaper äro: att vara en kroppslig varelse eller ett skapat väsen, att bestå av kött och blod, att vara ändlig och begränsad, att lida och dö, att stiga upp och ned och röra sig från en plats till en annan, att känna hunger, törst, köld och hetta etc. med mera sådant, egenskaper, som aldrig någonsin kunna bli den gudomliga naturens.

9] 5. Vi tro, lära och bekänna, att de båda naturerna äro personligen förenade, d.v.s. förenade i en person, denna förening icke är en sådan förknippning eller förbindelse, att den ena naturen icke skulle personligen, d.v.s. på grund av den personliga föreningen, hava något gemensamt med den andra, såsom då två bräder limmas ihop, varvid det ena icke giver åt det andra eller mottager från det andra något. Utan här föreligger den högsta förbindelse, vari Gud i sanning står med människan, och ur denna personliga förening och den därav följande högsta och outsägliga förbindelsen härflyter allt mänskligt, som utsäges och tros om Gud, och allt gudomligt, som utsäges och tros om människan Kristus. Denna naturernas förening och förbindelse ha de gamla kyrkolärarna sökt förklara med liknelsen om ett glödgat järn och föreningen mellan kropp och själ hos människan.

10] 6. Därför tro, lära och bekänna vi, att Gud är människa och människan Gud, vilket icke kunde vara förhållandet, om den gudomliga och den mänskliga naturen icke verkligen och i sanning hade någon förbindelse med varandra.

11] Ty huru skulle människan Marias son i sanning kunna kallas eller vara Gud och Guds, den Allrahögstes, Son, om hans mänskliga natur icke varit personligen förenad med Guds Son och sålunda icke hade realiter något, d.v.s. verkligen och i sanning något, utan blott namnet Gud gemensamt med honom?

12] 7. Därför tro, lära och bekänna vi, att Maria icke avlat och fött blott och bart en människa utan guds sannskyldige Son, varför hon också med rätta kallas och verkligen är Guds moder.

13] 8. Därför tro, lära och bekänna vi också, att icke blott och bart en människa lidit för oss, dött, blivit begraven, nedstigit till dödsriket, uppstått från de döda, uppfarit till himmelen och uppstigit till Guds majestät och allsmäktig kraft, utan en sådan människa, vilkens mänskliga natur står i en så djup förening och förbindelse med Guds Son, att den med honom utgör en person.

14] 9. Därför har i sanning Guds Son lidit för oss, ehuru efter den mänskliga naturens egenskaper, vilken han upptagit i sin gudomliga persons enhet och tillägnat sig så, att han kunde lida och bli vår överstepräst för att försona oss med Gud, såsom det står skrivet: De hava "korsfäst härlighetens Herre". Och: I ären återlösta med Guds blod. 1 Kor. 2; Apg. 20.

15] 10. Därför tro, lära och bekänna vi, att han såsom en människas son realiter, d.v.s. verkligen och i sanning, till sin mänskliga natur upphöjts till det allsmäktiga majestätets och Guds krafts högra hand, enär han blivit upptagen till Gud, då han av den helige Ande avlades i moderlivet, och hans mänskliga natur personligen förenats med den Allrahögstes Son.

16] 11. Detta majestät har han på grund av den personliga föreningen alltid haft, men i föreningens tillstånd utblottat sig därpå och fördenskull i sanning tillväxt i ålder, visdom och nåd inför Gud och människor. Därför har han icke alltid, utan endast när det behagade honom, visat detta majestät, till dess han efter uppståndelsen helt och hållet avlade tjänare-skepnaden, men dock icke den mänskliga naturen, och insattes i det fullständiga utövandet, uppenbarandet och bevisandet av det gudomliga majestätet och så ingick i sin härlighet, att han numera icke blott som Gud utan även såsom människa vet allt, förmår allt och är närvarande i hela skapelsen samt har i sin hand och under sin fot allt, som är i himmelen, på jorden och under jorden, såsom han själv betygar: "Mig är given all makt i himmelen och på jorden." Och den helige Paulus skriver: Han har farit upp "över alla himlar, för att han skulle uppfylla allt". Denna sin makt kan han såsom den överallt närvarande utöva, och för honom är allt möjligt och ingenting obekant.

17] 12. Därför kan han utan svårighet, själv närvarande i den heliga nattvarden, utdela sin sanna lekamen och sitt blod, och detta icke efter sin mänskliga naturs beskaffenhet och egenart, utan efter den egenart och beskaffenhet, som tillhör Guds högra hand, såsom doktor Luther säger i vår kristna barnalära. Denna närvaro är icke jordisk eller kapernaitisk och dock verklig och väsentlig, såsom hans testamentes ord lyda: "Detta är, är, är min lekamen."

18] Enligt denna vår lära, tro och bekännelse upplöses icke Kristi person, såsom sker hos Nestorius (denne förnekar nämligen communicatio idiomatum, d.v.s. den verkliga förbindelsen mellan de båda naturernas egenskaper i Kristus, och upplöser sålunda hans person, såsom Luther utreder i sin bok De conciliis), icke heller sammanblandas de båda naturerna med tillhörande egenskaper till ett väsen, såsom Eutyches irrlärigt menar, och icke heller förnekas eller utplånas den mänskliga naturen i Kristi person eller förvandlas den ena naturen till den andra. Utan Kristus är och förbliver i all evighet Gud och människa i en oupplöslig person, vilket näst efter den heliga treenigheten är det högsta mysterium, såsom aposteln betygar. Härpå har vår enda tröst, vårt liv och salighet sin grund.

Vad som avvisas och förnekas
Den motsatta falska läran om Kristi person.

19] I enlighet med det sagda förkasta och fördöma vi såsom stridande mot Guds ord och vår klara kristna tro följande irrläror:

20] 1. Att Gud och människa i Kristus icke utgöra en person, utan en är Guds son, en annan människans son, såsom Nestorius gycklar.

21] 2. Att den gudomliga och den mänskliga naturen äro sammanblandade med varandra till ett väsen och den mänskliga naturen förvandlad till gudom, såsom Eutyches fantiserar.

22] 3. Att Kristus icke är sann, verklig, evig Gud, såsom Arius hävdat.

23] 4. Att Kristus icke haft en verklig, mänsklig natur med kropp och själ, såsom Marcion uppdiktat.

24] 5. Quod unio personalis faciat tantum communia nomina, d.v.s. att den personliga föreningen endast åstadkommer, att beteckningar och namn äro gemensamma.

25] 6. Att det blott är phrasis och modus loquendi, d.v.s. ord och talesätt, när man säger: Gud är människa, människa är Gud, ty det gudomliga har realiter, d.v.s. i verkligheten, ingenting gemensamt med det mänskliga, såsom omvänt det mänskliga icke har någonting gemensamt med det gudomliga.

26] 7. Att det blott är communicatio verbalis, d.v.s. intet annat än ord, när man säger, att Guds Son dött för världens synd och att människans son blivit allsmäktig.

27] 8. Att den mänskliga naturen i Kristus blivit på samma sätt som gudomen ett oändligt väsen och att på grund härav denna väsentliga, meddelade, i den mänskliga naturen ingjutna och från Gud avsöndrade kraft och beskaffenhet är allestädes närvarande på samma sätt som den gudomliga naturen.

28] 9. Att den mänskliga naturen blivit den gudomliga naturen exaequata eller jämlik med avseende på substans och väsen eller väsentliga egenskaper.

29] 10. Att Kristi mänskliga natur är till rummet utsträckt till varje plats i himmelen och på jorden, något, som icke kan tillskrivas ens den gudomliga naturen.

30] 11. Att det på grund av Kristi mänskliga naturs beskaffenhet är honom omöjligt att med sin kropp på en gång vara på mer än en plats och ännu mindre överallt.

31] 12. Att blott och bart den mänskliga naturen lidit för oss och återlöst oss och att Guds Son i verkligheten icke haft något gemensamt med den mänskliga naturen i fråga om lidandet, såsom anginge detta honom icke alls.

32] 13. Att Kristus endast med sin gudom är närvarande hos oss på jorden i Ordet, sakramenten och allt vårt betryck och att denna hans närvaro icke har någonting alls att göra med hans mänskliga natur, genom vilken han icke längre har något att skaffa med oss här på jorden, sedan han en gång har frälst oss genom sitt lidande och sin död.

33] 14. Att sedan Guds Son, som antagit den mänskliga naturen, avlagt tjänare-skepnaden, han icke mera utför sin allmakts alla verk i, med och genom sin mänskliga natur, utan blott en del och endast på den plats, där den mänskliga naturen befinner sig.

34] 15. Att han efter sin mänskliga natur icke alls kan besitta allmakt och den gudomliga naturens andra egenskaper, vilket står i strid mot Kristi uttryckliga ord: "Mig är given all makt i himmelen och på jorden." Och mot den helige Paulus' ord: "I honom bor gudomens hela fullhet lekamligen." Kol. 2.

35] 16. Att åt honom väl en större makt i himmelen och på jorden är given, nämligen större och förmer än åt alla änglar och skapade varelser, men att han icke har någon delaktighet i Guds allmakt och att denna icke heller är given åt honom. Därför har man uppdiktat en media potentia, d.v.s. ett slags makt mellan Guds allmakt och andra skapade varelsers förmåga; denna skulle vara given åt Kristus efter hans mänskliga natur genom upphöjelsen och tänkes vara mindre än Guds allmakt men större än andra skapade varelsers förmåga.

36] 17. Att Kristus med avseende på sin andliga utrustning som människa har en viss begränsning i sitt vetande och att han icke vet mera än vad som är tillbörligt och av nöden för hans domareämbete.

37] 18. Att Kristus ännu icke har en fullkomlig kunskap om Gud och alla hans verk, ehuru det ändock står skrivet om honom, att "i honom finnas visdomens alla skatter fördolda".

38] 19. Att Kristus efter sin mänskliga ande icke alls kan veta, vad som varit av evighet, vad som nu sker över allt och vad som i evighet skall komma att ske.

39] 20. Att det läres och att ordet i Matt. 28: "Mig är given all makt" etc. tydes och vantolkas så, att all makt i himmelen och på jorden blivit åt Kristus efter hans gudomliga natur restituerad, d.v.s. återställd i uppståndelsen och himmelsfärden, som om han hade även med hänsyn till sin gudom avklätt sig och avlagt denna makt i sin förnedrings tillstånd.

Genom denna lära icke blott förvränger man Kristi testamentes ord, utan bereder även väg för det förut fördömda arianska kätteriet, så att Kristi eviga gudom till sist förnekas och Kristus och med honom vår salighet går helt och hållet förlorad, om icke denna falska lära vederlägges ut från Guds ords och vår klara kristna tros fasta grund.

IX. Om Kristi nedstigande till dödsriket

Den främsta stridsfrågan beträffande denna artikel
(Status controversiae)

1] Bland en del teologer av den Augsburgska bekännelsen har strid uppstått angående denna artikel. Härvid gäller frågan, när och på vad sätt Herren Kristus enligt vår klara kristna tro nedstigit till dödsriket, om detta har skett före eller efter hans död. Vidare, om han gjort detta blott andligen, med sin gudom, eller med kropp och själ, andligen och lekamligen. Slutligen, om detta ingår i Kristi lidande eller i hans härliga seger och triumf.

2] Denna artikel kan emellertid lika litet som den föregående begripas med förnuftet och sinnena, utan måste fattas med tron allena.

3] Därför är det vår enhälliga mening, att man icke bör disputera om den, utan blott enfaldigt tro och läsa den, såsom salig Luther i sin predikan i Torgau år 33 på ett alltigenom kristligt sätt förklarat denna artikel, avlägsnat alla onyttiga och onödiga frågor och manat alla sanna kristna att fasthålla trons kristna enfald.

4] Ty det är alldeles tillräckligt att veta, att Kristus verkligen nedstigit till dödsriket och omintetgjort dess makt över alla troende samt frälst dem från dödens och djävulens våld och från den eviga fördömelsen i helvetets svalg. Frågan om hur detta gått till få vi spara till den andra världen, där icke blott detta, utan även mycket annat, som vi här enfaldigt trott, men med vårt förblindade förnuft icke kunnat begripa, skall bliva uppenbarat för oss.
X. Om kyrkliga bruk, som man kallar adiaphora

1] Om kyrkliga ceremonier och bruk, som varken påbjudas eller förbjudas i Guds ord, men som införts i kyrkan för ordnings och prydnads skull, har strid uppstått mellan teologer av den Augsburgska bekännelsen.

Den främsta stridsfrågan beträffande denna artikel

2] Huvudfrågan har varit, om i tider av förföljelse, då det gäller att avlägga bekännelsen, oaktat motståndarna till evangeliet icke velat komma överens med oss i fråga om läran, vi likväl med gott samvete på deras yrkande och krav skulle kunna åter införa några avskaffade ceremonier, som äro i och för sig likgiltiga och av Gud varken påbjudna eller förbjudna, och sålunda kunna komma överens med dem om sådana ceremonier och adiaphora. En del ha besvarat denna fråga jakande, andra nekande.
Vad som hävdas och bejakas
Den riktiga och sanna läran och bekännelsen angående denna artikel.

3] 1. För att bilägga denna strid meddela vi, att vi enhälligt tro, lära och bekänna, att de ceremonier och kyrkliga bruk, som varken påbjudas eller förbjudas i Guds ord, utan införts blott för prydnads och ordnings skull, i och för sig icke är någon gudstjänst eller någon del av en sådan. Matt. 15. Fåfängt dyrka de mig med människobud.

4] 2. Vi tro, lära och bekänna, att Guds församling på varje ort och i varje tid har befogenhet att efter omständigheterna ändra sådana ceremonier, såsom det kan vara nyttigast och mest uppbyggligt för Guds församling.

5] 3. Dock bör man här undvika all lösaktighet och allt, som väcker förargelse, och med all omsorg visa skonsamhet mot de i tron svaga.

6] 4. Vi tro, lära och bekänna, att i tider av förföljelse, då en klar trosbekännelse kräves av oss, man icke i sådana ting bör ge vika för motståndarna, såsom aposteln skriver: "Stån fasta i den frihet, varmed Kristus frigjort oss, och låten icke eder fångas under något nytt träldomsok." Likaså: "Tagen icke på ett främmande ok; vilken gemenskap har ljus med mörker?" Likaså: "För att evangelii sanning skulle bliva bevarad hos eder, gåvo vi icke vika ett ögonblick för att underkasta oss dem." Ty i ett sådant fall är det icke längre fråga om likgiltiga ting, utan om evangelii sanning, om den kristna friheten och om avvärjande av att avguderi uppenbart stadfästes och att de i tron svaga taga anstöt. I detta stycke ha vi icke att göra någon eftergift, utan böra avgiva en klar bekännelse och tåligt fördraga, vad Gud pålägger oss och tillstädjer sitt ords fiender att göra mot oss.

7] 5. Vi tro, lära och bekänna, att den ena kyrkomenigheten icke skall fördöma den andra, därför att den har flera eller färre utvärtes, av Gud icke påbjudna ceremonier än den andra, om de eljest äro eniga i läran och alla dess artiklar ävensom i de heliga sakramentens rätta bruk, såsom det välkända ordet lyder: Dissonantia ieiunii non dissolvit consonantiam fidei, d.v.s. olikhet i fastan upplöser icke endräkten i tron.

Vad som avvisas och förnekas
Den falska läran beträffande denna artikel.

8] I enlighet med det sagda förkasta och fördöma vi såsom oriktiga och stridande mot Guds ord följande läror:

9] 1. Att människobud och -stadgar i kyrkliga ting anses i och för sig såsom en gudstjänst eller en del av en sådan.

10] 2. Att dylika ceremonier, bud och stadgar, som om de vore nödvändiga, med tvång påläggas Guds församling i strid mot den kristna frihet, som denna har i utvärtes ting.

11] 3. Att man vidare i tider av förföljelse och offentlig bekännelses avläggande skulle i fråga om sådana adiaphora och ceremonier ha att tillmötesgå det heliga evangeliets fiender (något som blott länder till avbrott för sanningen) och ingår förlikning med dem.

12] 4. Att slutligen sådana yttre ceremonier och adiaphora anses vara så avskaffade, att det icke skulle stå Guds församling fritt att efter omständigheter och i enlighet med vad som vid varje tillfälle är för kyrkan nyttigast använda sig i kristen frihet av en eller flera sådana.

XI. Om Guds eviga förutvetande9 och utkorelse

1] Om denna artikel har ingen offentlig strid uppstått bland teologer av den Augsburgska bekännelsen. Då den emellertid är en trösterik artikel, när den rätt behandlas, har den även blivit förklarad i denna skrift för att för framtiden förhindra förargelseväckande meningsskifte därom.

Vad som hävdas och bejakas
Den rena, sanna läran om denna artikel.

2] 1. Först bör man noggrant uppmärksamma skillnaden mellan praescientia och praedestinatio, d.v.s. mellan Guds förutvetande och eviga utkorelse.

3] 2. Ty Guds förutvetande är ingenting annat än att Gud vet allting, innan det skett, såsom det står skrivet: "Gud i himmelen kan uppenbara förborgade ting; han har visat för konung Nebukadnessar vad som skall ske i kommande dagar." Dan. 2.

4] 3. Detta förutvetande gäller i lika mån de goda som de onda, men är icke orsak till det onda, varken till synden, att man gör orätt (vilket ursprungligen kommer från djävulen och människans onda, förvända vilja), eller till de ondas fördärv, vartill de själva äro skyldiga. Förutvetandet endast styr det onda och sätter för det en gräns, huru länge det får räcka, och ett mål, så att det alltsammans, oaktat det i sig självt är ont, får tjäna Guds utkorade till frälsning.

5] 4. Med praedestinationen eller Guds eviga utkorelse gäller blott Guds goda, i hans nåd inneslutna barn och är grund till deras salighet, vilken ju Gud verkar, samt styr och ordnar allt, som hör därtill. På densamma är vår salighet så fast grundad, att "dödsrikets portar icke skola bliva henne övermäktiga".

6] 5. Denna utkorelse skola vi icke efterforska i Guds hemliga rådslut, utan söka i Ordet, där den är uppenbarad.

7] 6. Men Guds ord leder oss till Kristus, som är "livets bok", i vilken alla de äro inskrivna, som skola bliva evigt saliga, såsom det står skrivet: "Han har utvalt oss genom honom, förrän världens grund var lagd."

8] 7. Denne Kristus kallar till sig alla syndare och lovar dem vederkvickelse och vill allvarligen, att alla människor skola komma till honom och mottaga hjälp. Dem tillbjuder han sig i Ordet och vill, att man hör det och icke tillstoppar öronen och föraktar det. Därjämte utlovar han åt dem den helige Andes kraft och verkan samt gudomligt bistånd till att stå fasta i tron och nå den eviga saligheten.

9] 8. Därför skola vi icke ut från förnuftet eller Guds lag döma om vår utkorelse till det eviga livet. Ty detta leder antingen till ett vilt, tygellöst, epikureiskt liv eller till förtvivlan och väcker i människans hjärtan, så länge de följer sitt förnuft, skadliga tankar, för vilka de icke kunna värja sig, så att de tänka för sig själva: Har Gud utvalt mig till salighet, så kan jag icke bliva fördömd, vad jag än gör. Och omvänt: Är jag icke utvald till evigt liv, så hjälper det icke, vad jag gör, utan allt är i varje fall förgäves.

10] 9. Däremot skall man hämta undervisning endast från det heliga evangeliet om Kristus, vari det klart betygas, att "Gud har innefattat alla under otro, för att han skulle förbarma sig över alla", och att han icke vill, att någon skall gå förlorad, utan att var och en omvänder sig och tror på Herren Kristus.

11] 10. Den som så efterfrågar Guds uppenbara vilja och följer den ordning, som den helige Paulus tecknat i brevet till romarna, i det att han först hänvisar människorna till att göra bot, lära känna sina synder, tro på Kristus och lyda Guds bud, innan han talar om hemligheten i Guds eviga utkorelse, för den är denna lära till nytta och tröst.

12] 11. Men ordet att "många äro kallade, men få utvalda" har icke den betydelsen, att Gud icke skulle vilja, att alla skola bliva saliga, utan orsaken till fördömelsen av de ogudaktiga är, att de antingen icke alls lyssna till Guds ord, utan övermodigt förakta det, tillsluta sina öron och hjärtan och sålunda spärra den rätta vägen för den helige Ande, så att han icke kan utföra sitt verk i dem, eller då de hört Ordet, slår det ifrån sig och icke akta därpå, vartill icke Gud och hans utkorelse, utan deras egen ondska bär skulden.

13] 12. Så långt skall en kristen begrunda artikeln om Guds eviga utkorelse, som den är uppenbarad i Guds ord, vilket framställer för oss Kristus såsom "livets bok", som öppnas och upplåtes för oss genom predikan av det heliga evangeliet, såsom det står skrivet: "Dem som han har utkorat, dem kallar han ock." I honom böra vi därför söka Faderns eviga utkorelse, ty han har i sitt eviga rådslut bestämt, att han icke skall göra andra än dem saliga, som känna hans Son Kristus och i sanning tro på honom. Men vi böra slå ifrån oss andra tankar, som icke härröra från Gud, utan ingivits av den lede fienden och varigenom han understår sig att försvaga eller rent av fråntaga oss den härliga tröst, som vi hava i denna frälsningsbringande lära, nämligen att vi av idel nåd utan all vår förtjänst i Kristus äro utkorade till evigt liv och att ingen kan rycka oss ur hans hand. Denna Guds nådiga utkorelse har han icke blott med ord tillsagt oss, utan även med ed bedyrat och med de heliga sakramenten beseglat, vilket vi i våra svåraste anfäktelser böra erinra oss och trösta oss med och bruka för att därmed utsläcka djävulens alla brinnande pilar.

14] 13. Därjämte böra vi i högsta grad beflita oss om att leva efter Guds vilja och, såsom den helige Petrus manar, göra vår kallelse fast samt framför allt hålla oss till Guds uppenbarade ord, som aldrig kan och skall svika oss.

15] 14. Genom denna korta förklaring av Guds eviga utkorelse gives helt och fullt åt Gud äran, att han endast av sin blotta nåd utan all vår förtjänst gör oss saliga "efter sin egen viljas råd". Härigenom gives icke heller någon orsak till klentro eller till ett vilt och otyglat liv.

Den motsatta läran eller vad som förnekas och avvisas
Den falska läran om denna artikel.

16] I enlighet med det sagda tro och mena vi, att om denna lära om Guds nådiga utkorelse till evigt liv drives så, att ängslade kristna icke kunna hämta tröst därav utan därigenom föras till klentro och förtvivlan och de obotfärdiga stärkas i sitt övermod, den i så fall icke framställes i enlighet med Guds ord och vilja utan efter förnuftets tankar och den lede satans ingivelse. Ty allt som är skrivet, är (enligt aposteln) skrivet oss till undervisning, för att vi genom tålamod och genom den tröst, som Skriften giver, skola bevara vårt hopp. I enlighet härmed förkasta vi följande villfarelser.

17] 1. Då det läres, att Gud icke skulle vilja, att alla människor skola göra bot och tro evangelium.

18] 2. Likaledes, att när Gud kallar oss till sig, det icke skulle vara hans allvar, att alla människor skola komma till honom.

19] 3. Likaledes, att Gud icke skulle vilja, att alla skola bliva saliga, utan att vissa med bortseende från deras synd endast genom Guds rådslut, bestämmelse och vilja äro förutbestämda till fördömelse, så att de icke kunna bliva saliga.

20] 4. Likaledes, att grunden till Guds utkorelse, varigenom Gud utvalt oss till evigt liv, är att söka icke blott i Guds barmhärtighet och Kristi allraheligaste förtjänst, utan även hos oss själva.

21] Alla sådana läror äro hädiska och förskräckliga kätterier, som beröva de kristna all den tröst, som de äga i det heliga evangeliet och bruket av de heliga sakramenten. Fördenskull böra de icke tolereras i Guds kyrka.

22] Detta är den korta och enkla förklaringen av de omstridda artiklar, angående vilka teologer av den Augsburgska bekännelsen en tid tvistat och framställt olika läror.

Härav kan varje enkel kristen människa med ledning av Guds ord och katekesens enkla lära förstå, vad som är rätt eller orätt, då icke blott den rena läran framställes, utan även den motsatta falska läran avvisats och förkastats, och sålunda de uppkomna förargelseväckande stridigheterna blivit grundligt avgjorda.

23] Gud allsmäktig och vår Herre Jesu Kristi Fader give oss sin helige Andes nåd, att vi alla i honom må vara eniga med varandra och ståndaktigt förbliva i en sådan kristen och honom välbehaglig endräkt. Amen.

XII. Om andra kätterier och om sekter, som aldrig hava antagit den Augsburgska bekännelsen

1] För att man icke i tysthet skall tillskriva oss dessa kätterier, enär vi i den föregående förklaringen icke hava omnämnt dem, hava vi nu till sist blott velat uppräkna de läropunkter, vari de fara vilse och framställa en lära i strid mot vår kristna tro och bekännelse.

Vederdöparnas falska läror

2] Vederdöparna äro sinsemellan uppdelade på många partier, av vilka somliga förfäkta flera och andra färre villfarelser. Men vanligen driva de en sådan lära, som icke bör tålas eller fördragas vare sig i kyrkan eller staten och det världsliga regementet eller i familjen.

Artiklar, som icke kunna fördragas i kyrkan.

3] 1. Att Kristus icke antagit kött och blod genom jungfru Maria, utan fört det med sig från himmelen.

4] 2. Att Kristus icke är sann Gud, utan endast har flera den helige Andes gåvor än någon annan helig människa.

5] 3. Att vår rättfärdighet inför Gud består icke blott i Kristi förtjänst, utan i förnyelsen och vår egen fromma vandel. Denna utgör till stor del en egendomlig, besynnerlig, självuppfunnen andlighet och är i grunden ingenting annat än ett nytt slags munkväsende.

6] 4. Att de odöpta barnen icke äro syndare inför Gud, utan rättfärdiga och oskyldiga, och att de i sin oskuld – emedan de ännu icke kommit till förstånd – bli saliga utan dopet (vilket de enligt deras mening icke behöva). De förkasta således hela läran om arvsynden och vad som därmed sammanhänger.

7] 5. Att barnen icke behöver döpas, förren de kommit till förstånd och själva kunna bekänna sin tro.

8] 6. Att kristna barn , därför att de äro födda av kristna och troende föräldrar, äro heliga Guds barn även utan och före dopet, varför de varken hålla barndopet i ära eller främja det, något, som strider mot Guds uttryckliga löftesord, som gäller endast dem, som hålla hans bud och icke förakta det, 1 Mos. 17.

9] 7. Att det icke är en rätt kristen församling, om några syndare finnas däri.

10] 8. Att man icke skall höra någon predikan i eller ens besöka de kyrkorum, där tidigare påvliga mässor hållits och lästs.

11] 9. Att man icke skall hava något att skaffa med de kyrkans tjänare, som i överensstämmelse med den Augsburgska bekännelsen predika evangelium och förkasta vederdöparnas predikningar och villfarelser, och att man åt dem icke skall utföra någon tjänst eller arbete, utan undvika och fly dem såsom sådana, vilka förvända Guds ord.

Artiklar, som icke kunna fördragas i staten.

12] 1. Att överheten icke är i Nya testamentet ett stånd, som behagar Gud.

13] 2. Att en kristen människa icke med gott och okränkt samvete kan bekläda eller förvalta överhetens ämbete.

14] 3. Att en kristen icke kan med okränkt samvete vid vissa tillfällen utöva överhetens ämbete gent emot onda människor och att undersåtarna icke till sitt eget skydd och värn kunna påkalla den makt, som överheten äger och mottagit av Gud.

15] 4. Att en kristen människa icke med gott samvete kan avlägga någon ed eller med ed lova sin furste eller överhet tro och lydnad.

16] 5. Att överheten i Nya testamentet icke med okränkt samvete kan straffa brottslingar till livet.

Artiklar, som icke kunna fördragas i familjen.

17] 1. Att en kristen icke med gott samvete kan innehava eller behålla privat egendom, utan är pliktig att överlåta allt till gemensam egendom.

18] 2. Att en kristen icke med gott samvete kan vara gästgivare, köpman eller vapensmed.

19] 3. Att äkta makar för trossakers skull få skilja sig från varandra, lämna varandra och ingå nytt äktenskap med någon annan som är av samma tro.

Schwenkfeldianernas falska läror

20] 1. Att alla de icke hava någon rätt kunskap om den regerande konungen Kristus, vilka anse Kristus efter köttet som en skapad varelse.

21] 2. Att Kristi kött genom upphöjelsen antagit alla gudomliga egenskaper så, att Kristus såsom människa i makt, kraft, majestät och härlighet är med avseende på sitt väsens grad och tillstånd i allo Faderns och Logos jämlik, så att numera de båda naturerna i Kristus hava samma väsen,egenskaper, vilja och härlighet och Kristi kött tillhör den heliga Treenighetens väsen.

22] 3. Att den kyrkliga tjänsten, det predikade och hörda Ordet, icke är ett medel, varigenom Gud, den helige Ande, undervisar människorna och i dem verkar den saliggörande kunskapen om Kristus, omvändelse, bot, tro och lydnad.

23] 4. Att dopets vatten icke är ett medel, varigenom Herren Gud bekräftar barnaskapet och verkar pånyttfödelsen.

24] 5. Att den heliga nattvardens bröd och vin icke är ett medel, varigenom och varmed Kristus utdelar sin lekamen och sitt blod.

25] 6. Att en kristen människa, som verkligen blivit pånyttfödd genom Guds Ande, kan fullkomligt hålla och fullgöra Guds lag i detta livet.

26] 7. Att den församling icke är rätt kristen, där icke offentligen bannlysning eller i laga ordning företagen bannlysningsprocess förekommer.

27] 8. Att en kyrkans tjänare, som icke personligen själv är förnyad, pånyttfödd, rättfärdig och gudfruktig, icke kan undervisa andra till deras gagn eller utdela rätta, verkliga sakrament.

De nya arianernas falska lära

28] Att Kristus icke är sann, väsentlig, verklig Gud, av samma eviga gudomliga väsen som Gud Fadern och den helige Ande, utan endast utrustad med gudomligt majestät vid sidan av och under Gud Fadern.

Antitrinitariernas falska lära

29] Detta är en ny, i kristenheten tidigare okänd sekt, vilkens anhängare tro,lära och bekänna, att Faderns, Sonens och den helige Andes väsen icke är ett enda evigt gudomligt väsen, utan att såsom Gud Fadern, Sonen och den helige Ande äro tre åtskilda personer, varje person har sitt särskilda, från de andra personernas i gudomen åtskilda väsen, varvid de antingen alla tre, såsom – bildligt talat – tre olika och från varandra till sitt väsen skilda människor, äro av samma makt, vishet, majestät och härlighet eller äro varandra olika till väsen och egenskaper, så att endast Fadern är rätt sann Gud.

30] Dessa och dylika läror och övriga villfarelser, som stå i samband med dessa eller framgå ur dem, förkasta och fördöma vi såsom oriktiga , falska, kätterska och stridande mot Guds ord, de tre gammalkyrkliga bekännelserna, den Augsburgska bekännelsen, Apologien, Schmalkaldiska artiklarna och Luthers Katekeser, och för dem böra alla sanna kristna, höga och låga, taga sig till vara, såvida deras själars frälsning och salighet är dem dyr och kär.

31] Till bekräftelse att detta är allas vår lära, tro och bekännelse, för vilken vi äro beredda att på den yttersta dagen ansvara inför den rätte domaren, vår Herre Jesus Kristus, och att vi icke vilja vare sig i hemlighet eller offentligen tala eller skriva häremot, utan med Guds nåd hålla fast därvid, hava vi efter noggrant övervägande i sann fruktan för och åkallan av Gud detta med egen hand undertecknat. Sålunda förhandlat, Berg den 29 maj 1577.

Jacob Andreae D. har undertecknat.
Niklas Selnecker D. har undertecknat.
Andreas Musculus D. har undertecknat.
Kristoffer Cornerus D. har undertecknat.
David Chytraeus.
Martin Chemnitz.

Samfälld, klar, vederbörlig och slutgiltig upprepning och förklaring [Solida Declaratio]

av några artiklar i den Augsburgska bekännelsen, om vilka någon tid bland en del teologer strider stått, vilka härmed med ledning av Guds ord och vår kristna läras huvudinnehåll biläggas och till de stridande parternas förlikning avgöras.

1] Genom den Allsmäktiges särskilda nåd och barmhärtighet har läran om de viktigaste huvudstyckena i vår kristna tro, som under påvedömet genom människoläror och människostadgar gruvligen förmörkats, genom doktor Luther, salig och helig i åminnelse, blivit efter Guds ord renad och förklarad, varjämte de påvliga villfarelserna, missbruken och avgudatjänsten fått sitt vederbörliga straff. 2] Denna reformation har av motståndarna ansetts som införandet av en ny lära, och som det helt och hållet strede mot Guds ord och kristlig ordning, ha de häftigt, ehuru grundlöst, angripit den och överhopat den med orimliga smädelser och beskyllningar. 3] Därför hava de kristna kurfurstarna, furstarna och ständerna, vilka på sin tid antogo evangelii rena lära och läto reformera sina kyrkor efter Guds ord, vid den stora riksdagen i Augsburg år 30 låtit uppställa och till kejsar Karl V överlämna en på Guds ord grundad bekännelse, vari de klart och utan omsvep kristeligen bekänt, vad som i de evangeliska kyrkorna anses och läres om de viktigaste huvudstyckena (speciellt beträffande dem, varom strid rått mellan dem och de påviska). Denna bekännelse ha väl motståndarna illa upptagit, men – Gud vare lov – intill denna dag icke kunnat vederlägga.

4] Till denna kristna och i Guds ord fast grundade Augsburgska bekännelse ansluta vi oss härmed ännu en gång av hela vårt hjärta och hålla fast vid dess enkla, klara och tydliga innehåll, såsom detta framgår av ordalydelsen, samt anse densamma som en ren kristen trosbekännelse, vid vilken denna tids sanna kristna näst efter Guds ord böra hålla sig. På samma sätt har också fordom i Guds kyrka med anledning av påkommande lärostrider kristna symbola och bekännelser uppställts, till vilka rättsinniga lärare och åhörare på den tiden med hjärta och mun bekände sig. 5] Med den Allsmäktiges nåd ämna vi ock till vårt livs slut ståndaktigt hålla fast vid meromnämnda kristna bekännelse, sådan den överlämnades till kejsar Karl år 30, och vår avsikt är ingalunda att vare sig i denna skrift eller andra skrifter i ringaste mån avvika från nämnda bekännelse eller uppställa en annan och ny bekännelse.

6] Men ehuru den kristna läran i denna bekännelse i huvudsak – frånsett vad som skett från papisternas sida – förblivit oantastad, så kan likväl icke förnekas, att några teologer avvikit från en del av denna bekännelses höga och viktiga artiklar och antingen icke riktigt fattat deras innebörd eller icke hållit fast därvid, ja, kanske även företagit sig att i dem inlägga en främmande mening, allt under det att de föregivit sig vara anhängare av den Augsburgska bekännelsen och velat stödja sig på och berömma sig av densamma. 7] Härigenom hava svåra och fördärvliga splittringar uppstått i de rena evangeliska kyrkorna, liksom ju även under de heliga apostlarnas livstid fruktansvärda villfarelser uppstodo bland dem, som ville kallas kristna och berömde sig av Kristi lära, så att somliga ville bli rättfärdiga och saliga genom lagens gärningar, Apg. 15, andra förnekade de dödas uppståndelse, 1 Kor. 15, och andra åter icke trodde, att Kristus var sann evig Gud. Mot dessa måste de heliga apostlarna skarpt uppträda i sina predikningar och skrifter, ehuru på den tiden villfarelser i så viktiga frågor och allvarlig strid därom icke kunde avlöpa utan att väcka svår anstöt både hos de otrogna och de i tron svaga. På samma sätt glädja sig i våra dagar våra motståndare papisterna över de söndringar, som uppstått bland oss, i den okristliga och fåfänga förhoppningen, att dessa oenigheter skulle lända den rena läran till slutlig undergång. 8] De i tron svaga åter taga anstöt därav, i det att somliga tvivla på att den rena läran skulle under så stora söndringar finnas bland oss, och andra icke veta, till vilket parti de i fråga om de omstridda artiklarna skola ansluta sig. 9] De uppkomna stridigheterna utgöra nämligen icke, såsom somliga mena, blott ordstrider och inbördes missförstånd, så att den ena parten icke tillräckligt förstår den andras mening och striden sålunda består blott i några få oviktiga ord, utan striden gäller stora och viktiga ting av den art, att de villfarandes mening icke kan eller bör tålas i Guds kyrka och än mindre urskuldas och negligeras.

10] Fördenskull är det ett nödvändigt krav, att dessa omstridda artiklar med stöd av Guds ord och andra tillförlitliga skrifter så förklaras, att var och en, som förstår det, som hör den kristna tron till, må kunna beträffande de omstridda frågorna se, vilken mening som står i överensstämmelse med Guds ord och den kristna Augsburgska bekännelsen och vilken som icke gör det, och alla rättsinniga kristna, för vilka sanningen är dyrbar, må akta sig och taga sig till vara för de villfarelser och fördärvliga meningar som uppstått.

Om det sammanfattande begrepp samt den grund, regel och norm, varefter alla läror böra prövas i enlighet med Guds ord och de uppkomna lärostriderna böra kristligen förklaras och avgöras. [De compendiaria doctrinae forma]

1] För en grundlig och varaktig enighet i kyrkan erfordras framför allt, att man har en enhälligt antagen, sammanfattande begreppsmässig formel, i vilken den lära, som de sant kristna kyrkorna bekänna sig till, är given som ett kort sammandrag av Guds ord, liksom den gamla kyrkan för samma ändamål haft sina särskilda symbola. 2] Men emedan en sådan sammanfattande läroformel icke bör grundas på privata skrifter, utan på sådana böcker, som författats, godkänts och antagits i de kyrkors namn, som bekänna sig till en och samma lära och tro, så ha vi med hjärta och mun inbördes förklarat, att vi icke vilja uppställa eller antaga någon särskild eller ny trosbekännelse, utan vi bekänna oss till de allmänna, gemensamma skrifter, vilka alltid och allestädes ansetts och brukats som symbola eller trosbekännelser i alla de kyrkor, som omfatta den Augsburgska bekännelsen, innan ännu söndringar uppstått inom dem och så länge man i alla artiklar överallt enhälligt hållit fast vid Guds ords rena lära, sådan denna förklarats av salig doktor Luther.

3] 1. För det första bekänna vi oss till Gamla och Nya testamentets profetiska och apostoliska skrifter såsom Israels rena och klara källa, som allena utgör den enda sanna norm, efter vilken alla lärare och läror böra prövas och dömas.

4] 2. Och emedan redan i gamla kyrkan den sanna kristna läran i dess rena, oförfalskade mening mot kättarnas förfalskningar framställts i korta artiklar eller huvudstycken såsom sammanfattade utdrag ur Guds ord, bekänna vi oss till de tre allmänkyrkliga symbola, nämligen Apostolicum, Nicaenum och Athanasianum. Dessa utgöra korta, kristna, i Guds ord grundade härliga trosbekännelser, genom vilka alla de kätterier, som på den tiden uppkommo i den kristna kyrkan, klart och grundligt vederläggas.

5] 3. För det tredje, emedan den gode Guden av särskild nåd på sista tiden ur det påvliga otrosmörkret åter fört i ljuset sitt ords sanning genom den gode gudsmannen doktor Luther och denna lära sammanställts ur och i enlighet med Guds ord mot påvedömets och andra sekters förfalskningar i den Augsburgska bekännelsens artiklar och huvudstycken, bekänna vi oss också till denna första oförändrade Augsburgska bekännelse, sådan den år 30 skriftligen avfattades och överlämnades i Augsburg till kejsar Karl V av några kristna kurfurstar, furstar och ständer i det tysk-romerska riket såsom en samfälld bekännelse för de reformerade kyrkorna. Detta har skett, icke emedan den har sammanställts av våra teologer, utan emedan den hämtats fram ur Guds ord och däri står fast och säkert grundad. Denna anse vi som vår tids symbolum, varigenom våra reformerade kyrkor avskilts från papisterna och andra förkastliga och fördömda sekter och kätterier, såsom det i den gamla kyrkan varit hävdvunnen sed, att senare kyrkomöten samt kristna biskopar och lärare åberopade sig på och bekände sig till Nicaenum.

6] 4. För det fjärde – för att mot papisterna utförligare förklara och försvara meromnämnda Augsburgska bekännelses egentliga och sanna mening och icke ge fördömda villfarelser tillfälle att under namn av nämnda bekännelse eller med stöd och hjälp av densamma smyga sig in i Guds kyrka, har efter överlämnandet av denna bekännelse en utförlig Apologi sammanställts och år 1531 publicerats. Även till denna bekänna vi oss enhälligt, då däri sagda Augsburgska bekännelse efter behov icke blott utförligare förklaras och försvaras, utan även stadfästes med klara och obestridliga vittnesbörd från den heliga Skrift.

7] 5. För det femte bekänna vi oss också till de artiklar, som uppställdes, godkändes och antogos på det stora mötet av teologer i Schmalkalden år 1537, sådana dessa ursprungligen avfattades och trycktes för att på det allmänna kyrkomötet i Mantua – eller var detta eljest skulle hållas – i de vittberömda kurfurstarnas, furstarnas och ständernas namn överlämnas såsom en förklaring av förutnämnda Augsburgska bekännelse, vid vilken de voro beslutna att med Guds nåd fasthålla. I dessa artiklar upprepas den Augsburgska bekännelsens lära och förklaras ytterligare några artiklar med stöd av Guds ord samt angives orsaken till att man skilt sig från den papistiska villfarelsen och avguderiet och icke velat taga befattning därmed eller därom ingå förlikning med påven.

8] 6. Och för det sjätte, emedan dessa högviktiga frågor även angå menigheten och lekmännen, vilka för sin salighets skull såsom kristna måste kunna skilja mellan ren och falsk lära, bekänna vi oss enhälligt till doktor Luthers Lilla och Stora katekes, sådana dessa av honom själv avfattats och upptagits i hans verk. Dessa hava nämligen av alla kyrkor, som anslutit sig till den Augsburgska bekännelsen, enhälligt godkänts och antagits samt offentligen använts i kyrka och hem. Ty i dessa är för de enkla lekmännen den ur Guds ord hämtade kristna läran på det riktigaste och enklaste sättet sammanfattad och likaledes, så långt det är nödvändigt, förklarad.

9] Dessa offentliga skrifter hava alltid i de renläriga kyrkorna och skolorna ansetts som normerande sammanfattning av den lära, som salig doktor Luther i sina skrifter hämtat fram ur Guds ord samt där tydligt förklarat och fast grundat gent emot påvedömet och andra sekter. Vi åberopa oss vidare på de utförliga förklaringar, som doktor Luther givit i sina läro- och stridsskrifter, dock med den reservationen, varom han själv i det latinska företalet till sina samlade skrifter giver en nödvändig och kristlig påminnelse, nämligen att den åtskillnaden föreligger, att Guds ord allena skall vara och förbliva enda regel och rättesnöre för läran och ingen människas skrifter få jämställas därmed, utan allt skall vara underordnat detta.

10] Men härmed förkastas icke andra goda, nyttiga och renläriga böcker, såsom utläggningar av den heliga Skrift, vederläggningar av villfarelser och förklaringar av läroartiklar. För så vitt dessa stå i överensstämmelse med nyssnämnda normerande skrifter, böra de anses som nyttiga utläggningar och förklaringar och kunna med fördel användas. Men vad som vi hittills sagt om sammanfattningen av vår kristna lära bör förstås blott så, att vi däri har en enhälligt antagen, viss och allmän norm för läran, till vilken alla våra evangeliska kyrkor bekänna sig och efter vilken – emedan den själv är hämtad från Guds ord – alla andra skrifter böra bedömas och normeras.

11] Ty att vi hava införlivat ovan uppräknade skrifter, nämligen den Augsburgska bekännelsen, Apologien, Schmalkaldiska artiklarna och Luthers Stora och Lilla katekes med den flera gånger omnämnda sammanfattningen av vår kristna lära, det har sin grund däri, att dessa alltid allestädes ansetts som uttryck för våra kyrkors allmänna och enhälliga trosuppfattning, såsom de också på sin tid underskrivits av de förnämsta och lärdaste teologerna och tillhört alla evangeliska kyrkor och skolor. 12] De äro också, såsom förut framhållits, allesamman avfattade och utgivna, innan några söndringar uppstått bland teologerna av den Augsburgska bekännelsen. Emedan de vidare böra anses som opartiska och icke kunna eller böra förkastas av någon av de stridande parterna, så kan heller ingen, som utan svek ansluter sig till den Augsburgska bekännelsen, jäva dessa skrifter, utan bör i stället antaga och erkänna dem som vittnen. Därför kan ingen heller förtänka oss, att vi ur desamma hämta förklaringar och avgörande besked i fråga om de omstridda artiklarna. 13] Och såsom vi till grund lägga Guds ord såsom den eviga sanningen, så åberopa vi dessa skrifter såsom vittnen om sanningen och om den rätta tron hos våra förfäder, vilka ståndaktigt höllo fast vid den rena läran.

Om de omstridda artiklarna med hänsyn till den motsatta läran, som bör avvisas (antitesen).

14] För att bevara den rena läran och bibehålla en fast grundad och Gud behaglig endräkt i kyrkan är det nödvändigt att icke blott rätt driva den rena sunda läran, utan även tillbakavisa dem, som motsäga den och lära annorlunda. 1 Tim. 3, Tit. 1. Ty trogna herdar böra, såsom Luther säger, dels föra sina får på bete och föda dem, dels skydda dem för ulvarna, så att de taga sig till vara för främmande röster, Joh. 10, och skilja det kostbara från det värdelösa, Jer. 15.

15] Därför hava vi velat giva klart till känna, att man alltid bör göra åtskillnad mellan å ena sidan onödiga tvister, som mera riva ned än bygga upp och varigenom kyrkan oroas, och å andra sidan nödvändiga strider rörande trons artiklar och den kristna lärans främsta huvudstycken, enär för sanningens bevarande den motsatta läran måste avvisas.

16] Visserligen ge de nämnda skrifterna den kristne läsare, som har lust och kärlek till den gudomliga sanningen, ett klart och riktigt besked om var och en av de omstridda artiklarna, så att han kan inse, vad han med stöd av Guds ord, de profetiska och apostoliska skrifterna, har att anse om rätt och sant och vad han har att såsom falskt och orätt förkasta, undfly och undvika. Men för att sanningen så mycket tydligare och klarare må bevaras och skiljas från all villfarelse och intet må döljas under allmänna talesätt, hava vi dock beträffande var och en av de höga och synnerligen viktiga artiklar, om vilka strid denna tid stått, klart och tydligt givit vår mening till känna, så att icke blott de nu levande utan även våra efterkommande må hava ett klart offentligt vittnesbörd om vad som är och bör förbliva våra kyrkors enhälliga uppfattning och mening angående de omstridda artiklarna, nämligen:

17] 1. För det första förkasta och fördöma vi alla kätterier och villfarelser, som i den första, rättrogna gamla kyrkan förkastats och fördömts med stöd av den heliga Skrifts sanna och hållfasta grund.

18] 2. För det andra förkasta och fördöma vi alla sekter och kätterier, som avvisats i de nyss nämnda skrifterna.

19] 3. För det tredje, emedan under de tjugofem senaste åren på grund av Interim och andra förhållanden en del söndringar uppstått bland teologer av den Augsburgska bekännelsen, hava vi beträffande alla dessa i gemen och var och en för sig velat utan förbehåll, rent och klart framställa och förklara vår tro och bekännelse i teser och antiteser, d.v.s. genom framläggande av den rätta läran och dess motsats. Härigenom uppnås det syftet att den gudomliga sanningens grund i alla artiklar blir uppenbar och all oriktig, tvivelaktig, misstänkt och fördömd lära, var och i vilka böcker den än må förefinnas och vem som än i skrift avfattat den eller vill försvara den, avvisas och alla noggrant varnas för de villfarelser, som finnas utströdda här och där i en del teologers skrifter. 20] Om den kristne läsaren med all noggrannhet överväger denna förklaring och jämför den med de ovan uppräknade skrifterna, så skall han tydligt och klart finna, att vad som ursprungligen bekänts om varje enskild artikel i den korta sammanfattningen av vår tro och därefter vid olika tidpunkter närmare förklarats och vad som av oss återupprepats i denna skrift, ingalunda står mot vartannat, utan utgör den enkla, oföränderliga, bestående sanningen. Han skall se, att vi icke – såsom våra motståndare falskeligen föregiva – gå från den ena läran till den andra, utan vår vilja är att stå kvar på den Augsburgska bekännelsen och den samfällda kristna uppfattningen av densamma samt med Guds nåd ståndaktigt hålla fast vid denna gentemot alla falska tolkningar av densamma.

I. Om arvsynden

1] Först och främst har mellan några teologer av den Augsburgska bekännelsen strid uppstått om arvsynden, vad den egentligen innebär. En del har påstått, att emedan "människans natur och väsen helt och hållet har fördärvats genom Adams fall", numera efter fallet den fördärvade människans natur, substans och väsen, eller i alla fall den högsta och förnämsta delen av hennes väsen, nämligen hennes förnuftiga själ i dess högsta grad och potens, skulle utgöra själva arvsynden, vilken därför kallas natur- och personsynd, emedan den icke består i tanke, ord och gärning, utan utgör själva naturen, från vilken såsom från en rot alla andra synder växa fram. Därför finnes det numera efter fallet – emedan naturen är fördärvad genom synden – alls ingen skillnad mellan människans natur eller väsen och arvsynden hos henne.

2] Andra åter hava lärt, att arvsynden egentligen icke är människans natur, substans eller väsen, d.v.s. hennes kropp och själ, som även nu efter fallet hos oss äro och förbliva Guds skapade verk, utan arvsynden är något i människans natur, kropp och själ och alla krafter, nämligen ett däri föreliggande förskräckligt, djupt och outsägligt fördärv, så att människan saknar den ursprungliga rättfärdighet, vari hon skapats, och är i andliga ting död till det goda och vänd till vad ont är. På grund av detta fördärv och denna medfödda synd, som vidlåder naturen, framgår ur hjärtat all verksynd. Därför måste åtskillnad göras mellan å ena sidan den fördärvade människans natur och väsen eller hennes kropp och själ, vilka även efter fallet äro Guds skapade verk, och å andra sidan arvsynden, som är det djävulens verk, varigenom naturen fördärvats.

3] Nu är denna strid om arvsynden icke något tomt ordgräl, utan när denna lära rätt framställes med utgångspunkt från och med ledning av Guds ord och när all pelagiansk och manikeisk villfarelse avvisas, så bliva, såsom det heter i Apologien, Herren Kristi välgärningar och hans dyra förtjänst samt den helige Andes nådeverkningar så mycket bättre kända och mera prisade. Likaså ger man Gud den honom tillkommande äran, när hans verk och skapelse hos människan rätt skiljas från djävulens verk, varigenom naturen fördärvats. 4] För att nu denna stridsfråga må kristligt och efter Guds ord utredas och den rätta, rena läran om arvsynden må bevaras, vilja vi med stöd av de förutnämnda skrifterna i korta huvudpunkter framställa tes och antites, d.v.s. den rätta läran och dess motsats.

5] För det första är det uppenbart, att de kristna icke blott böra anse och erkänna de i verk och gärning framträdande överträdelserna av Guds bud som synd, utan även den vederstyggliga och förskräckliga arvsjukdom, varigenom hela naturen är fördärvad, bör sannerligen framför allt anses och erkännas som synd, ja, som "huvudsynden". 6] Denna är en rot och en källa till all verksynd, och den kallas av doktor Luther "natur- och personsynd", varmed han vill angiva, att även om en människa icke tänkte, talade eller gjorde något ont – vilket dock efter våra stamföräldrars fall i detta livet är omöjligt för den mänskliga naturen – hennes natur och person likväl är syndig, d.v.s. inför Gud helt och hållet och alltigenom förgiftad och fördärvad genom arvsynden såsom genom en andlig spetälska. På grund av detta fördärv och den första människans fall är människans natur och person anklagad och fördömd av Guds lag, så att vi äro "av naturen vredens barn" ävensom dödens och fördömelsens, om vi icke frälsas därifrån genom Kristi förtjänst.

7] För det andra är det och tydligt och uppenbart, att, såsom den nittonde artikeln i Augsburgska bekännelsen lär, Gud icke är skapare, anstiftare eller orsak till synden, utan på djävulens anstiftelse har "genom en enda människa synden" (som är ett djävulens verk) "kommit i världen"; Rom. 5; 1 Joh. 3. Och icke heller i den dag, som i dag är, skapar och verkar Gud i detta naturens fördärv synden i oss, utan tillsammans med naturen, som Gud ännu i dag skapar och verkar i människorna, fortplantas arvsynden genom den köttsliga avlelsen och födelsen av fader och moder på grund av syndig säd.

8] För det tredje vet och "fattar ingen människas förnuft" vad denna arvskada är, utan det måste, såsom det heter i Schmalkaldiska artiklarna, läras och "tros på grund av Skriftens uppenbarelse". Och i Apologien sammanfattas det korteligen i följande huvudpunkter:

9] 1. Denna arvskada är skuld till att vi alla på grund av Adams och Evas olydnad stå under Guds onåd och "av naturen äro vredens barn", såsom aposteln betygar i Romarbrevets femte kapitel.

10] (2). För det andra består den i en fullständig brist på eller "avsaknad av den medskapade arvsrättfärdigheten i paradiset" eller av gudslikheten, enligt vilken människan i begynnelsen skapats i sanning, helighet och rättfärdighet, såväl som i oförmåga och "oduglighet till allt, som hör Gud till", eller såsom den latinska texten lyder: Descriptio peccati originalis detrahit naturae non renovatae et dona et vim seu facultatem et actus inchoandi et efficiendi spiritualia. Det betyder: Av utredandet av arvsyndens innebörd framgår, att den icke-förnyade människans natur varken har gåvan och kraften eller förmågan och verkan att i andliga ting börja eller fullgöra något.

11] 3. Arvsynden (i den mänskliga naturen) är icke blott en sådan fullständig brist på allt gott i andliga och gudomliga ting, utan utgör i människan i stället för den förlorade gudslikheten ett djupt, ont, förskräckligt, grundlöst, outforskligt och outsägligt fördärv av människans hela natur och alla hennes krafter, särskilt de högsta och förnämsta själsliga krafterna i förstånd, hjärta och vilja. I följd härav ärver människan nu efter fallet "en medfödd ond naturbeskaffenhet", en hjärtats inre orenhet samt "ond lust och böjelse", 12] så att vi alla av naturen "från Adam ärva ett sådant hjärta, sådant sinne och sådana tankar", som med hänsyn till sina "högsta krafter och förnuftets ljus" av naturen äro stämda tvärt emot Gud och hans högsta bud, ja, som äro fientligt inställda mot Gud särskilt vad beträffar andliga och gudomliga ting. Eljest har människan i till det yttre, naturliga livet hörande ting, som regleras av förnuftet, i någon mån kvar förstånd, kraft och förmåga, ehuru i hög grad försvagade samt förgiftade och besmittade genom arvsjukdomen, så att de intet gälla inför Gud.

13] 4. Det av arvsynden föranledda straff, som Gud lagt på densamma och på Adams barn, är död, evig fördömelse, "annat kroppsligt" och andligt, timligt och evigt elände samt "djävulens herravälde och tyranni", så att den mänskliga naturen är underkastad djävulens makt, "given i hans våld och fånge i hans rike, hans, som lockar och förför många av denna världens stora och vise med förskräcklig villfarelse, kätteri och annan blindhet och i övrigt störtar människorna i allehanda synd och last".

14] 5. För det femte är denna arvskada så stor och fruktansvärd, att den endast för Herren Kristi skull kan hos de döpta och troende överskylas inför Gud och förlåtas. Den genom arvsynden förstörda och fördärvade mänskliga naturen kan också endast genom pånyttfödelse och förnyelse i och genom den helige Ande botas och helas, något som i detta livet blott påbörjas, men först i det tillkommande fulländas.

15] Dessa punkter, som här blott i korta sammandrag hava anförts, utredas och förklaras närmare i ovannämnda skrifter, som framlägga den samfällda bekännelsen av vår kristna lära.

16] Men denna lära måste så framställas och bevaras, att avvikelse icke göres vare sig i pelagiansk eller manikeisk riktning. Därför bör också i korthet omnämnas, vilka mot denna artikel stridande läror avvisas och förkastas i våra kyrkor.

17] 1. För det första avvisas och förkastas gammal och ny pelagianism, d.v.s. dessa falska åsikter och läror, att arvsynden skulle vara endast en reatus eller skuld på grund av en annans förvållande utan något vår egen naturs fördärv.

18] 2. Likaledes, att den syndiga onda lusten icke vore synd, utan conditiones, d.v.s. naturens medskapande, väsentliga egenskaper.

19] 3. Eller att den förutnämnda bristen eller skadan icke egentligen och verkligen inför Gud vore sådan synd, för vars skull människan utan Kristus nödvändigtvis är ett vredens och fördömelsens barn och står under satans herravälde och makt.

20] 4. Även dessa och liknande pelagianska villfarelser avvisas och förkastas, att naturen även efter fallet skulle vara ofördärvad och speciellt i andliga ting god och ren samt in naturalibus, d.v.s. i sina naturliga krafter, fullkomlig.

21] 5. Eller att arvsynden skulle vara blott i utvärtes hänseende en ringa, obetydlig, påstänkt fläck eller vidlådande brist vel corruptio tantum accidentium aut qualitatum, d.v.s. ett fördärv av blott några tillfälliga egenskaper hos människans natur, varvid naturen likväl alltjämt äger och behåller sin godhet och kraft även med avseende på andliga ting.

22] 6. Eller att arvsynden icke skulle utgöra en utblottning eller brist på sådana andliga goda krafter, utan blott ett yttre hinder därför, såsom då en magnet bestrykes med vitlöksaft, varigenom dess naturliga kraft icke borttages utan endast hindras att verka; eller att denna brist skulle kunna avlägsnas såsom en smutsfläck från ansiktet eller en färgfläck från väggen.

23] 7. Likaledes avvisas och förkastas de, som lära, att naturen visserligen genom fallet blivit mycket försvagad och fördärvad, men likväl icke helt och hållet förlorat allt gott, som hör till gudomliga och andliga ting, och att det är så, som man sjunger i våra kyrkor: "Genom Adams fall har den mänskliga naturen helt och hållet fördärvats", utan den har dock på grund av och från den naturliga födelsen något gott kvar, huru litet, ringa och obetydligt det än månde vara, nämligen förmåga, skicklighet, duglighet och kraft att i andliga ting såväl påbörja och göra det goda som medverka därtill. 24] Vad åter utvärtes, timliga och världsliga ting och angelägenheter beträffar, skall därom i efterföljande artikel förklaring givas.

25] Dessa och dylika läror avvisas och förkastas, ty Guds ord lär, att den fördärvade naturen i andliga och gudomliga ting i sig själv icke är i stånd till någonting gott, icke ens det ringaste, såsom goda tankar, och icke nog därmed, utan den kan i sig själv icke annat än synda inför Gud. 1 Mos. 6 och 8.

26] 1. Men å andra sidan måste denna lära väl bevaras gent emot den manekeiska villfarelsen. Därför förkastas dessa och dylika irrläror, att den mänskliga naturen väl i begynnelsen skapats ren och god, men att arvsynden nu efter fallet såsom något substantiellt gjutes och blandas in i naturen utifrån genom satan, såsom man blandar gift i vin.

27] Ty ehuru naturen i Adam och Eva ursprungligen skapades ren, god och helig, har synden genom fallet dock icke kommit in i deras natur på det sättet, som manikéerna inbilla sig, nämligen att satan skapat och framställt något substantiellt ont och blandat detta med deras natur. Utan då människan på grund av satans förförelse i och genom fallet förlorade enligt Guds dom till straff den medskapade arvsrättfärdigheten (den ursprungliga rättfärdigheten), så har till följd av denna privation eller brist och denna förlust och fördärvbringande skada, som vållats av satan, den mänskliga naturen – såsom ovan sagts – blivit så förvänd och fördärvad, att naturen tillika med denna brist och detta fördärv går i arv till alla människor, som på naturligt sätt avlas och födas av fader och moder. 28] Ty det förhåller sig efter fallet icke så, att den mänskliga naturen först skapas ren och god för att därefter fördärvas genom arvsynden, utan i avlelsens första ögonblick är den säd, varav människan gestaltas, syndig och fördärvad. Sålunda är icke arvsynden något i och för sig självständigt inom den fördärvade människans natur, såsom ju icke heller människan själv eller hennes väsen, kropp och själ äro något självständigt. 29] Därför kan eller bör arvsynden icke skiljas från den genom densamma fördärvade mänskliga naturen, såsom vore naturen ren, god, helig och ofördärvad och endast den däri inneboende arvsynden ond.

30] 2. Likaledes förkastas den lära, som manikéerna enligt Augustinus hyste, att icke den fördärvad människan själv på grund av den medfödda arvsynden syndar, utan att synden begås genom något annat och främmande i människan och att Gud sålunda genom lagen anklagar och fördömer icke naturen såsom den är fördärvad genom synden, utan endast den däri inneboende arvsynden. Ty såsom vi ovan framhållit i den positiva framställningen och förklaringen av den rena läran om arvsynden, är hela den på naturligt sätt av fader och moder födda människans natur till kropp och själ och alla sina krafter helt och hållet och i högsta grad fördärvad och förvänd genom arvsynden, i vad mån det är fråga om hennes i paradiset medskapade godhet, sanning, helighet och rättfärdighet. Non tamen in aliam substantiam genere aut specie diversam priori abolita transmutata est. Det betyder: Dock är den mänskliga naturen icke helt och hållet utplånad och förvandlad till en annan substans, som till sitt väsen skulle vara olik vår natur och sålunda icke skulle vara av ett och samma väsen som vi.

31] För detta fördärvs skull anklagas och fördömes genom lagen människans hela fördärvade natur, där icke synden för Kristi skull förlåtes.

32] Men lagen anklagar och fördömer vår natur icke därför, att vi äro av Gud skapade människor, utan därför, att vi äro syndiga och onda, såsom det icke heller sker därför och så till vida som naturen och väsendet hos oss även efter fallet är Guds skapelse och verk, utan därför och så till vida som vår natur är förgiftad och fördärvad genom synden.

33] Men ehuru arvsynden liksom ett andligt gift och en spetälska, såsom Luther säger, förgiftat och fördärvat hela den mänskliga naturen, så att man i vår fördärvade natur icke kan särskilt peka och visa på naturen för sig och arvsynden för sig, så föreligger likväl icke identitet mellan å ena sidan den fördärvade naturen eller den fördärvade människans väsen, kropp och själ eller människan själv såsom en Guds skapelse (i vilken arvsynden bor, varigenom naturen, väsendet eller hela människan är fördärvad) och å andra sidan arvsynden själv, som bor i människans natur eller väsen och fördärvar den. Det förhåller sig här på liknande sätt som i fråga om spetälskan, varvid den kropp, som är spetälsk, icke är identisk med den kroppen vidlådande spetälskan, om man skall tala noggrant. Så måste åtskillnad upprätthållas mellan vår av Gud skapade och uppehållna natur, vari synden bor, och arvsynden, som bor i naturen. Dessa både kunna och måste enligt den heliga Skrift betraktas, läras och tros såsom skilda från varandra.

34] Att upprätthålla denna åtskillnad nödgar och tvingar oss vår kristna tros förnämsta artiklar. För det första betygar Skriften i artikeln om skapelsen, att Gud icke blott före fallet skapat den mänskliga naturen, utan att denna också efter fallet är ett Guds skapade verk. 5 Mos. 32; Jes. 45, 54, 64; Apg. 17; Uppb. 4.

35] "Dina händer (säger Job) hava danat och gjort mig, helt och i allo; och nu fördärvar du mig! Tänk på huru du formade mig såsom lera; och nu låter du mig åter varda till stoft! Har du icke mjölkat mig såsom mjölk och låtit mig stelna såsom ostämne? Med hud och kött beklädde du mig, av ben och senor vävde du mig samman. Liv och nåd beskärde du mig, och din uppsikt bevarade min ande." Job 10.

36] "Jag tackar dig (säger David), att jag är danad så underbart, underbara äro dina verk, min själ vet det väl. Benen i mig voro dig icke fördolda, när jag danades i det fördolda, när jag bildades i jordens djup. Dina ögon sågo mig, när jag ännu icke var formad; alla mina dagar voro uppskrivna i din bok, innan de ännu blevo till och medan ännu ingen var." Psalt. 139.

37] I Salomos Predikare står skrivet: "Stoftet måste vända åter till jord, såsom det varit, och anden åter till Gud, som givit den." Pred. 12.

38] Dessa bibelord betyga klart, att Gud även efter fallet är människans skapare och skapar hennes kropp och själ. Därför kan icke den fördärvade människan utan all åtskillnad vara lika med synden själv. Eljest vore Gud skapare av synden. På samma sätt bekänner också Lilla katekesen vid förklaringen av första trosartikeln, där det heter: "Jag tror, att Gud har skapat mig och alla varelser, givit mig kropp och själ, ögon, öron och alla lemmar, förnuft och alla sinnen och ännu håller det vid makt." På liknande sätt heter det i Stora katekesen: "Det menar och tror jag, att jag är av Gud skapad, d.v.s. att han har givit mig och oavlåtligt uppehåller kropp, själ och liv, lemmar, små såväl som stora, alla sinnen, förnuft och förstånd" o.s.v. Så är det, ehuru detta Guds skapade verk är genom synden gruvligen fördärvat, ty det stoff, varav Gud nu formar och danar människan, är förvänt och fördärvat i Adam och går genom arv över på oss.

39] Och här böra med rätta alla trogna kristna hjärtan betänka Guds outsägliga godhet, att han icke genast kastar ifrån sig detta förvända och fördärvade syndiga stoff till helvetets eld, utan därav formar och danar den nuvarande mänskliga naturen, som gruvligen fördärvats genom synden, för att genom sin älskade Son rena från synden samt helga och saliggöra den.

40] Av denna första trosartikel framgår ovedersägligt och klart den ifrågavarande åtskillnaden, ty arvsynden stammar icke från Gud och Gud är icke skapare och upphov till synden. Arvsynden är icke heller Guds skapelse och verk, utan djävulens verk. 41] Om nu alls ingen åtskillnad förelåge mellan å ena sidan naturen eller vår kropps och själs väsen, som fördärvats genom arvsynden, och å andra sidan denna arvsynd, varigenom naturen fördärvats, så skulle följden bliva ett av de två: Antingen skulle Gud, emedan han är skapare av denna vår natur, skapa även arvsynden, som sålunda vore hans skapade verk, eller skulle satan, emedan synden är ett djävulens verk, vara skapare av denna vår natur, vår kropp och själ, som sålunda skulle vara ett satans skapade verk, om vår fördärvade natur utan åtskillnad vore lika med synden själv. Men såväl det ena som det andra strider emot den första trosartikeln. 42] För att Guds skapade verk med avseende på människan må skiljas från djävulens verk, säga vi, att det är ett Guds skapade verk, att människan äger kropp och själ. Likaledes att det är ett Guds verk, att människan kan tänka, tala, handla och verka, ty "i honom leva vi, röra oss och äro till", Apg. 17. Men att naturen är fördärvad och våra tankar, ord och gärningar äro onda, det är från början ett verk av satan, som genom synden har fördärvat Guds verk i Adam. Och detta fördärvade verk går i arv på oss.

43] För det andra betygar Skriften med kraft i artikeln om återlösningen, att Guds Son har antagit vår mänskliga natur ehuru utan synd, så att han blivit oss, "sina bröder, i allting lik" med undantag av synden, Hebr. 2. Unde veteres dixerunt: christum nobis fratribus suis consubstantialem esse secundum assumptam naturam, quia naturam, quae excepto peccato, eiusdem generis, speciei et substantiae cum nostra est, assumpsit, et contrariam sententiam manifeste haereseos damnarunt. Det betyder: Därför hava de gamle lärt, att Kristus efter den antagna mänskliga naturen är av samma väsen som vi, hans bröder, ty han har antagit sin mänskliga natur, som är av samma slag, egenskap och väsen som vår – dock synden undantagen –, och de hava fördömt den motsatta läran som uppenbart kätteri.

44] Om det nu icke vore någon åtskillnad mellan den fördärvade människans natur och väsen och arvsynden, så skulle följden bliva, antingen att Kristus icke antagit vår natur, emedan han icke antagit synden, eller att han, emedan han antagit vår natur, även antagit synden. Men bådadera strida mot Skriften. Då Guds Son emellertid antagit vår mänskliga natur och icke arvsynden, är härav tydligt, att den mänskliga naturen även efter fallet och arvsynden icke äro identiska, utan måste särskiljas.

45] För det tredje betygar Skriften i artikeln om helgelsen, att Gud avtvager synden från människan samt renar och helgar henne och att Kristus frälsar sitt folk från deras synder. Därför kan ju synden icke vara människan själv, ty Gud upptar människan i sin nåd för Kristi skull, men till synden står han i evig fiendskap. Det är därför gudlöst och avskyvärt att höra, att arvsynden döpes i den heliga Treenighetens namn samt helgas och saliggöres, m. m. dylikt tal, varmed vi icke vilja stöta enkelt folk, men som står att finna i de nya manikéernas skrifter.

46] För det fjärde betygar Skriften i artikeln om uppståndelsen, att just detta vårt kötts substans skall uppstå, dock utan synd, och att vi i det eviga livet skola äga och behålla just denna vår själ, dock utan synd.

47] Om det nu icke alls förelåge någon åtskillnad mellan vår fördärvade kropp och själ och arvsynden, så skulle i strid mot denna trosartikel följden bliva, antingen att detta vårt kött icke skulle uppstå på den yttersta dagen och att vi i det eviga livet icke skulle ha detta vår kropps och själs väsen, utan en annan substans (eller annan själ), emedan vi då skulle vara utan synd, eller att också synden skulle uppstå och i det eviga livet finnas och förbliva hos de utvalda.

48] Härav är det tydligt, att denna lära (med allt vad därmed sammanhänger och därav följer) måste förkastas, då det nämligen påstås och läres, att synden är den fördärvade människans själva natur, substans, väsen, kropp och själ, så att det alls icke skulle finnas någon skillnad mellan vår fördärvade natur, substans och väsen å ena sidan och arvsynden å den andra. Ty våra förnämsta kristna trosartiklar vittna starkt och mäktigt om skälen till att denna åtskillnad bör och måste upprätthållas mellan å ena sidan människans natur och substans, som är fördärvad genom synden, och å andra sidan denna synd, varigenom människan är fördärvad.

49] Till förklaring av denna lära och dess motsats torde det sagda vara nog beträffande denna stridsfråga, vad själva huvudsaken angår (in thesi und antihesi), då det ju icke här skall utförligt avhandlas härom, utan endast de viktigaste huvudstyckena skola framställas artikel för artikel.

50] Vad terminologien och uttryckssätten beträffar, är det bäst och säkrast, att man använder och behåller de välgörande förebildliga uttryck, som begagnas om denna artikel i den heliga Skrift och de ovan nämnda skrifterna.

51] Aequivocationes vocabulorum, d.v.s. mångtydiga ord och talesätt, böra noggrant och tydligt förklaras för att undvika tvist om ord. Då det t.ex. säges, att Gud skapar människans natur, så betyder ordet "natur" människans väsen, kropp och själ. Men ofta kallar man ett tings art och oart dess natur, såsom då man säger: Ormens natur är att stinga och förgifta. I denna mening säger Luther, att synden och att synda är den fördärvade människans natur.

52] Sålunda betyder arvsynden egentligen vår naturs djupa fördärv, sådant detta beskrives i Schmalkaldiska artiklarna. Men ofta innefatta vi under ordet "natur" ett concretum, resp. subjectum, d.v.s. människan själv med kropp och själ, vari synden är och bor, emedan människan genom synden är fördärvad, förgiftad och syndig. I denna mening användes ordet, när Luther säger: "Din födelse, din natur och hela ditt väsen är synd, d.v.s. syndigt och orent."

53] Uttrycken "natursynd", "personsynd", "väsentlig synd" förklarar Luther själv så, att han menar, att icke blott människans ord, tankar och gärningar äro synd, utan hela hennes natur, person och väsen är i grund och botten genom arvsynden helt och hållet fördärvad.

54] Men vad beträffar de latinska uttrycken substantia och accidens, bör man förskona den olärda menigheten i de offentliga predikningarna därifrån, emedan folk i allmänhet icke begriper dem. Men när de lärda vid förhandlingar sinsemellan eller med andra, som förstå dessa uttryck, använda sig av dem, såsom Eusebius, Ambrosius och i synnerhet Augustinus jämte flera andra framstående kyrkolärare nödgats göra för att försvara denna lära mot kättarna, så förutsätta de en immediatam divisionem, d.v.s. en sådan indelning, där intet förmedlande mellanled finnes, så att allt, som existerar, antingen är substantia, d.v.s. ett självständigt väsen, eller accidens, d.v.s. något tillfälligt, som icke existerar i och för sig utan i ett annat självständigt existerande och därifrån kan åtskiljas, en indelning, som även Cyrillus och Basilius använda.

55] Emedan det i teologien är en obestridd och ovedersäglig grundsats, att varje substantia eller självständigt väsen, såvida detta är en substans, antingen är Gud eller ett av Gud skapat verk, så har Augustinus i likhet med alla rätta lärare i många skrifter mot manikéerna efter noga övervägande och med bestämdhet förkastat och fördömt den satsen: Peccatum originis est substantia vel natura, vilket betyder: Arvsynden är människans natur och väsen. Efter honom ha alla lärda och förståndiga män alltid hävdat, att det, som icke existerar i sig självt och icke utgör en del av ett självständigt väsen, utan ingår såsom något föränderligt i ett annat, icke är en substantia, d.v.s. något självständigt, utan utgör en accidens, d.v.s. något tillfälligt. I enlighet härmed brukar Augustinus ständigt uttrycka sig så: Arvsynden är icke lika med naturen själv, utan ett accidens vitium in natura, d.v.s. ett tillfälligt lyte och fördärv i naturen. 56] På samma sätt har man före denna strid i våra skolor och kyrkor oförbehållsamt och utan att väcka misstankar uttryckt sig i enlighet med dialektiken utan att därför klandras vare sig av doktor Luther eller någon annan rättskaffens lärare i våra evangeliska kyrkor.

57] Det är nu en ovedersäglig sanning, att allt, som existerar, antingen är substans eller accidens, d.v.s. antingen ett självständigt väsen eller något tillfälligt i detta, såsom kort förut uppvisats med vittnesbörd från kyrkolärarna och ingen insiktsfull människa någonsin kan betvivla. Därför är det nödvändigt och oundgängligt, att om någon frågar sig, huruvida arvsynden är en substans, alltså något i sig självt bestående och icke i ett annat existerande, eller en accidens, alltså något som icke består och icke kan bestå för sig självt utan existerar endast i ett annat, så måste han oförbehållsamt erkänna, att arvsynden icke är substans, utan en accidens.

58] Därför kan det aldrig lända Guds kyrka till varaktig fred med avseende på denna stridsfråga, utan fastmer till att stärka och vidmakthålla oenigheten, om kyrkans tjänare stanna i tvivelsmål om huruvida arvsynden är och rätteligen bör kallas en substans eller en accidens.

59] Om därför denna anstötliga och högst skadliga strid skall kyrkorna och skolorna till gagn kunna i grunden biläggas, så måste var och en noggrant undervisas om denna sak.

60] Framställer man vidare frågan, vad slags accidens arvsynden är, så är detta en fråga, som ingen filosof, ingen papist, ingen sofist, ja, intet mänskligt förnuft rätt kan besvara, utan all insikt och förklaring måste här hämtas endast från den heliga Skrift. Och Skriften betygar, att arvsynden är en outsäglig skada och ett sådant fördärv i den mänskliga naturen, att intet rent eller gott blir kvar i densamma och i dess invärtes och utvärtes krafter, utan alltsammans är fördärvat, så att människan genom arvsynden är i sanning död inför Gud och död med sina krafter till vad gott är.

61] På detta sätt förringas icke arvsynden genom bruket av ordet accidens, när det förstås i enlighet med Guds ord, såsom doktor Luther i sin latinska kommentar till Första Moseboks tredje kapitel med skärpa vänder sig mot förringandet av arvsynden, utan detta ord tjänar blott till att angiva åtskillnaden mellan Guds verk, d.v.s. vår natur med bortseende från dess fördärv, och djävulens verk, d.v.s. synden, som vidlåder Guds verk och utgör dess djupaste outsägliga fördärv.

62] Så har också Luther i denna sak använt och icke förkastat ordet accidens ävensom ordet qualitas, men därvid tillika med särskild skärpa samt stor grundlighet och iver utlagt och förklarat, genom vilken fruktansvärd kvalitet och accidens den mänskliga naturen icke blott besudlats, utan så djupt fördärvats, att intet rent och ofördärvat blivit kvar, såsom han säger beträffande Psalt. 90: "Sive igitur peccatum originis qalitatem sive morbum vocaverimus, profecto extremum malum est non solum pati aeternam iram et mortem, sed ne agnoscere quidem, quae pateris." Det betyder: Vare sig vi kalla arvsynden en kvalitet eller en sjukdom, så är den i sanning den allra största skadan, så att vi icke blott lida Guds eviga vrede och den eviga döden, utan icke ens förstå vad vi lida. Och vid utläggningen av 1 Mos. 3 skriver han: Qui isto veneno peccati originis a planta pedis usque ad verticem infecti sumus, siquidem in natura adhuc integra accidere." Det betyder: Vi äro förgiftade med arvsyndens gift från hjässan till fotabjället, då detta drabbade oss, medan vår natur ännu var ofördärvad.

II. Om den fria viljan eller de mänskliga krafterna

1] Då strid om den fria viljan uppstått icke blott mellan papisterna och de våra utan även mellan teologer av den Augsburgska bekännelsen, vilja vi först noggrant visa, vad striden gäller.

2] Då människan med avseende på sin fria vilja kan betraktas i fyra olika tillstånd, gäller frågan här icke, huru viljan är beskaffad före fallet eller vad människan efter fallet, men före sin omvändelse förmår i ting, som beröra detta timliga livet, liksom icke heller vilken förmåga hon har i andliga ting, sedan hon pånyttfötts genom Guds Ande och regeras av honom eller när hon en gång uppstått från de döda.

Utan huvudfrågan gäller här endast, vad den icke pånyttfödda människans förstånd och vilja förmår av egna, efter fallet kvarblivna krafter och om hon, när Guds ord predikas och Guds nåd tillbjudes henne, kan bereda sig till denna nåd, mottaga den och därtill säga sitt ja. Detta är den fråga, varom strid rått redan under åtskilliga år mellan en del teologer inom kyrkor av den Augsburgska bekännelsen.

3] Några hava ansett och lärt, att ehuru människan av egen kraft utan den helige Andes nåd icke förmår fullgöra Guds bud, verkligen förtrösta på honom samt frukta och älska honom, hon dock ännu före pånyttfödelsen har så mycken naturlig kraft kvar, att hon i någon mån kan bereda sig för nåden och – om också svagt – säga sitt ja, men att hon därmed icke skulle kunna uträtta något, utan måste duka under i kampen, om icke den helige Andes nåd komme till hennes bistånd.

4] Andra, en del äldre och nyare entusiaster, hava lärt, att Gud genom sin Ande utan alla yttre medel och verktyg, d.v.s. utan Ordets yttre predikande och hörande, omvänder människan och drager henne till den saliggörande kunskapen om Kristus.

5] Gent emot båda dessa riktningar ha de rättrogna lärarna av den Augsburgska bekännelsen lärt och hävdat, att människan genom stamföräldrarnas fall blivit så fördärvad, att hon i gudomliga ting, som röra omvändelsen och själens salighet är, av naturen blind och att hon, då Guds ord predikas, icke förstår eller kan förstå det, utan anser det för dårskap, och att hon icke heller kan av sig själv nalkas Gud, utan är och förblir en fiende till honom, intill dess hon med den helige Andes kraft genom det predikade och hörda Ordet blir av idel nåd utan allt eget åtgörande omvänd, troende, pånyttfödd och förnyad.

6] För att denna strid må med ledning av Guds ord kristeligen utredas och med Guds nåd biläggas, framställes här i det följande vår lära, tro och bekännelse.

7] I andliga och gudomliga ting kan den icke pånyttfödda människans förstånd, hjärta och vilja av egna naturliga krafter alls ingenting förstå, tro, mottaga, tänka, vilja, påbörja, utföra, göra, verka eller medverka, utan människan är helt och hållet fördärvad och död till det, som gott är. Härav är tydligt, att det efter fallet och före omvändelsen i människans natur icke blivit kvar och nu finnes en enda gnista av andlig kraft, varmed hon skulle ut från sig själv kunna bereda sig för eller mottaga Guds nåd och i och genom sig själv vara mäktig densamma eller göra sig själv lämpad eller skickad för den eller av egna krafter kunna "av sig själv, såsom komme det från henne", biträda, göra, verka eller medverka något till sin egen omvändelse vare sig helt eller till hälften eller till någon den ringaste del, utan hon är "en syndens träl", Joh. 8, och en fånge under djävulen, av vilken hon drives. Ef. 2; 2 Tim. 2. Därför är den naturliga fria viljan enligt sin förvända art och natur i stånd att verka endast det, som är Gud misshagligt och honom emot.

8] Denna förklaring och detta sammanfattande svar på den i inledningen till denna artikel framställda huvudfrågan (status controversiae) bestyrkes och bekräftas av följande ur Guds ord hämtade grunder. Även om dessa strida mot det högfärdiga förnuftet och filosofien så veta vi, att "denna förvända världs visdom är dårskap inför Gud" och att man endast med stöd av Guds ord skall döma om trons artiklar.

9] För det första: Ehuru människans förnuft eller naturliga förstånd ännu har en svag gnista av kunskap om existensen av en Gud liksom om lagens krav, Rom. 1, är det likväl så okunnigt, blint och förvänt, att även om de sinnrikaste och lärdaste människor på jorden läsa och höra evangeliet om Guds Son och löftet om den eviga saligheten, de likväl icke kunna av egna krafter begripa, fatta, förstå eller tro det och hålla det för sant, utan ju större flit och allvar de använda på att begripa dessa andliga ting med sitt förnuft, desto mindre förstå och tro de, utan anse alltsammans blott för dårskap och sagor, 10] till dess de upplysas och undervisas genom den helige Ande, 1 Kor. 2: "Den naturliga människan fattar intet av vad Guds Ande tillhörer, ty det är henne en dårskap, och hon kan icke förstå det, ty det måste andligen utgrundas." 1 Kor. 1: "Emedan världen icke genom sin visdom lärde känna Gud i hans visdom, behagade det Gud att genom predikan om evangeliet, som världen ansåg för dårskap, frälsa dem som tro." Ef. 4: De övriga människorna (de som icke äro pånyttfödda genom Guds Ande) "vandra i sitt sinnes fåfänglighet, i det att deras förstånd är förmörkat och de själva stå främmande för det liv, som kommer från Gud, på grund av den okunnighet, som är i dem, och deras hjärtans blindhet." Matt. 13: "Med seende ögon se de intet och med hörande öron höra de intet, ty de förstå det icke; men eder är det givet att förstå himmelrikets hemlighet." Rom. 3: "Ingen finnes, som är förståndig, ingen finnes, som söker Gud; de hava alla avvikit, allesammans hava blivit odugliga; ingen finnes, som gör vad gott är, det finnes icke en enda." Sålunda kallar Skriften den naturliga människan i gudomliga och andliga ting rent av för ett mörker. Ef. 5, Apg. 26, Joh. 1: "Ljuset lyser i mörkret (d.v.s. i den mörka, blinda värld, som icke känner Gud eller frågar efter honom) och mörkret fattade det icke." Likaledes lär Skriften, att människan "i synden" icke blott är svag och sjuk, utan helt livlös och död. Ef. 2; Kol. 2.

11] Liksom den människa som är kroppsligen död, icke kan med egna krafter laga så, att hon återfår det lekamliga livet, så kan icke heller den i synden andligen döda människan av egen kraft göra sig skickad att undfå andlig och himmelsk rättfärdighet och liv, om hon icke genom Guds Son blir befriad från syndens död och levandegjord.

12] Sålunda frånkänner Skriften den naturliga människans förstånd, hjärta och vilja all kraft, skicklighet, duglighet och förmåga att av sig själv i andliga ting tänka, förstå, kunna, påbörja, vilja, företaga, göra och verka något gott och rätt eller medverka därtill. 2 Kor. 3: "Vi äro icke av oss själva skickliga att tänka ut något, såsom komme det från oss själva, utan att vi äro skickliga, det kommer från Gud." Rom. 3: "De äro allesammans odugliga." Joh. 8: "Mitt ord har ingen ingång i eder." Joh. 1: "Mörkret fattade det icke" eller tog icke emot det. 1 Kor. 2: "Den naturliga människan förnimmer icke" eller, såsom det grekiska ordet egentligen betyder, tager icke emot, fattar icke eller tager icke till sig "vad Guds Ande tillhörer", eller är icke mäktig det andliga, "ty hon anser det för en dårskap och kan icke förstå det."13] Än mindre kan hon verkligen tro evangeliet eller säga sitt ja därtill och hålla det för sanning. Rom. 8: "Köttets" eller den naturliga människans "sinne är fiendskap mot Gud, emedan hon icke är Guds lag underdånig och icke heller kan vara det."14] Med ett ord förblir det evigt sant, vad Guds Son säger: "Mig förutan kunnen I intet göra." Och Paulus i Fil. 2: "Gud är den, som i eder verkar både vilja och gärning i enlighet med sin goda vilja." Detta ljuvliga ord är mycket trösterikt för alla kristtrogna, som i sina hjärtan känna och förnimma något litet av evighetsgnistan och längtan efter Guds nåd och den eviga saligheten, ty de veta därav, att det är Gud, som i deras hjärtan börjat tända detta sanna salighetsliv, och att han allt framgent vill stärka och hjälpa dem i deras stora svaghet, så att de förbli ståndaktiga i den sanna tron ända till slutet.

15] Hit höra också alla de heligas böner, vari de bedja, att de må undervisas,upplysas och helgas av Gud. Just därmed visa de, att de icke av egna naturliga krafter äga det, som de bedja Gud om. Så beder David i den 119:e psalmen mer än tio gånger – bara där – att Gud ville giva honom förstånd att rätt fatta den gudomliga läran. En liknande bön finna vi hos Paulus i Ef. 1, Kol. 1 och Fil. 1. Dessa böner och bibelord om vår okunnighet och oförmåga äro icke upptecknade i syfte, att vi skola bli lata och tröga att läsa, höra och betrakta Guds ord, utan för att vi först och främst skola av hjärtat tacka Gud, att han genom sin Son gjort oss fria från okunnighetens mörker och från syndens och dödens fängelse och pånyttfött och upplyst oss genom dopet och den helige Ande.

16] Och sedan Gud genom sin helige Ande i dopet gjort början och upptänt och verkat en rätt gudskunskap och tro, böra vi under daglig betraktelse av och övning i hans ord utan uppehåll bedja honom, att han ville genom samme sin Ande och sin nåd bevara samt dag för dag stärka och ända till slutet uppehålla tron och de himmelska gåvorna i oss. Ty om Gud icke själv är vår skolmästare, så kunna vi icke inhämta och lära oss något, som är honom till behag och oss andra till gagn.

17] För det andra betygar Guds ord, att den naturliga, icke pånyttfödda människans förstånd, hjärta och vilja är i allt, som hör Gud till, icke blott bortvänt från Gud, utan även fientligt inställt mot honom och hänvänt till det, som ont är. Likaledes, att människan är icke blott svag, oförmögen, oduglig och död till det, som gott är, utan även genom arvsynden så ömkligen förvänd, förgiftad och fördärvad, att hon av naturen är helt och hållet ond samt motsträvig och fientlig mot Gud, men däremot livaktig och verksam i fråga om allt, som är Gud misshagligt och honom emot. 1 Mos. 8: "Människans hjärtas uppsåt är ont allt ifrån ungdomen." Jer. 17: "Människans hjärta är trotsigt och försagt" eller förvänt och fullt av elände; "vem kan utgrunda det?" Detta ord förklarar den helige Paulus i Rom. 8: "Köttets sinne är fiendskap mot Gud." Gal. 5: "Köttet har begärelse mot Anden; de två ligga i strid med varandra." Rom. 7: "Vi veta, att lagen är andlig, men jag är köttslig, såld under synden." Och kort därefter: "Jag vet, att icke något gott bor i mig, det är mitt kött. Ty jag har min lust i Guds lag efter min invärtes människa", som är pånyttfödd genom den helige Ande; "men i mina lemmar ser jag en annan lag, som ligger i strid med den lag som är i min håg, en som gör mig till fånge under syndens lag."

18] Om nu den naturliga eller köttsliga fria viljan hos den helige Paulus och andra pånyttfödda människor även efter pånyttfödelsen strider mot Guds lag, huru mycket mera skall den då icke före pånyttfödelsen vara motsträvig och fientlig mot Guds vilja och lag. Därav är det tydligt, att, såsom närmare förklarats i artikeln om arvsynden, vartill vi för korthetens skull hänvisa, den fria viljan av egna krafter icke blott är oförmögen att göra något eller medverka till sin egen omvändelse, rättfärdighet och salighet och att följa, tro och säga sitt ja till den helige Ande, som genom evangelium tillbjuder människan Guds nåd och saligheten, utan även på grund av sin medfödda onda natur står fientligt inställd mot Gud och hans vilja, om människan icke upplyses och regeras genom Guds Ande.

19] Därför liknar den heliga Skrift den icke pånyttfödda människans hjärta vid en hård sten, som icke ger efter för, utan gör motstånd mot den, som vidrör den, och vid en ohyvlad stock och ett vilt otämjt djur, detta dock icke så menat, att människan efter fallet icke mera vore en förnuftig varelse eller att hon utan att höra och betrakta Guds ord kunde omvändas till Gud eller att hon i yttre världsliga ting icke skulle kunna veta, vad ont och gott är, och fritt göra eller underlåta det ena eller det andra.

20] Ty – såsom Luther säger i utläggningen av den 91:a psalmen –: "I yttre världsliga angelägenheter, som röra föda och kroppens nödtorft, är människan klok, förståndig och rent av nitisk. Men i andliga och gudomliga ting, som gälla själens frälsning, är människan som en saltstod, liksom Lots hustru, ja, såsom stock och sten och såsom en bildstod, som varken har ögon eller mun, sinne eller hjärta. 21] Ty människan varken ser eller förstår Guds fruktansvärda vrede över synd och död, utan hon fortfar i sin säkerhet att synda med vett och vilja och drar därigenom över sig tusen faror och slutligen den eviga döden och fördömelsen. Och då hjälper icke att bedja, bönfalla och förmana, ja, icke ens att hota och banna, och t.o.m. all undervisning och predikan är utan verkan på människan", till dess hon upplyses, omvändes och pånyttföds genom den helige Ande. 22] Men härtill är ingen stock och sten, utan blott människan skapad. Och när Gud enligt sin stränga, rättvisa dom helt överlämnat de onda, fallna andarna till evig förtappelse, har han av synnerlig barmhertighet velat, att den stackars fallna och fördärvade mänskliga naturen åter skulle sättas i stånd att bli och vara delaktig av omvändelsen, Guds nåd och det eviga livet, icke på grund av sin egen naturliga, förhandenvarande skicklighet, duglighet och förmåga – ty den innebär blott motsträvighet och fiendskap mot Gud – utan av idel nåd genom den helige Andes nådefulla och mäktiga verkan. 23] Och detta kallar doktor Luther capacitas, som han förklarar så: "Quando patres liberum arbitrium defendunt, capacitatem libertatis eius praedicant, quod scilicet verti potest ad bonum per gratiam Dei et fieri revera liberum, ad quod creatum est." Det betyder: Då fäderna försvara den fria viljan hos människan, tala de därom så, att hon är mäktig friheten på det sättet, att hon genom Guds nåd kan bliva omvänd till det goda och bliva verkligen fri, vartill hon från början är skapad. To. 1, pag. 236. På liknande sätt har även Augustinus skrivit i Contra Iulianum lib. 2.

24] Men innan människan upplyses, omvändes, pånyttfödes, förnyas och drages av den helige Ande, kan hon av sig själv och av egna naturliga krafter i andliga ting och i fråga om sin egen omvändelse eller pånyttfödelse lika litet ta första steget, verka och medverka som stock och sten.

Ty även om hon kan styra sina lemmar och höra evangeliet och i någon mån betrakta det och tala därom, såsom man kan se hos fariséer och skrymtare, så anser hon det dock som dårskap och kan icke tro det och är i detta stycke värre än en stock, i det att hon är motsträvigt och fientligt inställd till Guds vilja, om icke den helige Ande är verksam i henne och i henne upptänder och verkar tro, lydnad och andra Gud välbehagliga dygder.

25] För det tredje tillskriver den heliga Skrift omvändelsen, tron på Kristus, pånyttfödelsen, förnyelsen och allt, som verkligen hör till påbörjandet och fullföljandet härav, icke den naturliga fria viljans mänskliga krafter vare sig helt, till hälften eller till någon den ringaste del, utan det tillskrives in solidum, d.v.s. helt och hållet, Guds verkan och den helige Ande allena, såsom det ock säges i Apologien.

26] Förnuftet och den fria viljan är väl i stånd "att i någon mån leva ärbart i det yttre", men att vi pånyttfödes och få nytt hjärta, sinne och håg, det verkar den helige Ande allena. Han öppnar vårt förstånd och hjärta, så att vi kunna förstå Skriften och giva akt på orden, såsom det heter i Luk. 24: "Han öppnade deras sinne, så att de förstodo Skriften." Likaledes Apg. 16: "Lydia lyssnade, och Herren öppnade hennes hjärta, så att hon aktade på det, som Paulus talade." "Han verkar i oss både vilja och gärning", Fil. 2. "Han förlänar bättring", Apg. 5, 2 Tim. 2. Han verkar tro, Fil. 1: "Det är eder av Gud givet, att I tron på honom." Ef. 2: "Guds gåva är det." Joh. 6: "Det är Guds gärning, att i tron på den han har sänt." Han giver förstående hjärta, seende ögon och hörande öron, 5 Mos. 29, Matt. 13. Han är en "pånyttfödelsens och förnyelsens" Ande, Tit. 3. Han tager bort det hårda stenhjärtat och giver ett nytt, mjukt hjärta av kött, så att vi vandra i hans bud, Hes. 11; 36; 5 Mos. 30; Psalt. 51. Han skapar oss "i Kristus Jesus till goda gärningar", Ef. 2, och till "en ny skapelse", 2 Kor. 5; Gal. 6. Kort sagt: "All god gåva" kommer från Gud, Jak. 1. Ingen kommer till Kristus, om icke "Fadern drager" honom, Joh.6. "Ingen känner Fadern utom den, för vilken Sonen vill göra honom känd", Matt. 11. "Ingen kan kalla Kristus Herre utan genom den helige Ande, 1 Kor. 12. "Mig förutan – säger Kristus – kunnen I intet göra", Joh. 15. "All vår skicklighet kommer från Gud", 2 Kor. 3. "Vad har du, som du icke har undfått? Huru kan du berömma dig såsom den, som icke fått det sig givet?" 1 Kor. 4. 27] Om detta ord skriver den helige Augustinus i De praedestinatione cap. 3, att han särskilt genom det blivit övertygad om att han måste låta sin tidigare omfattade falska åsikt falla: Gratiam Dei in eo tantum consistere, qoud in praeconio veritatis Dei voluntas nobis revelaretur; ut autem praedicato nobis evangelio consentiremus "nostrum esse proprium et ex nobis esse". Item, erravi, inquit, cum dicerem, "nostrum esse credere et velle, Dei autem dare credentibus et volentibus facultatem operandi". Det betyder: I det stycket har jag misstagit mig, att jag ansett, att Guds nåd endast består däri, att han i sanningens predikan uppenbarar för oss sin nåd, men att det skulle vara vårt eget verk och stå i vår egen makt att giva det predikade evangeliet vårt bifall.

Likaledes säger de helige Augustinus: Jag har misstagit mig, då jag säger, att det står i vår makt att tro evangelium och vilja det goda, men Gud ger åt dem, som tro och vilja, kraft att verka.

28] Denna lära har sin grund i Guds ord och är i överensstämmelse med den Augsburgska bekännelsen och de andra ovan angivna skrifterna, såsom framgår av följande vittnesbörd.

29] I den tjugonde artikeln av nämnda bekännelse heter det: Människorna utanför Kristus och utan tron och den helige Ande äro i djävulens våld, vilken driver dem till mångahanda uppenbara synder. Därför lära vi först om tron, varigenom den helige Ande gives oss, och vidare, att Kristus hjälper och beskyddar oss mot djävulen etc. Och kort därefter heter det: Människornas förnuft och förmåga utan Kristus äro alltför svaga gent emot djävulen, som driver dem att synda.

30] Dessa uttalanden visa tydligt, att den Augsburgska bekännelsen icke anser människans vilja vara fri i andliga ting, utan hävdar, att hon är djävulens fånge. Huru skulle hon då av egna krafter, kunna vända sig till evangeliet och Kristus?

31] Apologien lär om den fria viljan: "Och vi hävda tillika, att förnuftet i någon mån har fri vilja, ty i de ting, som vi kunna fatta med förnuftet, ha vi en fri vilja." Och kort därefter heter det: "Sådana hjärtan, som äro utan den helig Ande, äro också utan gudsfruktan och utan tro, och de kunna icke med förtröstan tro, att Gud hör dem, förlåter dem deras synder och hjälper dem i nöden; därför äro de ock gudlösa.

32] Ett dåligt träd kan icke bära god frukt, och utan tron kan ingen behaga Gud. Därför, ehuru vi medgiva, att det står i vår förmåga att göra sådana yttre gärningar, så hävda vi dock, att den fria viljan och förnuftet icke förmår något i andliga ting" etc. Härav ser man tydligt, att Apologien icke tillskriver människans vilja någon förmåga att vare sig börja det goda eller i sig själv medverka därtill.

33] I Schmalkaldiska artiklarna förkastas också följande villfarelse angående den fria viljan: "att människan har fri vilja att göra det goda och underlåta det onda" o.s.v. Och strax därefter förkastas också såsom villfarelse den läran, "att det icke har något stöd i Skriften, att den helige Ande och hans gåvor äro nödvändiga för fullgörandet av goda verk" o.s.v.
34] Vidare heter det i Schmalkaldiska artiklarna: "Denna bot varar hos de kristna till döden. Ty den har att kämpa hela livet igenom mot den synd, som blivit kvar i köttet, såsom den helige Paulus betygar i Rom. 7, att han kämpar mot den (syndens) lag, som är i hans lemmar, och detta icke genom egen kraft, utan genom den helige Andes gåva, som följer på syndaförlåtelsen. Denna gåva utrensar och bortsopar dagligen de kvarblivande synderna och arbetar med människan för att göra henne ren och helig." 35] Dessa ord säger ingenting om vår vilja eller att densamma ens hos pånyttfödda verkar något av sig själv, utan i dessa ord tillskrives denna verkan den helige Andes gåva, som renar människan och gör henne dagligen alltmera from och helig, och härifrån uteslutas helt och hållet våra egna krafter.
36] I doktor Luthers Stora katekes heter det: "Av denna kristna kyrka är också jag en del eller lem, med delaktighet i och rätt till alla de gåvor, som den äger. Till densamma har jag blivit förd och med densamma införlivad av den helige Ande, därigenom att jag har hört och alltjämt hör Guds ord, vilket är förutsättningen att komma in.

37] Ty förut, innan vi kommit därtill, hava vi helt varit i djävulens våld, såsom de där icke veta något om Gud och Kristus. Så förbliver den helige Ande ända till den yttersta dagen hos den heliga kristna kyrkan, genom vilken han frälser oss, och han brukar henne till att förkunna och driva Ordet, varigenom han verkar och förökar helgelsen, så att vi dagligen tillväxa och bli starka i tron och dess frukter, vilka äro ett verk av honom" o.s.v. 38] I dessa ord omnämner katekesen icke med ett enda ord vår fria vilja eller medverkan, utan tillskriver den helige Ande alltsammans, nämligen att han genom predikoämbetet för oss in i kristenheten, där helgar oss och verkar, att vi dagligen tillväxa i tro och goda gärningar.

39] Och ehuru de pånyttfödda redan i detta livet komma så långt, att de vilja det goda och hava sin lust i att göra det och tillväxa däri, så får detta (såsom ovan sagts) dock icke härledas från vår vilja eller vår förmåga, utan – såsom Paulus själv säger härom – den helige Ande verkar "båda vilja och gärning", Fil. 2. På samma sätt tillskriver han i Ef. 2 Gud allena detta verk, då han säger: "Hans verk äro vi, skapade i Kristus Jesus till goda gärningar, till vilka Gud förut har berett oss, för att vi skola vandra i dem."

40] I doktor Luthers Lilla katekes heter det: "Jag tror, att jag icke av eget förnuft eller kraft kan tro på Jesus Kristus, min herre, eller komma till honom, utan den helige Ande har kallat mig genom evangelium, upplyst mig med sina gåvor, helgat och behållit mig i den rätta tron, såsom han kallar, församlar, upplyser och helgar hela kristenheten på jorden och hos Jesus Kristus behåller den i den rätta, endräktiga tron."

41] Och i förklaringen till andra bönen i Fader vår finnas dessa ord: Huru sker det? – nämligen att Guds rike kommer till oss. Svar: "När den himmelske Fadern giver oss sin helige Ande, så att vi genom hans nåd sätta tro till hans heliga ord och leva efter Guds sinne."

42] Dessa vittnesbörd betyga, att vi av egen kraft icke kunna komma till Kristus, utan Gud måste giva oss sin helige Ande, genom vilken vi upplysas, helgas och sålunda genom tron föras till Kristus samt behållas hos honom. Härvid räknas varken med vår vilja eller medverkan.

43] Härtill vilja vi foga ett uttalande av doktor Luther i hans stora bekännelse om den heliga nattvarden, där han högtidligen förklarar sig vilja fasthålla vid denna lära till livets slut och där han säger: "Härmed förkastar och fördömer jag såsom idel villfarelse alla läror, som prisa vår fria vilja, emedan de stå i uppenbar strid mot vår Frälsares Jesu Kristi hjälp och nåd.

Ty emedan utanför Kristus synden och döden äro våra herrar och djävulen vår furste och gud, kan där icke finnas någon kraft eller förmåga, klokskap eller förstånd, varmed vi skulle kunna bereda oss till och eftersträva rättfärdighet och liv, utan vi äro ovillkorligen förblindade, fångar och slavar under synden och djävulen till att tänka och göra det, som behagar dem, men som är emot Gud och hans bud."

44] I dessa ord tillskriver doktor Luther, salig och helig i åminnelse, vår fria vilja ingen egen kraft att bereda sig till och eftersträva rättfärdigheten, utan säger, att människan, förblindad och fången, gör endast djävulens vilja och det, som är Herren Gud emot. Därför finnes icke någon vår viljas medverkan, utan människan måste bliva dragen och pånyttfödd av Gud. Eljest finnes i vårt hjärta icke någon tanke, som skulle kunna av sig själv vända sig till det heliga evangeliet och mottaga detsamma. Om denna sak har doktor Luther också skrivit mot Erasmus i sin bok De servo arbitrio, d.v.s. Om människans trälbundna vilja, och där noggrant och utförligt behandlat och utrett den och därefter ånyo förklarat den i den härliga utläggningen av Första Mose bok och särskilt dess 26:e kapitel. Där har han också berört några andra speciella frågor, som väckts av Erasmus, nämligen de absoluta necessitate (om den absoluta nödvändigheten) etc. och mot varje missförstånd och förvrängning på bästa och mest omsorgsfulla sätt försvarat och utrett, huru han ville, att de skulle uppfattas och förstås. På detta åberopa vi oss här och hänvisa andra därtill.

45] Därför är det en orätt lära, om man föregiver, att människan dock har så mycken kraft, att hon åstundar mottaga evangeliet för att därav hämta tröst och att sålunda människans vilja något medverkar vid omvändelsen. Ty en dylik villfarelse strider mot den heliga Skrift, mot den kristna Augsburgska bekännelsen och dess Apologi, Schmalkaldiska artiklarna, Luthers Stora och Lilla katekes samt andra skrifter av denne utmärkte och högt upplyste teolog.

46] Denna lära, att vår naturliga fria vilja är oförmögen och ond och att vår omvändelse och pånyttfödelse är ett verk allenast av Gud och icke av våra egna krafter, missbrukas på ett okristligt sätt av svärmare och epikuréer. Och genom deras tal bli många människor förvildade och lata och tröga till all kristlig övning i bön och Ordets läsande och betraktande, i det de säga, att då de icke av egna naturliga krafter kunna omvända sig till Gud, de vilja oavlåtligt helt och hållet stå Gud emot och vänta, till dess Gud med våld mot deras vilja omvänder dem, eller att då de i dessa andliga ting ingenting kunna göra, utan allt är verkan endast av den helige Ande, de vilja varken höra eller läsa Ordet eller bruka sakramentet, utan vänta, till dess Gud från himmelen ingjuter utan några medel i dem sina gåvor, så att de påtagligt inom sig själva kunna känna och märka, att Gud omvänt dem.

47] Andra svaga själar skulle också kunna hemfalla åt mörka tankar och tvivel, huruvida Gud utvalt dem och genom den helige Ande också vill verka i dem sina gåvor, enär de icke hos sig känna någon stark, brinnande tro eller hjärtats lydnad, utan blott svaghet, ångest och betryck.

48] Därför vilja vi nu med stöd av Guds ord redogöra för, huru människan omvändes till Gud och huru och genom vilka medel – nämligen genom det muntliga Ordet och de heliga sakramenten – den helige Ande vill vara verksam i oss och i våra hjärtan verka och ingiva sann bot, tro samt ny andlig kraft och förmåga till det goda, och huru vi skola förhålla oss till dessa medel och bruka dem.

49] Det är icke Guds vilja, att någon skall bliva fördömd, utan att alla människor omvända sig till honom och bliva evigt saliga. Hes. 33. "Så sant jag lever, vill jag icke syndarens död, utan att han må omvända sig och leva. Ty så älskad Gud världen, att han utgav sin enfödde Son, på det att alla, som tro på honom, icke skola förgås utan hava evigt liv."

50] Fördenskull låter Gud av omätlig godhet och barmhärtighet offentligen predika sin gudomliga, eviga lag och sitt underbara rådslut om vår frälsning, nämligen det heliga, allena saliggörande evangeliet om sin evige Son, vår ende Frälsare och Saliggörare Jesus Kristus. Härigenom samlar han åt honom ur människosläktet en evig kyrka och verkar i människornas hjärtan sann bot och syndakännedom och sann tro på Guds Son, Jesus Kristus. Och Gud vill genom detta medel och intet annat, d.v.s. genom sitt heliga ord, då man hör det predikas eller läser det och efter Guds ord brukar sakramenten, kalla människorna till den eviga saligheten, draga dem till sig, omvända, pånyttföda och helga dem. 51] Kor. 1. "Emedan världen genom sin vishet icke kände Gud, behagade det Gud att genom dåraktig predikan frälsa dem, som tro." Apg. 11. "Petrus skall säga dig det ord, varigenom du och ditt hus varder frälst." Rom. 10. "Tron kommer av predikan, men predikan i kraft av Guds ord." Joh. 17. "Helga dem , Fader, i din sanning, ditt ord är sanningen. Men jag beder för alla, som genom deras ord komma till tro på mig."

Fördenskull ropar den evige Fadern ned från himmelen om sin käre Son och om alla, som i hans namn predika bättring och syndernas förlåtelse: "Honom skolen I höra." Matt. 17.

52] Denna predikan skola nu alla höra, som vilja bliva saliga. Ty Guds ords predikande och hörande äro den helige Andes verktyg, i, med och genom vilka han vill kraftigt verka samt omvända människorna till Gud och hos dem verka både vilja och gärning.

53] Dessa ord kan även den människa, som ännu icke är omvänd till Gud, på ett yttre sätt höra och läsa, ty i sådana utvärtes ting har människan, såsom ovan sagts, även efter fallet i någon mån fri vilja, så att hon kan gå till kyrkan och lyssna till eller icke lyssna till predikan.

54] Genom detta medel, nämligen predikandet och hörandet av Ordet, verkar Gud och uppmjukar våra hjärtan och drager människan, så att hon genom lagens predikan känner sin synd och Guds vrede samt i hjärtat förnimmer en sann förskräckelse, ånger och smärta och så att genom predikan och betraktelsen av det heliga evangeliet om den nåderika syndaförlåtelsen i Kristus hos henne en trons gnista tändes, som mottager syndaförlåtelsen för Kristi skull och hämtar tröst av evangeliets löfte. Så ingives i hjärtat den helige Ande, som verkar allt detta.

55] Visserligen skulle planterandet och vattnandet genom den, som predikar Ordet, och löpandet och strävandet hos den, som hör det, vara alldeles förgäves och skulle ingen omvändelse följa därpå, om icke den helige Andes kraft och verkan komme därtill, i det att Anden genom det predikade och hörda ordet upplyser och omvänder hjärtana, så att människorna sätta tro till detta ord och säga sitt ja därtill.

Dock bör varken den, som predikar Ordet, eller den som hör det, tvivla på denna den helige Andes nåd och verkan, utan vara viss därom, att om Guds ord predikas rent och klart efter Guds vilja och befallning och människorna med allvar och flit höra och betrakta det, Gud sannerligen är närvarande med sin nåd och giver människan – såsom ovan sagts – det som hon av egen kraft och verkan kan taga eller giva. 56] Om den helige Andes närvaro, verkan och gåvor bör och kan man icke döma ex sensu – d.v.s. icke därav huru och när de förnimmas i hjärtat – utan emedan detta ofta sker under ett täckelse av stor svaghet, böra vi på grund av och i enlighet med Guds löfte vara vissa om att det predikade och hörda ordet är ett den helige Andes ämbete och verk, varigenom han förvisso är verksam i våra hjärtan. 2 Kor. 2.

57] Men om en människa icke vill höra predikan eller läsa Guds ord, utan föraktar Ordet och Guds kyrka och sålunda förgås och dör i sina synder, så kan en sådan varken hämta tröst av Guds eviga nådaval eller undfå hans barmhärtighet. Ty Kristus, i vilken vi äro utkorade, tillbjuder alla människor sin nåd i Ordet och de heliga sakramenten, och hans allvarliga vilja är, att man skall höra det, och han har lovat, att där "två eller tre" "äro församlade" i hans namn och umgås med hans heliga ord, där vill han vara "mitt ibland dem".

58] Men om en sådan människa föraktar den helige Andes verktyg och icke vill höra Guds ord, så sker henne intet orätt, om den helige Ande icke upplyser henne, utan låter henne stanna i otrons mörker och förgås, varom det står skrivet: "Huru ofta har jag icke velat samla dina barn, såsom hönan samlar sina kycklingar under sina vingar, men I haven icke velat." Matt. 23.

59] Och i detta hänseende kan man väl säga, att människan icke är som stock och sten. Ty en stock eller en sten gör icke motstånd mot den, som rör den, och förstår och känner icke heller, vad man gör med den, under det att människan med sin vilja gör motstånd mot Herren Gud, intill dess att hon blir omvänd. Likväl är det sant, att människan före omvändelsen dock är en förnuftig varelse med förstånd och vilja, men icke med förstånd i gudomliga ting eller vilja till något gott och frälsningsbringande. Hon kan sålunda, såsom ovan sagts, alls ingenting göra till sin egen omvändelse och i detta hänseende mycket värre än en stock eller sten, ty hon gör motstånd mot Guds ord och vilja, till dess Gud uppväcker henne från syndens död samt upplyser och förnyar henne.

60] Och ehuru Gud icke tvingar människan till omvändelse (ty de som ständigt göra motstånd mot den helige Ande och motsätta sig den av dem insedda sanningen, såsom Stefanus säger i Apg. 7 om de förstockade judarna, de bliva icke omvända), så drager likväl Gud den människa, som han vill omvända, och drager henne så, att hennes förmörkade förstånd blir ett upplyst förstånd och av hennes motspänstiga vilja en lydaktig vilja. Och detta kallar Skriften att skapa ett nytt hjärta.

61] Därför kan man icke med rätta säga, att människan före sin omvändelse har en modus agendi, d.v.s. ett sätt att i gudomliga ting verka det, som är gott och frälsningsbringande. Ty då människan före sin omvändelse "är död i sina synder", Ef. 2, så kan i henne icke finnas någon kraft att i gudomliga ting verka vad gott är och har hon således icke någon modus agendi eller något sätt att verka i gudomliga ting. 62] Men på tal om huru Gud verkar i människan, så har Herren Gud en modus agendi eller ett sätt att verka i människan såsom förnuftig skapad varelse och ett annat sätt att verka i andra skapade, men oförnuftiga varelser eller i stock och sten.Dock kan man icke tillerkänna människan före hennes omvändelse någon modus agendi eller något sätt att i gudomliga ting verka något gott.

63] Men när människan blivit omvänd och därmed upplyst och fått sin vilja förnyad, då vill hon det goda (i den mån hon blivit pånyttfödd och en ny människa) och "har lust till Guds lag efter sin invärtes människa", Rom. 7, och gör därefter det goda, så mycket och så länge som hon drives av Guds Ande, såsom Paulus säger: "De som drivas av Guds Ande, de äro Guds barn." 64] Och drivande av Guds Ande är icke en coactio eller ett tvång, utan den omvända människan gör frivilligt det goda, såsom David säger: "Villigt skall ditt folk offra efter din seger." Och likväl förbliver även hos de pånyttfödda vad den helige Paulus skrivit i Rom. 7: "Efter min invärtes människa har jag min lust i Guds lag, men i mina lemmar ser jag en annan lag, som ligger i strid med den lag, som är i min håg, en som gör mig till fånge under den syndens lag, som är i mina lemmar." Likaledes: "Så tjänar jag med min håg Guds lag, men med köttet syndens lag." Vidare i Gal. 5: "Köttet har begärelse mot Anden och Anden mot köttet; de två ligga nämligen i strid med varandra, så att I icke gören, vad I viljen."

65] Därav följer, att så snart den helige Ande som sagt genom Ordet och de heliga sakramenten i oss påbörjat sitt pånyttfödelse- och förnyelseverk, vi förvisso med den helige Andes kraft kunna och böra medverka, ehuru ännu i stor svaghet. Men detta icke på grund av våra egna köttsliga och naturliga krafter, utan på grund av de nya krafter och gåvor, som den helige Ande i omvändelsen börjat verka i oss. 66] I denna mening förmanar oss den helige Paulus uttryckligen och allvarligen att "såsom medarbetare icke förgäves mottaga Guds nåd", vilket icke är att förstå på annat sätt än så, att den omvända människan gör vad gott är, så mycket och så länge Gud med sin helige Ande regerar, leder och styr henne, men att hon, så snart Gud toge sin nådiga hand ifrån henne, icke ett ögonblick kunde stå kvar i lydnaden mot Gud. Men om man ville förstå detta så, att den omvända människan samverkade med den helige Ande på samma sätt, som två hästar tillsammans draga en vagn, så kunde detta icke medgivas utan att kränka den gudomliga sanningen.

67] Därför är det en stor skillnad mellan de döpta och de icke döpta människorna. Ty emedan, enligt vad den helige Paulus lär i Gal. 3, "alla som hava blivit döpta hava iklätt sig Kristus" och sålunda äro verkligen pånyttfödda, hava de arbitrium liberatum, d.v.s. de äro, såsom Kristus säger, "åter gjorda fria". Och detta är orsaken till att de icke blott kunna höra Ordet, utan även – ehuru i stor svaghet – skänka det sitt bifall och mottaga det.

68] Emedan vi i detta livet mottaga endast Andens förstlingar och vår pånyttfödelse icke är fullkomlig utan endast påbörjad, råder även hos de utvalda och verkligt pånyttfödda en köttets kamp och strid mot Anden. Så finnes det icke blott en stor olikhet bland de kristna, så att den ene är svag och den andre stark i anden, utan varje kristen finner också hos sig själv, att han vissa tider är oförskräckt i sin ande, andra tider åter försagd och räddhågad, vissa tider brinnande i kärleken och stark i tron och hoppet, andra tider åter kall och svag.

69] Men då de döpta handlat mot sitt samvete och låtit synden härska i sig och sålunda bedrövat den helige Ande och förlorat honom, böra de visserligen icke döpas på nytt, utan måste åter bliva omvända, såsom förut tillräckligt torde hava framhållits.

70] Ty det är nu obestridligen visst och sant, att vid en verklig omvändelse en förändring och en ny rörelse måste framkomma i förstånd, hjärta och vilja, så att människan känner sin synd, fruktar Guds vrede, vänder sig bort från synden, förstår och tar emot nådelöftet i Kristus, hyser goda, andliga tankar samt kristligt uppsåt och iver och kämpar mot köttet o.s.v. Ty där intet härav kommer till stånd eller sker, där finns icke heller någon verklig omvändelse. 71] Men när fråga är de causa efficiente, d.v.s. vem som verkar detta i oss eller varifrån människan har det eller huru hon kommer därtill, så meddelar vår lära följande: Emedan människans naturliga krafter ingenting kunna göra eller bidraga därtill, 1 Kor. 2, 2 Kor. 3, förekommer oss Gud i sin omätliga godhet och barmhärtighet och låter predika sitt heliga evangelium, varigenom den helige Ande i oss vill verka och fullgöra en sådan omvändelse och förnyelse, och genom Ordets predikande och betraktande upptänder han hos oss tron och andra kristliga dygder, vilket allt är allenast gåvor och verkningar av den helige Ande. 72] Denna lära hänvisar oss därför till de medel, varigenom den helige Ande vill påbörja och fullgöra hos oss detta, och erinrar oss, huru dessa gåvor skola bevaras, stärkas och ökas, samt manar oss att icke låta denna Guds nåd vara förspilld på oss, utan flitigt bruka den, i det att vi betänka, huru stor synd det är att hindra och motstå denna den helige Andes verkan.

73] Med ledning av denna grundliga utredning av hela frågan om den fria viljan är det möjligt att avgöra en del specialfrågor (An homo ante, in, post conversionem Spiritui Sancto repugnet? vel pure passive se habeat? An homo convertatur ut truncus? An Spiritus Sanctus detur repugnantibus? et an conversio hominis fiat per modum coactionis? D.v.s. huruvida människan före, i och efter sin omvändelse gör motstånd mot den helige Ande och huruvida hon alls ingenting verkar, utan förhåller sig helt passiv till vad Gud verkar i henne. Vidare, huruvida människan i omvändelsen är lik en stock. Vidare, huruvida den helige Ande gives åt dem, som gör motstånd mot honom. Och slutligen, huruvida omvändelsen sker genom tvång, så att Gud med våld tvingar människan mot hennes vilja till hennes omvändelse o.s.v.) vilka frågor under flera år varit föremål för strider inom kyrkorna av den Augsburgska bekännelsen. Vidare kunna härigenom de falska lärosatserna och villfarelserna i detta stycke fastställas, avvisas, bestraffas och förkastas, nämligen:

74] 1. För det första stoikernas och manikéernas orimliga påstående, att allt, som sker, sker med nödvändighet och hominem coactum omnia facere, d.v.s. att människan gör allt av tvång och att människan icke ens med avseende på utvärtes gärningar har någon frihet eller förmåga att på något sätt prestera en yttre rättfärdighet och ärbarhet eller att undvika utvärtes synd och last, utan att hennes vilja är tvingad till onda gärningar, såsom otukt, rov, mord etc.

75] 2. För det andra den grova pelagianska villfarelsen, att den fria viljan kan av sina egna naturliga krafter utan den helige Ande omvända sig till Gud, tro evangelium och av hjärtat lyda Guds lag samt genom denna sin frivilliga lydnad förtjäna syndernas förlåtelse och evigt liv.

76] 3. För det tredje den papistiska och skolastiska villfarelsen, som på mindre grovt sätt lär, att människan av egna naturliga krafter kan börja verka det goda och sin egen omvändelse, men att, emedan människan är för svag att fullborda detta, den helige Ande kommer henne till hjälp i det goda, som hon av egna krafter påbörjat.

77] 4. För det fjärde den synergistiska läran, som innebär, att människan i andliga ting icke är helt död, utan svårt sårad och halvdöd. Ehuru därför den fria viljan är för svag att göra början och av egna krafter omvända sig till Gud och av hjärtat lyda Guds lag, kan den dock, sedan den helige Ande gjort början och kallat oss genom evangelium och tillbjudit oss sin nåd samt syndernas förlåtelse och den eviga saligheten, av egna naturliga krafter komma Gud till möte, i någon mån, om och ringa och svagt, bidraga, hjälpa och medverka, förbereda och skicka sig för Guds nåd samt gripa och mottaga den och tro evangelium ävensom medverka med den helige Ande till vidmakthållandet och fullföljandet av detta verk.

78] Mot en sådan mening har ovan utförligt visats, att denna förmåga, facultas applicandi se ad gratiam, d.v.s. förmågan att förbereda sig för nåden, icke härrör från våra egna naturliga krafter, utan endast från den helige Andes verkan.

79] 5. Likaledes denna av påvar och munkar företrädda läran, att människan kan efter pånyttfödelsen i detta livet helt och hållet fullgöra Guds lag och genom denna laguppfyllelse bli rättfärdig inför Gud och förtjäna det eviga livet.

80] 6. Å andra sidan böra svärmandarna, som fantisera om att Gud drar människan till sig, upplyser henne samt rättfärdig- och saliggör henne utan varje medel, utan Guds ords hörande eller bruket av de heliga sakramenten, med allt allvar och nit bestraffas och på intet sätt fördragas i Guds kyrka.

81] 7. Likaledes de, som grundlöst påstå, att Gud i omvändelsen och pånyttfödelsen skapar ett nytt hjärta och en ny människa på det sättet, att den gamle Adams substans och väsen och i synnerhet den förnuftiga själen helt utplånas och ett nytt själens väsen skapas av intet. Denna villfarelse vederlägger den helige Augustinus uttryckligen i förklaringen till den 25:e psalmen, då han anför Pauli ord: "Deponite veterem hominem, Avläggen den gamla människan" etc. och förklarar dem sålunda: "Ne aliquis arbitretur deponendam esse aliquam substantiam, exposuit, quid esset: deponite veterem hominem et induite novum, etc., cum dicit in consequentibus: quapropter deponentes mendacium, loquimini veritatem. Ecce hoc est deponere veterem hominem et induere novum" etc.

Det betyder: För att icke någon skulle mena, att människans substans eller väsen skulle avläggas, har han själv förklarat, vad det betyder att avlägga den gamla människan och ikläda sig den nya, då han i det följande säger: Läggen därför bort lögnen och talen sanning. Se , detta är att avlägga den gamla människan och ikläda sig den nya.

82] 8. Likaledes detta talesätt, då det utan förklaring användes, nämligen att människans vilja före, i och efter omvändelsen gör motstånd mot den helige Ande och att den helige Ande gives åt dem, som göra motstånd mot honom.

83] Ty av den förut givna utredningen är det uppenbart, att icke någon omvändelse kan komma till stånd eller vara för handen där, varest genom den helige Ande alls ingen förändring till det goda sker i förstånd, hjärta och vilja och människan icke helt tror på löftet och göres skickad för nåden, utan helt och hållet gör motstånd mot Ordet. Ty omvändelsen består i en sådan förändring genom den helige Andes verkan i människans förstånd, hjärta och vilja, att människan genom denna den helige Andes verkan kan mottaga den tillbjudna nåden. Men alla de, som hårdnackat framhärdar i att göra motstånd mot den helige Andes rörelser och verkningar, som ske genom Ordet, de mottaga icke, utan bedröva och förlora den helige Ande.

84] Likväl kvarbliver även hos de pånyttfödda en motsträvighet, varom Skriften säger, att köttet har begärelse mot anden, att de köttsliga begärelserna föra krig mot själen och att den lag, som är i mina lemmar, ligger i strid med den lag, som är i min håg.

85] Den människa, som icke är pånyttfödd, gör i allt motstånd mot Gud och är helt och hållet en syndens slav. Men den pånyttfödde har efter sin invärtes människa sin lust i Guds lag, men ser dock i sina lemmar den syndens lag, som ligger i strid med den lag, som är i hans håg. Därför tjänar han med sin håg Guds lag, men med köttet syndens lag, Rom. 7. På detta sätt kan och bör den rätta meningen i denna fråga grundligt, tydligt och klart utredas och läras.

86] Följande talesätt: Hominis voluntas in conversione non est otiosa, sed agit aliquid, ävensom: Trahit Deus, sed volentem trahit, vilket betyder: Människans vilja är i omvändelsen icke overksam, utan verkar något, och: Gud drager, men han drager den, som är villig, hava införts för att i strid mot läran om Guds nåd framhäva den naturliga fria viljan vid omvändelsen. Beträffande dessa är det av den förut givna utredningen uppenbart, att de icke är förenliga med den sunda läran, utan stridande mot densamma, varför de vid tal om människans omvändelse till Gud rätteligen böra undvikas.

87] Vår fördärvade viljas omvändelse, som icke är något annat än uppväckandet av densamma från den andliga döden, är endast och allenast Guds verk, liksom uppväckandet av köttet vid den lekamliga uppståndelsen endast är att tillskriva Gud, såsom ovan utförligt framhållits och uppvisats med tydliga vittnesbörd från den heliga Skrift.

88] Men huru Gud i omvändelsen, genom den helige Andes dragande, av motsträviga och ovilliga människor gör villiga och huru efter denna omvändelse människans pånyttfödda vilja i den dagliga botövningen icke är overksam, utan samverkar med den helige Ande i alla de verk, som han gör genom oss, det har ovan tillräckligt utretts.

89] När Luther säger, att människan vid sin omvändelse förhåller sig pure passive, d.v.s. alls ingenting själv gör därtill, utan blott lider det, som Gud verkar i henne, så är hans mening icke den, att omvändelsen icke sker utan Guds ords predikande och hörande, och icke heller den, att i omvändelsen ingen ny rörelse uppväckes hos oss genom den helige Ande och inga andliga verkningar påbörjas. Utan han menar, att människan av sig själv eller av sina naturliga krafter icke förmår eller kan bidraga något till sin egen omvändelse och att hennes omvändelse är icke blott delvis, utan helt och hållet en verkan, gåva, skänk och gärning av den helige Ande, som verkar och fullgör den med Ordets makt och kraft i människans förstånd, hjärta och vilja tanquam in subjecto patiente, d.v.s. såsom hos den, som intet gör och verkar, utan är passiv och mottager. Detta sker dock icke så, som när en bild hugges ur en sten eller ett sigill intryckes i vax, som därvid ingenting vet, känner eller vill, utan på det sätt, som här kort förut meddelats och förklarats.

90] Emedan även ungdomen i skolorna blivit mycket förvirrad genom läran om på vilket sätt de tre grunderna för vår omvändelse – nämligen det predikade och hörda Ordet, den helige Ande och människans vilja – höra samman, må här framhållas vad som framgår av den ovan givna utredningen, nämligen att omvändelsen till Gud allenast är Guds, den helige Andes, verk, vilken är den rätte mästaren, som ensam verkar detta i oss och därtill brukar sitt heliga ords predikande och hörande såsom sitt vanliga medel och verktyg. Såsom blott ett subjectum convertendum, d.v.s. ett subjekt, som bör omvändas, är emellertid den icke pånyttfödda människans förstånd och vilja intet annat än en andligen död människas förstånd och vilja, vari den helige Ande verkar omvändelsen och förnyelsen. Men till detta verk gör den människas vilja, som bör omvändas, intet utan låter endast Gud verka i sig, till dess hon blivit pånyttfödd, varefter hon verkar med den helige Ande i härefter följande goda gärningar, som behaga Gud, på det sätt som härovan utförligt förklarats.

III. Om trons rättfärdighet inför Gud

1] Den tredje strid, som uppstått mellan en del teologer av den Augsburgska bekännelsen, gäller Kristi rättfärdighet eller trons rättfärdighet, som av Gud genom tron av nåd tillräknas fattiga syndare till rättfärdighet.

2] Ty somliga hava förfäktat, att trons rättfärdighet, som aposteln kallar Guds rättfärdighet, är den till Guds väsen hörande rättfärdigheten, vilken är Kristus själv såsom Guds till väsendet sanne, naturlige Son, som genom tron bor i de utvalda och driver dem att göra det rätta och så är deras rättfärdighet. Mot denna rättfärdighet är – mena de – alla människors synd såsom en vattendroppe i havet.

3] Andra har däremot menat och lärt, att Kristus endast enligt sin mänskliga natur är vår rättfärdighet.

4] Emot bådadera ha andra teologer av den Augsburgska bekännelsen lärt, att Kristus är vår rättfärdighet icke blott efter sin gudomliga natur och icke heller blott efter sin mänskliga natur, utan enligt båda naturerna, i det att han såsom Gud och människa genom sin fullkomliga lydnad frälst oss från våra synder samt gjort oss rättfärdiga och saliga. Trons rättfärdighet är sålunda, såsom de lära, syndernas förlåtelse, försoning med Gud och upptagandet av oss till Guds barn endast för Kristi lydnads skull, som genom tron allena och av idel nåd tillräknas alla rätt troende till rättfärdighet, så att de på grund härav frikännas från all sin orättfärdighet.

5] Dessutom ha på grund av Interim även flera andra lärostrider om rättfärdiggörelsen uppstått, vilka i det följande skola utredas antitetiskt, d.v.s. genom framställning av de meningar om denna artikel, vilka strida mot den rena läran.

6] Denna artikel om trons rättfärdighet är (som det heter i Apologien) "den förnämsta i hela den kristna läran", "utan vilken ängslade samveten icke kunna vinna varaktig tröst eller rätt lära känna Kristi nåds rikedom". På samma sätt skriver doktor Luther: "Om denna artikel förblir oförvanskad, så förblir också Kristi kyrka ren och härligt endräktig och utan allt sektväsen. Men där den icke förblir oförvanskad, där är det 7] icke möjligt att avvärja villfarelse eller sektanda", Tom. 5. Ien. pag. 159. Och i synnerhet om denna artikel säger Paulus, att "litet surdeg syrar hela degen". Därför framhåller han i denna artikel med sådant nit och allvar particulas exclusivas (d.v.s. uttryck, varigenom människans gärningar uteslutas, nämligen "utan lag", "utan gärningar", "av nåd") för att därmed visa, huru högeligen nödvändigt det är att i denna artikel icke blott framställa den rena läran, utan även avskilja, avvisa och förkasta antihesis, d.v.s. den mot sanningen stridande läran.

8] För att kristligen enligt Guds ord utreda och med hans nåd bilägga denna strid framställa vi i det följande vår lära, tro och bekännelse.

9] Om trons rättfärdighet inför Gud tro, lära och bekänna vi enhälligt i enlighet med den förut framställda sammanfattningen av vår kristna tro och bekännelse, att vi fattiga syndiga människor rättfärdiggöras inför Gud, d.v.s. avlösas och frikännas från alla synder och från den välförtjänta fördömelsen samt upptagas till barn och arvingar till det eviga livet utan någon vår egen "förtjänst eller värdighet" och utan alla föregående, närvarande och efterföljande gärningar av idel nåd endast och allenast för vår Herre Kristi hela förtjänsts skull och för hans fullkomliga lydnads, bittra lidandes, döds och uppståndelses skull, vilken lydnad tillräknas oss till rättfärdighet.

10] Detta goda tillbjudes oss i det heliga evangeliets löftesord genom den helige Ande, och tron allena är det enda medel, varigenom vi kunna gripa, mottaga och 11] tillägna oss det. Denna tro är en Guds gåva, varigenom vi i evangeliets ord rätt lära känna vår Frälsare och förtrösta på honom, att vi endast för hans lydnads skull av nåd hava syndernas förlåtelse, anses av Gud Fader såsom goda och rättfärdiga och bliva evigt saliga.

12] Därför betyder det ett och detsamma, när Paulus säger, att vi bliva rättfärdiga "genom tron", Rom. 3, och att tron räknas oss till rättfärdighet, Rom. 4. Likaså, när han säger, att vi bliva rättfärdiga genom den ende medlaren Kristi lydnad, och att "genom ens rättfärdighet trons rättfärdiggörelse kom alla människor till del", Rom. 5. 13] Ty tron gör rättfärdig, icke därför eller på grund därav att den är ett gott verk och en präktig dygd, utan därför att den i det heliga evangeliets löftesord griper och mottager Kristi förtjänst. Ty denna måste vi tillägna oss genom tron, om vi 14] därigenom skola bli rättfärdiga. Den rättfärdighet, som inför Gud av idel nåd tillräknas tron eller de troende, är Kristi lydnad, lidande och uppståndelse, då han för 15] oss tillfyllestgjort lagen och betalat för vår synd. Ty då Kristus icke blott är människa, utan Gud och människa i en oupplöslig person, är han, då han är lagens herre, lika litet underkastad lagen, som han för sin egen person måste lida och dö. Därför tillräknas oss till rättfärdighet icke blott den lydnad, som han visade i lidandet och döden, utan även den, att han frivilligt i vårt ställe underkastade sig lagen och med sin lydnad uppfyllde den, så att Gud för denna hans fullkomliga lydnads skull, som han i görande och lidande, i liv och död bevisade sin himmelske Fader till förmån för oss, förlåter oss synden, anser oss såsom goda och rättfärdiga och gör oss evigt 16] saliga. Denna rättfärdighet tillbjudes oss av den helige Ande genom evangelium och i sakramenten, och den tillägna vi oss och mottaga genom tron. Därför hava de troende försoning med Gud, syndernas förlåtelse, Guds nåd, barnaskap och arvsrätt till det eviga livet.

17] Därför betyder ordet "rättfärdiggöra" att förklara rättfärdig och frikänna från synderna och de eviga straffen för Kristi rättfärdighets skull, som "tillräknas tron av Gud", Fil. 3. Så användes och förstås detta ord allmänt i den heliga Skrift, såväl i Gamla som Nya testamentet. Ordspr. 17: "Den som förklarar den ogudaktige rättfärdig och den som dömer den rättfärdige, de äro båda en styggelse för Herren." Jes. 5: "Ve dem, som förklara den ogudaktige rättfärdig för mutors skull, men fråntaga de rättfärdiga deras rätt." Rom. 8: "Vem vill anklaga Guds utvalda? Gud är den, som rättfärdiggör", d.v.s. avlöser och frikänner från synd.

18] Men då stundom ordet "regeneratio", "pånyttfödelse", användes i stället för "justificatio", "rättfärdiggörelse", är det nödvändigt, att detta ord ordentligt förklaras, på det att förnyelsen, som följer efter rättfärdiggörelsen genom tron, icke må förblandas med densamma, utan dessa båda må klart hållas i sär.

19] Ty ordet "regeneratio", d.v.s. "pånyttfödelse", användes stundom först så, att det innefattar på en gång syndaförlåtelsen för Kristi skull och den efterföljande förnyelsen, som den helige Ande verkar i dem, som rättfärdiggöras genom tron. Vidare användes det blott pro remissionem peccatorum et adoptione in filios Dei, d.v.s. blott i stället för syndaförlåtelse och upptagande till barnaskap hos Gud. I denna senare betydelse användes detta ord mycket ofta i Apologien, där det står: Iustificatio est regeneratio, d.v.s. rättfärdiggörelsen inför Gud är pånyttfödelsen. Men den helige Paulus gör ock viss åtskillnad mellan dessa ord, då han skriver Tit. 3: Han har gjort oss saliga "genom pånyttfödelsens bad och den helige Andes förnyelse".

20] På samma sätt har även ordet "vivificatio", d.v.s. "levandegörelse", stundom använts i samma betydelse. Ty då människan rättfärdiggöres genom tron (som är endast ett den helige Andes verk), är detta i sanning en pånyttfödelse, emedan hon från att vara ett vredens barn blir ett Guds barn och sålunda försättes från död till liv, såsom det står skrivet: "Då vi voro döda i våra synder, har han gjort oss levande med Kristus", Ef. 2. Likaledes: "Den rättfärdige skall leva av tro", Rom. 1. I denna betydelse användes detta ord mycket ofta i Apologien.

21] Vidare användes det ofta i stället för helgelsen och förnyelsen, som följer efter trons rättfärdighet, såsom doktor Luther använt det i sin skrift Von den Konziliis und Kirchen och annorstädes.

22] Men då vi lära, att vi pånyttfödas och rättfärdiggöras genom den helige Andes verkan, har icke detta den betydelsen, att icke någon orättfärdighet skulle efter pånyttfödelsen längre vidlåda de rättfärdiggjordas och pånyttföddas väsen och liv, utan det betyder, att Kristus med sin fullkomliga lydnad övertäcker all den synd, som i detta livet ännu finns kvar i deras natur. Men det oaktat bli de genom tron och för Kristi lydnads skull (som han för oss bevisat Fadern från födelsen ända till sin smädliga död på korset) förklarade och ansedda för goda, ehuru de på grund av sin fördärvade natur alltfort äro och förbliva syndare ända till graven. Å andra sidan får detta icke förstås så, som om vi utan att göra bot samt omvända och bättra oss finge och skulle giva efter för synden samt framhärda och förbliva i den.

23] Ty sann ånger måste gå förut, och de, vilka – såsom ovan sagts – av idel nåd för den ende medlaren Kristi skull genom tron allena utan all egen gärning eller förtjänst bliva rättfärdiga inför Gud, d.v.s. upptagas till nåd, åt dem gives också den helige Ande, som förnyar och helgar dem samt i dem verkar kärlek till Gud och nästan. Men då den påbörjade förnyelsen i detta livet är ofullkomlig och synden alltfort bor i köttet även hos de pånyttfödda, så består trons rättfärdighet inför Gud i ett nådigt tillräknande av Kristi rättfärdighet utan att våra gärningar tillkomma, så att våra synder förlåtas, övertäckas och icke tillräknas oss.

24] Men här måste man, om man vill bevara artikeln om rättfärdiggörelsen ren, med synnerlig omsorg beakta, att icke det, som går före tron eller följer efter densamma, blandas eller skjutes in i artikeln om rättfärdiggörelsen såsom med nödvändighet hörande till densamma. Ty att tala om omvändelsen och om rättfärdiggörelsen är icke att tala om ett och detsamma.

25] Icke allt, som hör till omvändelsen, hör direkt till artikeln om rättfärdiggörelsen. Dit hör med nödvändighet endast Guds nåd, Kristi förtjänst och tron, som i evangeliets löftesord mottager denna Guds nåd och varigenom Kristi rättfärdighet tillräknas oss, på grund av vilken vi få våra synders förlåtelse, försoning med Gud , barnaskap och arvsrätt till det eviga livet.

26] Därför finns det icke någon sann, saliggörande tro hos dem, som icke känner ånger och kval, utan hava ett ont uppsåt att framhärda och förbliva i synden. Men en sann ånger går före, och en rätt tro finnes endast där en sann bot finnes.

27] Kärleken är också en frukt, som med nödvändighet följer på den sanna tron. Ty om någon icke har kärlek, är detta ett säkert tecken till att han icke är rättfärdiggjord, utan ännu är kvar i döden, eller att han förlorat trons rättfärdighet, såsom Johannes säger i 1 Joh. 3. Men då Paulus säger: "Vi bliva rättfärdiggjorda genom tron utan gärningar", visar han därmed, att varken den föregående ångern eller de efterföljande gärningarna höra till artikeln om trons rättfärdiggörelse. Ty goda gärningar föregå icke rättfärdiggörelsen, utan följa efter densamma, och personen måste först vara rättfärdig, innan han kan göra goda gärningar.

28] Ehuru förnyelsen och helgelsen äro en välgärning av vår medlare Kristus och ett verk av den helige Ande, höra de dock icke till artikeln om rättfärdiggörelsen inför Gud, utan följa efter rättfärdiggörelsen. Men på grund av fördärvet i vårt kött äro de i detta livet icke fullkomliga och helt rena, såsom doktor Luther skriver härom i sin 29] utförliga och härliga Galaterbrevskommentar, där det heter: "Vi medgiva väl, att man bör lära även om kärleken och de goda gärningarna, dock så, att det sker, när och där det är nödvändigt, d.v.s. när det utanför artikeln om rättfärdiggörelsen är tal om goda gärningar. Men den sak, som det här är fråga om, avser icke, om man också skall göra goda gärningar och bevisa kärlek, utan varigenom man kan bli rättfärdig inför Gud och salig. Och då svara vi med den helige Paulus så: vi bli rättfärdiga 'genom tron allena' på Kristus och icke genom lagens gärningar eller kärleken. Det betyder dock icke, att vi skulle förkasta gärningarna och kärleken, vilket våra motståndare med orätt anklaga och beskylla oss för, utan syftet är, att vi icke skola låta draga oss bort från den huvudfråga, som det här gäller, till ett alldeles annat spörsmål, som icke hör hit, något, som satan gärna skulle vilja. Därför, så länge vi ha att göra med denna artikel om rättfärdiggörelsen, avvisa och förkasta vi gärningarna, enär det förhåller sig så med denna artikel, att den alls icke kan tåla något ordande om de goda gärningarna. Därför skära vi här helt enkelt bort allt tal om lagen och lagens gärningar." Så långt Luther.

30] För att ängsliga hjärtan skola hava en fast och viss tröst och Kristi förtjänst och Guds nåd skola få sin tillbörliga ära, lär Skriften, att trons rättfärdighet inför Gud består endast i försoning av nåd och syndernas förlåtelse, som av idel nåd endast för medlaren Kristi förtjänsts skull skänkes oss i evangeliets löftesord och mottages blott genom tron. I rättfärdiggörelsen inför Gud förlitar sig tron sålunda varken på ångern eller på kärleken eller andra dygder, utan allenast på Kristus och i honom på hans fullkomliga lydnad, varmed han fullgjort lagen för oss och som därför räknas de troende till rättfärdighet.

31] Varken ångern eller kärleken eller andra dygder, utan endast tron är det medel och verktyg, varmed och varigenom vi kunna undfå och mottaga Guds nåd, Kristi förtjänst och syndernas förlåtelse, som tillbjudes oss i evangeliets löftesord.

32] Det har också med rätta sagts, att de troende, som bliva rättfärdiga genom tron på Kristus, här i livet först hava trons tillräknade rättfärdighet och sedan också den nya lydnadens eller de goda gärningarnas påbörjade rättfärdighet. Men dessa båda få icke blandas samman eller på en gång skjutas in i artikeln om trons rättfärdighet inför Gud. Ty då denna påbörjade rättfärdighet eller förnyelse i oss för vårt kötts skull här i livet är ofullkomlig och oren, kan människan därigenom icke bestå inför Guds dom, utan detta kan endast Kristi lydnads, lidandes och döds rättfärdighet, som tillräknas tron, så att människan (även efter sin förnyelse, då hon gör mycket gott och lever ärbart) endast för denna lydnads skull kan vara Gud behaglig och upptagas till barnaskap samt vinna arvsrätt till det eviga livet.

33] Hit hör också, vad den helige Paulus skriver i Rom. 4, att Abraham blev rättfärdig inför Gud endast genom tron för Medlarens skull utan gärningar, och detta icke endast i början vid sin omvändelse från avgudadyrkan, då han icke hade några goda gärningar, utan även sedermera, då han förnyats genom den helige Ande och var prydd med många präktiga goda verk, 1 Mos. 15, Hebr. 11. Paulus framställer i Rom. 4 den frågan, vari Abrahams rättfärdighet inför Gud bestod (genom vilken han hade en nådig Gud, var honom behaglig och blev arvinge till det eviga livet).

34] På den frågan svarar han: "Den, som icke håller sig till gärningar, utan tror på honom, som gör den ogudaktige rättfärdig, honom räknas hans tro till rättfärdighet. Så säger ock David, att saligheten tillkommer endast den människa, som Gud 35] tillräknar rättfärdighet utan gärningar." Ehuru de omvända och troende sålunda hava början till förnyelse, helgelse, kärlek, dygd och goda gärningar, så kunna, böra och få dessa dock icke blandas in i artikeln om rättfärdiggörelsen inför Gud, på det att Frälsaren Kristus må behålla sin ära och de anfäktade samvetena, då vår nya lydnad är ofullkomlig och oren, må hava en varaktig tröst.

36] Och detta är aposteln Pauli mening, när han i denna artikel med flit och allvar brukar particulas exclusivas, d.v.s. de uttryckssätt, varigenom i artikeln om trons rättfärdighet gärningarna uteslutas, nämligen absque operibus, sine lege, gratis, non ex operibus, d.v.s. "av nåd", "utan förtjänst", "utan lag", "utan gärningar", "icke av gärningar" o.s.v. Dessa "exclusivae" sammanfattas alla i ordet: "Genom tron allena" bliva vi rättfärdiga och saliga inför Gud. Ty genom dessa uteslutas gärningarna visserligen icke i den meningen, som om en sann tro skulle kunna vara utan sann ånger och som om de goda gärningarna såsom säkra, påtagliga frukter icke borde, måste och skulle följa på den sanna tron eller som om de troende icke måste eller skulle göra vad gott är, utan i den meningen uteslutas de goda gärningarna från artikeln om rättfärdiggörelsen inför Gud, att de icke skola indragas och inblandas i fråga om en fattig, syndig människas rättfärdiggörelse inför Gud såsom en nödvändighet hörande därtill. Detta är den rätta innebörden av particulae exclusivae in articulo iustificationis, d.v.s. ovannämnda uttryckssätt i artikeln om rättfärdiggörelsen. Dessa böra med allt nit och allvar användas i denna artikel av följande motiv:

37] 1. För att därigenom i artikeln om rättfärdiggörelsen till all egen gärning, förtjänst, värdighet, berömmelse och förtröstan på alla våra egna gärningar skola helt och hållet uteslutas, så att våra egna gärningar varken helt eller till hälften eller till minsta del skulle hävdas eller anses såsom rättfärdiggörelsens förtjänstfulla grund, varvid Gud i denna artikel skulle fästa avseende och varpå vi skulle eller kunde förlita oss.

38] 2. Vidare för att den uppgiften må bevaras åt tron allena, att blott den och eljest intet annat är det medel och verktyg, varigenom Guds nåd och Kristi förtjänst i evangeliets löften mottagas och tillägnas, medan kärleken och alla andra dygder och gärningar uteslutas från att vara ett sådant nådestillägnande.

39] 3. Slutligen för att varken förnyelse, helgelse, dygder eller goda gärningar skola vara tanquam forma aut pars aut causa iustificationis, d.v.s. anses vara vår rättfärdighet inför Gud antingen såsom en del av eller grund till vår rättfärdighet eller eljest under någon förevändning, beteckning eller benämning skola inblandas i artikeln om rättfärdiggörelsen såsom därtill nödvändigtvis hörande, utan för att i stället trons rättfärdighet skall bestå endast i syndernas förlåtelse av idel nåd blott för Kristi förtjänsts skull, vilka gåvor tillbjudas oss i evangeliets löften och undfås, mottagas och tillägnas endast genom tron.

40] Därför måste också den rätta ordningen mellan tron och de goda gärningarna liksom mellan rättfärdiggörelsen och förnyelsen eller helgelsen upprätthållas och bevaras.

41] Ty goda gärningar gå icke före tron och helgelsen icke heller före rättfärdiggörelsen. Utan först upptändes vid omvändelsen tron i oss genom den helige Ande i och genom hörandet av evangelium. Denna tro griper om Guds nåd i Kristus, varigenom människan rättfärdiggöres. Därefter, då människan är rättfärdiggjord, förnyas och helgas hon genom den helige Ande, och av denna förnyelse och helgelse följa sedan såsom frukter de goda gärningarna. Et haec non ita divelluntur quasi vera fides aliquando et aliquamdiu stare possit cum malo proposito, sed ordine causarum et effectuum antecedentium et consequentium ita distribuuntur; manet enim quod Lutherus recte dicit: Bene conveniunt et sunt connexa inseparabiliter fides et opera, sed sola fides est, quae apprehendit benedictionem sine operibus, et tamen nunquam est sola. Det vill säga: Detta bör icke så förstås, som om rättfärdiggörelsen och förnyelsen vore åtskilda på sådant sätt, att en sann tro stundom för en tid skulle kunna finnas till och bestå vid sidan av ett ont uppsåt, utan härvid angives blott ordningen, huru det ena går före och det andra följer efter. Ty det är och förblir sant, vad som Luther riktigt sagt: Tron och de goda gärningarna passa väl tillsammans, men det är tron allena, som utan gärningar griper om välsignelsen, och likväl är den aldrig någonsin allena, såsom ovan blivit utrett.

42] Genom upprätthållandet av denna åtskillnad, vilket sker i Apologien vid behandlingen av ett ord i Jak. 2, kunna många meningsskiljaktigheter på ett nyttigt och gott sätt utredas. Ty i fråga om tron såsom rättfärdiggörande är det den helige Paulus' lära, att tron allena utan gärningar rättfärdiggör, i det att den, som sagt, tillägnar och meddelar åt oss Kristi förtjänst.

Men om man frågar, varpå och varigenom en kristen hos sig själv eller andra kan igenkänna en sann, levande tro och skilja den från låtsad, död tro – enär många tröga och säkra "kristna" göra sig en falsk föreställning om tron, då de icke hava någon sann tro – så giver oss på denna fråga Apologien följande svar: Jakob kallar "den tro död, på vilken icke allehanda goda gärningar och Andens frukter följa". Och på samma sätt säger Apologiens latinska text: "Iacobus recte negat nos tali fide iustificari, quae est sine opribus", hoc est quae mortua est, d.v.s. den helige Jakob lär rätt, då han förnekar, att vi rättfärdiggöras genom en sådan tro, som är utan gärningar och som är en död tro.

43] Men Jakob talar, såsom det framhålles i Apologien, om deras gärningar, vilka redan äro rättfärdiggjorda genom Kristus och försonade med Gud samt hava fått sina synders förlåtelse genom Kristus. Men om man framställer frågan, varav och varigenom tron har detta, att den rättfärdiggör, och vad som ligger däri, så är det falskt och orätt att svara: fidem non posse iustificare sine operibus; vel fidem, quantenus caritatem, qua formetur, coniunctam habet, iustificare; vel fidei, ut iustificet, necessariam esse praesentiam bonorum operum; aut ad iustificationem vel in articulo iustificationis esse necessariam praesentiam bonorum operum; vel bona opera esse causam sine qua non, quae per particulas exclusivas ex articulo iustificationis non excludantur; d.v.s. det är orätt att säga: tron kan icke rättfärdiggöra utan gärningar; eller tron rättfärdiggör eller gör realt rättfärdig, därför att den är förbunden med kärlek, för vilkens skull rättfärdiggörelsen kan tillskrivas tron; eller gärningarnas förhandenvaro är nödvändig för tron, om människan eljest genom densamma skall rättfärdiggöras inför Gud; eller i artikeln om rättfärdiggörelsen äro de goda gärningarnas förhandenvaro nödvändig för rättfärdiggörelsen på det sättet, att de goda gärningarna utgöra en betingelse, utan vilken människan icke kan rättfärdiggöras, och de goda gärningarna uteslutas icke ur artikeln om rättfärdiggörelsen genom particulae exclusivae: absque operibus etc., d.v.s. Pauli uttryck: "utan gärningar" o.s.v., vilka framhålla, att tron rättfärdiggör endast och allenast därför, att den såsom ett medel och verktyg griper och omfattar Guds nåd och Kristi förtjänst i evangeliets löften.

44] Det sagda torde i nu föreliggande situation vara tillräckligt såsom en sammanfattande förklaring av läran om trons rättfärdighet, vilken utförligare behandlats i förut angivna skrifter. Härav framgår också klart antithesis, d.v.s. den falska motsatta läran, så att utom förut angivna villfarelser även följande och liknande irrläror, som strida mot den här framställda förklaringen, måste fördömas, avvisas och förkastas, nämligen:

45] 1. Att vår kärlek och våra goda gärningar äro – antingen helt eller delvis – en meritorisk grund till vår rättfärdiggörelse inför Gud.

46] 2. Att människan genom goda gärningar måste göra sig värdig och skickad att mottaga Kristi förtjänst.

47] <3.> Vel formalem nostram iustitiam coram Deo esse inhaerentem nostram novitatem seu caritatem, d.v.s. att vår väsentliga rättfärdighet inför Gud är den kärlek och förnyelse, som verkas av den helige Ande i oss och som verkligen finns hos oss.

48] <4.> Att till trons rättfärdighet inför Gud höra två ting, varav denna rättfärdighet består, nämligen först syndaförlåtelsen av nåd och för det andra förnyelsen eller helgelsen.

49] <5.> Item, fidem iustificare tantum initialiter, vel partialiter, vel principaliter; et novitatem vel caritatem nostram iustificare etiam coram Deo vel completive, vel minus principaliter.

50] <6.> Item, credentes coram Deo iustificare vel coram Deo iustos esse simul et imputatione et inchoatione, vel partim imputatione, partim inchoatione novae obedientiae.

51] 7. Item, applicationem promissionis gratiae fieri et fide cordis et confessione oris ac reliquis virtutibus.

Detta betyder: Tron rättfärdiggör allenast därför, att rättfärdigheten påbörjas i oss genom tron, eller så, att tron är det första i rättfärdiggörelsen, och dock hör även förnyelsen och kärleken till vår rättfärdighet inför Gud, men icke så, att de utgöra den främsta grunden till vår rättfärdiggörelse, utan så, att vår rättfärdighet inför Gud icke vore hel och fullkomlig utan denna kärlek och förnyelse. Vidare, de troende rättfärdiggöras inför Gud och äro realt rättfärdiga på en gång genom Kristi dem tillräknade rättfärdighet och den hos dem påbörjade nya lydnaden eller delvis genom Kristi dem tillräknade rättfärdighet och delvis genom den hos dem påbörjade nya lydnaden. Och vidare, tillägnandet av nådelöftet sker såväl genom tron i hjärtat som genom munnens bekännelse och andra dygder.

52] Oriktig är också den läran, att människan skulle bli salig genom något annat än det, varigenom hon rättfärdiggöres inför Gud, så att vi väl rättfärdiggöras endast genom tron utan gärningar, men att vi icke kunna utan gärningar bli saliga eller vinna saligheten.

53] Detta är oriktigt, ty det strider direkt mot Pauli ord i Rom. 4: "Saligheten tillhör den människa, som Gud tillräknar rättfärdighet utan gärningar." Och grunden härtill är för Paulus den, att vi undfå saligheten på samma sätt som rättfärdigheten, ja, att vi i och med det att vi bli rättfärdiga genom tron också mottaga barnaskapet, det eviga livets arv och saligheten. Därför använder och driver Paulus particulas exclusivas, d.v.s. de ord, varigenom människans förtjänst och gärningar helt uteslutas, nämligen "av nåd", "utan gärningar" lika kraftigt i artikeln om saligheten som i artikeln om rättfärdigheten.

54] Därjämte bör även meningsskiljaktigheten beträffande Guds väsentliga rättfärdighets inneboende i oss riktigt utredas. Visserligen bo Gud Fadern, Sonen och den helige Ande, som äro den eviga och väsentliga rättfärdigheten, genom tron i de utvalda, vilka genom Kristus hava blivit rättfärdiga och försonade med Gud (ty alla kristna äro Gud Faderns, Sonens och den helige Andes tempel och drivas av Gud att göra vad rätt är). Likväl är detta Guds inneboende icke lika med den trons rättfärdighet, om vilken Paulus talar och som han kallar iustitiam Dei, d.v.s. Guds rättfärdighet, för vars skull vi förklaras rättfärdiga, utan detta inneboende följer på trons rättfärdighet, som går före och icke är något annat än syndernas förlåtelse och fattiga syndares upptagande till Guds barn av nåd endast för Kristi lydnads och förtjänsts skull.

55] Då det i våra kyrkor bland teologerna av den Augsburgska bekännelsen är en erkänd sanning, att all vår rättfärdighet måste sökas utanför oss och utanför alla människors förtjänst, verk, dygd och värdighet och endast grundar sig på Herren Kristus, så måste man noggrant lägga märke till, i vilken mening Kristus i denna fråga om rättfärdiggörelsen kallas vår rättfärdighet, nämligen i den, att vår rättfärdighet vilar icke på den ena eller andra naturen i Kristus, utan på hela hans person, då han såsom Gud och människa i sin odelade, hela och fullkomliga lydnad är vår rättfärdighet.

56] Ty även om Kristus av den helige Ande avlats och fötts utan synd och blott i den mänskliga naturen hade uppfyllt all rättfärdighet, men icke varit sann Gud, så skulle lydnaden och lidandet blott i den mänskliga naturen icke räknas oss till rättfärdighet. På samma sätt skulle icke heller, om Guds Son icke blivit människa, blott den gudomliga naturen kunnat vara vår rättfärdighet. Därför tro, lära och bekänna vi, att hela Kristi persons hela lydnad, som han till förmån för oss bevisat sin Fader ända till korsets smädliga död, räknas oss till rättfärdighet. Ty den mänskliga naturen ensam skulle icke utan den gudomliga kunna med lydnad och lidande tillfyllestgöra åt den evige, allsmäktige Guden för all världens synd, och den gudomliga naturen ensam utan den mänskliga skulle icke kunna medla mellan Gud och oss.

57] Men emedan (såsom ovan sagts) lydnaden är hela personens, utgör den en människosläktets fullkomliga tillfyllestgörelse och försoning och har Guds eviga oföränderliga rättfärdighet, som är uppenbarad i lagen, därigenom fått tillfyllest. Denna lydnad är vår inför Gud gällande rättfärdighet, som är uppenbarad i evangeliet och på vilken tron förlitar sig inför Gud och som Gud tillräknar tron, såsom det heter i Rom. 5: "Såsom genom en enda människas olydnad många blevo syndare, så bliva genom en endas lydnad många rättfärdiga", och i 1 Joh. 1: "Jesu Kristi, Guds Sons, blod renar oss från all vår synd." Likaledes: "Den rättfärdige skall leva genom sin tro", Hab. 2.

58] På detta sätt räknas varken Kristi gudomliga eller mänskliga natur var för sig oss till rättfärdighet, utan endast den persons lydnad, vilken är på en gång Gud och människa. Tron ser därför på Kristi hela person, såsom han för oss ställt sig under lagen, burit vår synd och för oss fattiga syndare hela sin gång till Fadern från sin heliga födelse till sin död bevisat sin himmelske Fader en hel och fullkomlig lydnad och därmed överskylt all vår olydnad, som vidlåder vår natur, dess tankar, ord och gärningar, så att den icke tillräknas oss till fördömelse, utan tillgives och förlåtes oss av idel nåd för Kristi skull.

59] Därför förkasta och fördöma vi enhälligt utom de förut angivna även följande och liknande villfarelser såsom stridande mot Guds ord, profeternas och apostlarnas lära och vår kristna tro, då det läres:

60] 1. Att Kristus endast enligt den gudomliga naturen är vår rättfärdighet inför Gud.

61] 2. Att Kristus endast enligt den mänskliga naturen är vår rättfärdighet inför Gud.

62] 3. Att då det i profeternas och apostlarnas skrifter talas om trons rättfärdighet, orden "rättfärdiggöra" och "rättfärdiggöras" icke skulle betyda att frikänna från synd och mottaga syndaförlåtelse, utan att bliva gjord realt rättfärdig på grund av den genom den helige Ande ingjutna kärleken och dygden och därav framgående gärningar.

63] 4. Att tron icke blott ser på Kristi lydnad, utan på hans gudomliga natur, såsom denna innebor och verkar i oss, och att vår synd övertäckes inför Gud genom detta inneboende.

64] 5. Att tron är en sådan förtröstan på Kristi lydnad, som kan finnas och förbliva hos en människa, ehuru hon icke gör sann bot och hos henne ingen kärlek följer, utan hon mot sitt samvete framhärdar i synd.

65] 6. Att icke Gud själv, utan endast Guds gåvor bo hos de troende.

66] Dessa och alla liknande villfarelser förkasta vi enhälligt såsom stridande mot Guds klara ord och hålla genom Guds nåd ståndaktigt fast vid läran om trons rättfärdighet inför Gud, sådan den blivit framställd och utredd i den Augsburgska bekännelsen och dess Apologi och bevisad med Guds ord.

67] Vad som i övrigt kräves till förklaring av denna höga och viktiga artikel om rättfärdiggörelsen inför Gud, varpå våra själars salighet beror, beträffande detta vilja vi för korthetens skull hänvisa till doktor Luthers sköna och härliga Galaterbrevskommentar.

IV. Om goda gärningar

1] Även i fråga om goda gärningar har strid uppstått mellan teologer av den Augsburgska bekännelsen. Så ha en del använt sig av följande satser och uttryckssätt: "Goda gärningar äro nödvändiga för saligheten." "Det är omöjligt att bliva salig utan goda gärningar." "Ingen har blivit salig utan goda gärningar." Ty av de rätt troende krävas goda gärningar såsom trons frukter, och tron utan kärlek är död, även om denna kärlek icke är någon grund till saligheten.

2] Andra åter ha gent emot det sagda förfäktat, att goda gärningar väl äro nödvändiga, men icke till saligheten, utan av annan orsak, och att fördenskull de förut nämnda propositiones eller teserna icke böra fördragas i våra kyrkor (enär de äro oförenliga med rätt lära och riktigt uttryckssätt och ständigt tidigare och ännu alltjämt hävdats av de påviske i strid mot vår kristna tros lära, i vilken vi bekänna, att tron allena rättfärdig- och saliggör). Ty Kristi, vår saliggörares, förtjänst får icke förringas, utan löftet om saligheten bör vara och förbliva fast och visst för de troende.

3] I denna strid ha några få framställt denna omstridda proposition eller tes, att "goda gärningar äro skadliga för saligheten". Några ha också påstått, att goda gärningar icke äro nödvändiga utan göras frivilligt, emedan de icke böra framtvingas av fruktan för lagen och dess straff, utan de skola ske av frivillig ande och med glatt hjärta. Gent emot detta ha andra förfäktat, att goda gärningar äro nödvändiga.

4] Denna strid rörde sig till en början kring orden "necessitas" och "libertas", d.v.s. "nödvändighet" och "frihet", i all synnerhet därför att ordet "necessitas", "nödvändighet" betyder icke blott den eviga, oföränderliga ordning, enligt vilken alla människor äro skyldiga och pliktiga att lyda Gud, utan stundom även det tvång, varmed lagen driver människorna till goda gärningar.

5] Men sedermera kom striden icke blott att gälla orden, utan även att med stor häftighet röra sig om själva läran, att den nya lydnaden på grund av den nämnda gudomliga ordningen hos de pånyttfödda icke var nödvändig.

6] För att kristligt och med ledning av Guds ord utreda och med Guds hjälp fullständigt bilägga denna strid framlägga vi vår lära, tro och bekännelse på följande sätt.

7] För det första förekommer i denna artikel bland de våra ingen meningsskiljaktighet om följande punkter, nämligen att det är Guds vilja, ordning och befallning, att de troende skola föra ett liv i goda gärningar och att sådana gärningar icke äro i egentlig mening goda, vilka var och en efter eget godtycke uttänker åt sig eller som ske enligt människostadgar, utan blott sådana, som Gud själv föreskrivit och befallt i sitt ord, och att människan fullgör dessa goda gärningar icke av egna naturliga krafter, utan först när hon genom tron är försonad med Gud och genom den helige Ande är förnyad eller, såsom Paulus säger, "i Kristus Jesus" blivit "skapad" ny "till goda gärningar".

8] Det råder icke heller någon meningsskiljaktighet om på vad sätt och varför de troendes goda gärningar täckas och behaga Gud, ehuru de i sig själva, så länge vi leva i köttet, äro orena och ofullkomliga. Det sker, emedan personen för Herren Kristi skull genom tron är Gud behaglig. Ty ehuru de gärningar, som höra till upprätthållandet av yttre tukt och ordning och som kunna fordras och utföras även av de icke troende och de oomvända, inför världen äro berömliga och även av Gud här i livet belönas med timlig välfärd, så äro de, emedan de icke framgå ur en rätt tro, dock synd inför Gud, d.v.s. befläckade med synd, och gälla inför Gud såsom syndiga och orena, på grund därav att naturen är fördärvad och personen icke är försonad med Gud. Ty "ett ont träd kan icke bära god frukt". Likaså står det också i Rom. 14: "Vad som icke sker av tron, det är synd." Ty först måste personen vara Gud behaglig, och detta endast för Kristi skull, om dennes gärningar överhuvud skola kunna behaga Gud.

9] Därför måste tron vara moder och ursprung till de verkligen goda och Gud välbehagliga gärningarna, som Gud vill belöna både i detta livet och i det tillkommande. Fördenskull kallas de ock av den helige Paulus trons rätta frukter och Andens frukter.

10] Ty – såsom doktor Luther skriver i företalet till Romarbrevet – "tron är ett Guds verk i oss, vilket förvandlar och föder oss på nytt av Gud och dödar den gamle Adam och gör oss till helt andra människor till hjärta, håg, sinne och alla krafter och för den 11] helige Ande med sig. Ja, tron är ett levande, ivrigt, verksamt, kraftigt ting, så att det är omöjligt, att den icke skulle oavlåtligen verka gott. Den frågar icke heller, om goda gärningar skola göras, utan innan frågan framställts, har den redan gjort dem och är beständigt verksam. Men den, som icke gör sådana gärningar, är en människa utan tro, vilken famlar och trevar sig fram efter tro och goda gärningar och icke vet vad tro eller goda gärningar är, men ordar och pratar mycket om tro och goda 12] gärningar. Tron är en levande och fast tillförsikt till Guds nåd, så viss, att man hellre tusen gånger skulle vilja dö än mista den. Och denna tillförsikt och visshet om Guds nåd gör människan glad, frimodig och hurtig gent emot Gud och alla skapade varelser. Och detta verkar den helige Ande i tron. Därav blir människan utan något tvång villig och redobogen att göra var man gott, tjäna alla och fördraga allt, Gud till pris och ära, som visat henne så stor nåd. Därför är det omöjligt att skilja gärningarna från tron, lika omöjligt som att skilja värmen och ljuset från elden."

13] Men då det icke hos de våra råder någon meningsskiljaktighet om dessa punkter, vilja vi icke här längre uppehålla oss vid dem, utan blott enkelt och klart framlägga vår förklaring angående de omstridda punkterna.

14] För det första är det beträffande de goda gärningarnas nödvändighet eller frivillighet obestridligt, att i den Augsburgska bekännelsen och dess Apologi den satsen ofta brukas och upprepas, att goda gärningar äro nödvändiga. Likaledes, att det är nödvändigt att göra goda gärningar och att dessa också med nödvändighet böra följa på tron och försoningen. Likaså, att vi nödvändigt böra och måste göra goda gärningar, som Gud befallt. På samma sätt använder också den heliga Skrift själv uttrycken "nödvändig", "erforderlig", ävensom "böra" och "måste" med avseende på det, som vi på grund av Guds ordning, befallning och vilja äro skyldiga att göra, t.ex. Rom. 13, 1 Kor. 9, Apg. 5, Joh. 15, 1 Joh. 4.

15] Om dessa propositiones eller uttryckssätt förstås på detta kristna och riktiga sätt, är det orätt att, såsom några göra, avvisa och förkasta dem. Det är i stället riktigt att bruka och använda dem för att avvisa och förkasta den säkra epikureiska meningen, varigenom många åt sig uppdikta en död och falsk tro, som är utan bot och utan goda gärningar, som om det samtidigt i ett hjärta kunde finnas rätt tro och ont uppsåt att förbliva och framhärda i synd, vilket är omöjligt, eller som om någon skulle kunna hava och behålla verklig tro, rättfärdighet och salighet, ehuru han är och förblir ett murket och ofruktbart träd, som icke bär god frukt, och ehuru han t.o.m. i strid mot sitt samvete framhärdar i synd och uppsåtligt återfaller i tidigare synd, vilket likaledes 16] är oriktigt och orimligt. Man måste emellertid erinra sig och aktge på denna åtskillnad, att med "nödvändighet" förstås necessitas ordinis mandati et voluntatis Christi ac debiti nostri, non autem necessitas coactionis, d.v.s. att när ordet "nödvändig" användes, det icke skall förstås såsom tvång, utan Guds oföränderliga 17] viljas ordning, som vi äro skyldiga lydnad. Ty hans bud visar på detta, att skapelsen är skyldig att lyda sin skapare. Eljest, såsom i 2 Kor. 9, Filem. ävensom 1 Petr. 5, användas dessa uttryckssätt ("nödvändigt" etc.) om det, som någon av tvång eller på annat sätt mot sin vilja nödgas till, så att han väl i det yttre skenbart gör detta, men dock utan och mot sin vilja. Men sådana gärningar vill Gud icke hava, utan nya förbundets folk skall vara ett villigt folk, Psalt. 110, och "offra med villigt hjärta", 18] Psalt. 54, och lyda, "icke av olust och tvång", utan av hjärtat, 2 Kor. 9, Rom. 6. Ty "Gud älskar en glad givare", 2 Kor. 9. I denna betydelse och mening säger och lär man med rätta, att verkligt goda gärningar böra göras villigt och med frivillig ande av dem, som Guds Son gjort fria. Det är främst i denna mening, som somliga hävdat och förfäktat de goda gärningarnas frivillighet.

19] Men här måste man å andra sidan väl aktge på den åtskillnad, varom Paulus talar i Rom. 7: Jag är villig och "har efter min invärtes människa min lust i Guds lag", men i mitt kött finner jag "en annan lag", som icke blott är ovillig och olustig, utan även gör motstånd mot "den lag, som är i min håg". Och med avseende på det ovilliga och motsträviga köttet säger Paulus i 1 kor. 9: "Jag tuktar min kropp och kuvar den", och i Gal. 5 och Rom. 8: "De som höra Kristus till, de korsfästa, ja, döda sitt kött tillika 20] med dess lustar, begärelser" och "gärningar". Men det är falskt och förkastligt att påstå och lära, att de goda gärningarna äro för de troende i den meningen frivilliga, att det står i deras fria val att göra eller underlåta dem och att de skulle kunna handla mot dem och icke desto mindre behålla tron, Guds huldhet och nåd.

21] För det andra måste man, när det läres, att goda gärningar äro nödvändiga, förklara, varför och av vilken orsak de äro detta. Denna fråga behandlas även i den Augsburgska bekännelsen och dess Apologi.

22] Men här måste man vara på sin vakt, så att de goda gärningarna icke indragas och blandas in i artikeln om rättfärdig- och saliggörelsen. Därför förkastas med rätta det påståendet, att goda gärningar äro för de troende nödvändiga till saligheten, så att det skulle vara omöjligt att utan goda gärningar bli salig. Ty detta står direkt i strid mot läran de particulis exclusivis in articulo iustificationis et salvationis, d.v.s. mot de uttryck, varmed den helige Paulus helt och hållet uteslutit våra gärningar och vår förtjänst ur artikeln om rättfärdig- och saliggörelsen samt tillskrivit endast Guds nåd 23] och Kristi förtjänst allt, såsom förklarats i föregående artikel. Likaledes berövar ovannämnda påstående de anfäktade och ängslade samvetena evangeliets tröst, förorsakar tvivel, är på många sätt farligt, stärker egenrättfärdig förmätenhet och förtröstan på egna gärningar, vartill kommer, att de påviska gärna acceptera nämnda påstående och använda det som stöd för egna meningar gent emot den rena läran om 24] den allena saliggörande tron. Det står också i strid mot det uttryckliga hälsosamma Gudsordet, där det heter: "Saligheten tillkommer endast den människa, som Gud tillräknar rättfärdighet utan gärningar", Rom. 4. På samma sätt står det i den Augsburgska bekännelsens sjätte artikel, att vi bli saliga utan gärningar endast genom tron. Doktor Luther har också avvisat och förkastat nämnda påstående, nämligen

25] 1) hos de falska profeter, som uppträdde bland galaterna;

26] 2) hos de påviska på åtskilliga ställen;

27] 3) hos vederdöparna, som ville framställa den tolkningen, att man visserligen icke skulle grunda tron på gärningarnas förtjänst, men likväl anse dem som nödvändiga för saligheten;

28] 4) även hos några bland sina egna anhängare, som här velat framställa den förklaringen, att ehuru de kräva gärningarna såsom nödvändiga för saligheten, de likväl icke sätta sin förtröstan på gärningarna, Genesiskommentarens utläggning av kap. 22.

29] Därför och på grund av nu nämnda orsaker böra vi i våra kyrkor med rätta hålla fast därvid, att dylika åsikter icke böra läras, försvaras eller framställas i gynnsam dager, utan såsom falska och oriktiga förkastas och avvisas från våra kyrkor. Ty under förföljelsens tid, då en klar och tydlig bekännelse var som mest av nöden gent emot alla förvanskningar och förvrängningar av läran om rättfärdiggörelsen, ha de genom Interim åter kommit i bruk och föranlett strid.

30] För det tredje måste vi grundligt och ingående förklara, huru rättfärdigheten och saligheten bevaras hos oss, så att de icke åter gå förlorade, enär även den frågan varit föremål för strid, huruvida goda gärningar bevara saligheten eller om de äro nödvändiga för att bibehålla tron, rättfärdigheten och saligheten. Även denna fråga är av största vikt, ty – heter det – "den som är ståndaktig intill änden, han skall bliva salig", Matt. 24, och "vi hava blivit delaktiga av Kristus, så framt vi eljest intill änden hålla fast vår första tillförsikt".

31] Först måste därför den falska epikureiska åsikten avvisas och förkastas, att – såsom somliga inbilla sig – tron och den mottagna rättfärdigheten och saligheten icke kunna gå förlorade, även om man i övermod och ont uppsåt begår synd och gör onda gärningar, utan att en kristen, även om han utan fruktan och blygsel följer sina onda lustar och står den helige Ande emot samt uppsåtligt mot sitt samvete begår synd, icke desto mindre kan behålla tron, Guds nåd, rättfärdigheten och saligheten.

32] Mot denna fördärvliga villfarelse böra med allt allvar och nit dessa sannfärdiga och orubbliga gudomliga hotelser, bestraffningar och förmaningar ofta upprepas för och inpräntas i de genom tron rättfärdiggjorda kristna, nämligen ordet i 1 Kor. 6: "Faren icke vilse. Varken otuktiga människor eller äktenskapsbrytare eller giriga o.s.v. skola ärva Guds rike"; Gal. 5 och Ef. 5: "De, som göra sådant, skola icke få Guds rike till arvedel"; Rom. 8: "Om I leven efter köttet, skolen I dö." Kol. 3: "För sådant kommer Guds vrede över de ohörsamma."

33] Men när och huru maningar till goda gärningar kunna inskärpas utan att härigenom läran om tron och artikeln om rättfärdiggörelsen fördunklas, det giver oss Apologien ett förträffligt exempel på i tjugonde artikeln beträffande ordet i 2 Petr. 1 (Vinnläggen eder om att göra eder kallelse fast): "Petrus lär, varför vi skola göra goda gärningar, nämligen för att vi må göra vår kallelse fast, d.v.s. för att vi icke skola falla ur vår kallelse genom att på nytt synda. Gören goda gärningar, säger han, på det att I mån förbliva i eder kallelse och icke åter falla ur den och förlora Anden och gåvorna, som I haven mottagit, icke för de efterföljande gärningarnas skull, utan av nåd genom Kristus, och som I skolen bevara genom tron. Men tron förblir icke hos dem, som föra ett syndigt liv, förlora den helige Ande och visa boten ifrån sig." Så långt Apologien.

34] Å andra sidan bör man icke anse, att tron endast i början griper om rättfärdigheten och saligheten och därefter överlämnar sin uppgift åt gärningarna, så att dessa efter tron skulle bevara den mottagna rättfärdigheten och saligheten, utan för att löftet icke blott att mottaga utan även behålla rättfärdigheten och saligheten må vara oss fast och visst, tillskriver Paulus i Rom. 5 tron den uppgiften att vara icke blott ingång till nåden, utan även det, som gör oss beståndande i nåden, så att vi kunna berömma oss av den tillkommande härligheten. Så har tron uppgiften att vara både begynnelsen, fortsättningen och änden. På samma sätt i Rom 11: "För sin otros skull blevo de bortbrutna, men du får vara kvar genom din tro." Kol. 1: "Han skall ställa fram eder inför sig heliga och ostraffliga, om I nämligen förbliven i eder tro." 1 Petr. 1: "Vi bliva med Guds makt genom tron bevarade till salighet", samt "I ären på väg att vinna målet för eder tro, nämligen edra själars salighet".

35] Då det sålunda av Guds ord klart framgår, att tron är det egentliga och enda medel , varigenom rättfärdigheten och saligheten icke blott mottagas, utan även av Gud bevaras, har man allt skäl att förkasta vad som i Tridentinska mötets beslut och annorstädes i samma mening hävdats, nämligen att våra goda gärningar bevara saligheten eller att den genom tron mottagna rättfärdigheten eller t.o.m. tron själv helt eller delvis uppehålles och bevaras genom våra gärningar.

36] Visserligen hava före denna strid flera rättsinniga lärare använt dessa och liknande uttryckssätt vid utläggningen av den heliga Skrift utan att därför på något sätt vara hågade att biträda nämnda påviska villfarelse. Men då sedermera strid uppstått kring dessa uttryckssätt och därav följt varjehanda förargelse och svårigheter, är det säkrast att i enlighet med den helige Paulus' förmaning hålla fast vid såväl "förebilden av de sunda orden" som vid den rena läran själv, varigenom mycken onödig tvist undanröjes och kyrkan skyddas mot mycken förargelse.

37] För det fjärde avge vi beträffande påståendet, att goda gärningar äro skadliga för saligheten, följande tydliga förklaring: Om någon vill draga in de goda gärningarna i artikeln om rättfärdiggörelsen och grunda sin rättfärdighet och förtröstan om sin salighet därpå för att därmed vilja förtjäna Guds nåd och bliva salig, så säga icke vi, utan Paulus själv, i det att han i Fil. 3 upprepar det tre gånger, att för en sådan människa hennes gärningar icke blott äro onyttiga och hindersamma, utan t.o.m. skadliga. Men de goda gärningarna bära icke i och för sig skulden härtill, utan denna skuld har den falska förtröstan, som man i strid mot Guds uttryckliga ord sätter till gärningarna.

38] Härav följer emellertid ingalunda, att man helt enkelt och utan vidare kan påstå: Goda gärningar äro för de troende skadliga för deras salighet. Ty hos de troende äro goda gärningar tecken på deras frälsning, Fil. 1, när de nämligen ske propter veras causas et ad veros fines, d.v.s. emedan Gud fordrar dem av de pånyttfödda. Det är nämligen Guds vilja och uttryckliga befallning, att de troende skola göra goda gärningar, vilka den helige Ande verkar i dem. Dessa goda gärningar låter Gud för Kristi skull vara sig till behag, och de hava också löfte om härlig lön både i detta livet och det tillkommande.

39] Därför avvisa och förkasta vi också förutnämnda påstående i våra kyrkor, emedan det, om det framställes utan varje förklaring, är falskt och anstötligt, då därigenom tukt och ärbarhet försvagas, men i stället ett rått, tygellöst, epikureiskt levnadssätt vinner insteg och befordras. Ty för det, som är till skada för vår salighet, böra vi med största omsorg taga oss till vara.

40] Men då de kristna icke böra avhållas från goda gärningar, utan på det flitigaste förmanas och hållas därtill, kan och bör detta påstående utan närmare förklaring icke fördragas, läras eller försvaras i kyrkan.

V. Om lag och evangelium

1] Då åtskiljandet av lag och evangelium sprider över Skriften ett synnerligen klart ljus, som förhjälper till att rätt dela Guds ord och förklara och förstå de heliga profeternas och apostlarnas skrifter, bör detta åtskiljande med stor omsorg iakttagas, för att icke dessa två läror må sammanblandas och evangeliet göras till en lag, vilken fördunklar Kristi förtjänst och berövar de ängsliga samvetena den tröst, som de eljest kunde hava i det rent och klart predikade heliga evangeliet och som kunde uppehålla dem i deras svåraste anfäktelser gent emot den skräck, som lagen injagar.

2] Nu har även i denna fråga en strid uppstått bland några teologer av den Augsburgska bekännelsen. Härvid ha en del gjort gällande, att evangeliet icke är blott en nådepredikan, utan en botpredikan, som bestraffar den svåraste synden, nämligen otron. Andra däremot ha menat och förfäktat, att evangeliet icke är en bot- och straffpredikan, vilken i grunden faller under Guds lag, som bestraffar all synd och sålunda även otron, utan evangeliet är till sitt egentliga väsen en predikan om Guds nåd och godhet för Kristi skull, som tillgiver och förlåter de till Kristus omvända den otro, vari de förut levde och som Guds lag bestraffat.

3] Vid det rätta övervägandet av denna strid finna vi, att den i första hand förorsakats därav, att ordet "evangelium" såväl i den heliga Skrift som hos äldre och nyare kyrkolärare icke alltid använts och förståtts i en och samma betydelse, utan i två 4] bemärkelser. Stundom brukas detta ord så, att man därmed har att förstå vår Herres Kristi hela lära, som han själv framställt i sitt predikoämbete på jorden och bjudit förkunnas i Nya testamentet och vari han inbegripit förklaringen av lagen och förkunnelsen om Guds, sin himmelske Faders, godhet och nåd. Sålunda står det i Mark. 1: "Detta är begynnelsen av evangelium om Jesus Kristus, Guds Son." Och strax därefter angivas de främsta huvudstyckena därav, nämligen "bättring" och "syndernas förlåtelse". Och då Kristus efter sin uppståndelse befaller sina lärjungar att predika evangelium i hela världen, Mark. 16, ger han i få ord en sammanfattning av denna sin lära, då han i Luk. 24 säger: "Det är så skrivet, att Kristus måste lida och på tredje dagen uppstå från de döda och låta i sitt namn predika bättring och syndernas förlåtelse bland alla hedningar." På samma sätt kallar Paulus i Apg. 20 hela sin lära "evangelium". Men han sammanfattar sin lära i dessa huvudstycken: 5] bättring och omvändelse till Gud och tro på Kristus. I denna betydelse är generalis definitio, d.v.s. utredning av ordet "evangelium", nu fattat i vidare bemärkelse och utan åtskillnad mellan lag och evangelium, riktig, när man säger, att evangelium är en predikan om bättring och syndernas förlåtelse. Ty Johannes, Kristus och apostlarna ha låtit sin predikan börja med bättring och syndernas förlåtelse, utan även Guds lag.

6] Sedan användes ordet "evangelium" i en andra, d.v.s. i sin egentliga betydelse, då det inbegriper icke predikan om bättringen, utan blott förkunnelsen om Guds nåd. Så säger Kristus i Mark. 1 strax efter det förut anförda: "Gören bättring och tron evangelium."

7] Även ordet "bättring" användes i den heliga skrift icke alltid i en och samma betydelse. Ty på vissa ställen i Skriften brukas och användes detta ord om människans hela omvändelse, såsom i Luk. 13: "Om I icke gören bättring, skolen I allesammans förgås", samt Luk. 15: "Likaså blir det glädje över en enda syndare, 8] som gör bättring" etc. Men på det angivna stället i Mark. 1 även som på andra ställen, där bättring och tro på Kristus, såsom i Apg. 20, eller "bättring och syndernas förlåtelse", såsom i Luk. 24, skiljas åt, betyder "att göra bättring" ingenting annat än 9] att i sanning känna sin synd, av hjärtat ångra den och avhålla sig från den. Denna syndakännedom kommer från lagen, men den är icke tillräcklig för en frälsningsbringande omvändelse till Gud, om icke härtill kommer tro på Kristus, vilkens förtjänst genom det helige evangeliets predikan tillbjudes alla botfärdiga syndare, som blivit förskräckta genom lagens predikan. Ty evangeliet predikar syndernas förlåtelse, icke för hårda, säkra hjärtan, utan för "förkrossade" och botfärdiga, Luk. 4. Men för att icke den ånger och förskräckelse, som lagen väcker, skall leda till förtvivlan, måste evangeliets predikan tillkomma, så att det blir "en ånger till salighet", 2 Kor. 7.

10] Ty då uteslutande en predikan av lagen utan Kristus framskapar antingen förmätna människor, som anser sig kunna med yttre gärningar fullgöra lagen, eller sådana, som råkat i fullständig förtvivlan, tar Kristus lagen i sin hand och utlägger den andligt, Matt. 5, Rom. 7, och uppenbarar sin "vrede från himmelen" över alla syndare, så att de se, huru stor den är. Härigenom visas de in i lagen och lära sig av densamma rätt känna sin synd, vilken syndakännedom Moses aldrig hade kunnat tvinga fram hos dem. Ty ehuru, såsom aposteln betygar, "Moses läses", så förblir dock alltjämt det täckelse, som han "hängde för sitt ansikte", oborttaget kvar, så att de icke känna, hurusom lagen är andlig och huru stora ting den kräver av oss och huru djupt den fördömer oss och ställer oss under förbannelsens dom. "Men när de en gång omvända sig till Herren, tages detta täckelse bort", 2 Kor. 3.

11] Därför måste Kristi Ande icke blott trösta, utan även genom lagens ämbete "straffa världen för synd" och sålunda även i nya förbundet utföra (såsom profeten säger) opus alienum, ut faciat opus proprium, d.v.s. han måste utföra ett främmande verk (som är att straffa), innan han kommer till sitt eget verk, som är att trösta och predika nåd. Ty för den skull har Kristus förvärvat Anden åt oss och sänt honom, och därför kallas han ock "Hugsvalaren", såsom Luther i utläggningen av evangeliet på 5:e sönd. e. Tref. säger:

12] "Lagens predikan är allt det, som förkunnar för oss våra synder och Guds vrede, det må ske på vad sätt och när som helst. Evangeliet åter är en sådan predikan, som icke visar och meddelar oss något annat än nåd och förlåtelse i Kristus, ehuru det är sant och rätt, att apostlarna och evangeliets förkunnare (såsom även Kristus själv gjorde) bekräfta lagens predikan och börja med den hos dem, som icke känna sin synd eller förskräckas för Guds vrede, såsom han säger i Joh. 16: den helige Ande skall straffa världen för synd, därför att de icke tro på mig. Ja, vad för allvarligare och förskräckligare vittnesbörd och predikan om Guds vrede över synden finnes än Kristi Guds Sons lidande och död! Men så länge allt detta predikar Guds vrede och förskräcker människan, är det icke evangeliets eller Kristi egen predikan, utan Moses och lagens predikan mot de obotfärdiga. Ty evangeliet och Kristus äro icke förordnade till att förskräcka eller fördöma, utan till att trösta och upprätta dem, som 13] äro försagda eller förskräckta." Och på ett annat ställe: "Kristus säger i Joh. 16: Den helige Ande skall straffa världen för synd, men detta kan icke ske utan utläggning av lagen." Tom. 2. Ien. fol. 455.

14] På samma sätt framhålles även i Schmalkaldiska artiklarna att Nya testamentet behåller och utövar lagens ämbete, som uppenbarar synden och Guds vrede, "men till 15] detta lagens ämbete fogar det genast genom evangeliet nådelöftet". Och i Apologien heter det: "För en rätt, hälsobringande bot är det icke tillräckligt att blott predika lagen, utan därtill måste även komma evangeliet." Därför höra båda dessa läror tillsammans och måste drivas vid sidan av varandra, dock i bestämd ordning och med tillbörlig åtskillnad. Fördenskull bliva antinomisterna eller lagstormarna med rätta fördömda, då de förvisa lagens predikan ur kyrkan och vilja, att man bestraffar synden och framkallar ånger och kval icke genom lagen, utan blott genom evangeliet.

16] Vår avsikt är, att var och en må inse, att vi i föreliggande strid icke vilja förbigå något utan ställa hela frågan klart och tydligt den kristne läsaren för ögonen.

17] Därför framställa vi såsom vår enhälliga tro, lära och bekännelse, att lagen egentligen är en gudomlig lära, i vilken Guds rättfärdiga, oföränderliga vilja uppenbaras och huru människan skall vara beskaffad i sin natur, i tankar, ord och gärningar, så att hon kan täckas Gud och vara honom välbehaglig, medan den hotar överträdarna med samme Guds vrede och med timliga och eviga straff. Ty – såsom Luther säger mot lagstormarna – allt, som straffar synden, är lag och hör lagen till, vars egentliga uppgift är "att bestraffa synden och föra till syndakännedom", Rom. 3 och 7. Och då otron är rot och källa till alla synder, som böra bestraffas, så bestraffar lagen även otron.

18] Men det är likväl också sant, att lagen och dess lära belyses och förklaras genom evangeliet, och ändock förblir lagens egentliga uppgift att bestraffa synden och lära om goda gärningar.

19] Därför bestraffar lagen otron, när man icke tror Guds ord. Då nu evangeliet, som egentligen blott lär och bjuder oss att tro på Kristus, är Guds ord, bestraffar den helige Ande genom lagens ämbete även den otron, att vi icke tro på Kristus, ehuru det blott är evangeliet, som egentligen lär om den saliggörande tron på Kristus.

20] Men evangeliet är egentligen (då människan icke hållit Guds lag, utan överträtt den och hennes natur, tankar, ord och gärningar ligga i strid mot lagen och människan därför är underkastad Guds vrede, döden, alla timliga plågor och straffet i helvetets eld) en lära, som undervisar om vad människan skall tro, för att hon hos Gud skall vinna syndernas förlåtelse, nämligen att Guds Son, vår Herre Kristus, tagit på sig och burit lagens förbannelse och försonat och betalat all vår synd, så att vi genom honom allena upptagas till nåd hos Gud, genom tron få våra synders förlåtelse, bliva fria från döden och syndens alla straff samt varda evigt saliga.

21] Ty allt, som tröstar och tillbjuder överträdarna av lagen Guds huldhet och nåd, är och kallas i egentlig mening evangelium, d.v.s. ett gott budskap, att Gud icke vill straffa synden, utan för Kristi skull förlåta den.

22] Därför skall en botfärdig syndare tro, d.v.s. sätta sin förtröstan endast till Herren Kristus, att han "utgavs för våra synders skull". Denne, "som icke visste av någon synd", men som för vår skull blivit gjord till synd, "på det att vi skulle bliva den rättfärdighet, som gäller inför Gud", i honom, vilken blivit "oss till rättfärdighet", hans lydnad tillräknas oss till rättfärdighet inför Gud i Guds stränga dom. Så är lagen, såsom ovan förklarats, "ett ämbete, som dödar genom bokstaven", men evangeliet en "Guds kraft till frälsning för var och en som tror"; det "predikar rättfärdighet" och "giver Anden". Så har doktor Luther med synnerlig omsorg i nästan alla sina skrifter framhållit denna åtskillnad och verkligen uppvisat, att den gudskunskap, som kommer från evangeliet, är en helt annan än den, som man kan inhämta och lära av lagen. Ty även hedningarna hava genom den naturliga lagen i någon mån haft kunskap om Gud, men likväl ha de varken lärt rätt känna eller ära honom. Rom. 1.

23] Dessa två läror hava från världens begynnelse alltid och allestädes drivits i Guds kyrka med tillbörlig åtskillnad vid sidan av varandra. Ty patriarkernas efterkommande liksom även patriarkerna själva ha alltid icke blott påmint sig, att människan i begynnelsen av Gud skapats helig och rättfärdig, men genom ormens bedrägeri överträtt Guds bud och blivit syndare samt fördärvat och störtat sig själv och alla sina efterkommande i döden och den eviga fördömelsen, utan även å andra sidan upprättat och tröstat sig genom predikan om kvinnans säd, som "skulle söndertrampa ormens huvud", och om Abrahams säd, i vilken "alla folk skulle bliva välsignade", samt om Davids son, som skulle upprätta Israels rike och vara ett "ljus för hedningarna" och som blev "slagen för våra missgärningars skull" och "sargad för våra överträdelsers skull" och genom vilkens sår vi bliva helade.

24] Vi tro och bekänna, att dessa båda läror alltid och intill världens slut skola flitigt, men med tillbörlig åtskillnad drivas i Guds kyrka. Genom lagens predikan och hotelser i Nya testamentets ämbete böra nämligen de obotfärdigas hjärtan förskräckas och bringas till syndakännedom och bättring, men likväl icke så, att de fälla modet och förtvivla, utan (emedan "lagen är en tuktomästare till Kristus, för att vi skola bliva rättfärdiga av tro", Gal. 3, och lagen sålunda icke leder oss bort från 25] Kristus, utan till Kristus, i vilken "lagen fått sin ände", Rom. 10) så, att de genom det heliga evangeliets predikan om vår Herre Kristus åter skola få tröst och styrka av att Gud genom Kristus förlåter dem, som tro på evangelium, alla deras synder och för Kristi skull upptager dem till barn samt av idel nåd utan all deras förtjänst gör dem rättfärdiga och saliga. Detta dock icke så, att de missbruka Guds nåd och synda på 26] nåden. Denna skillnad mellan lag och evangelium har Paulus grundligt och med kraft framhållit i 2 Kor. 3.

27] Dessa båda läror, lagens och evangeliets, skola sålunda icke sammanblandas med varandra, och åt den ena skall icke tillskrivas, vad som tillkommer den andra. Härigenom kommer nämligen Kristi förtjänst och välgärningar lätt att fördunklas och evangelium åter att göras till en laglära, såsom skett i påvedömet. Härigenom kommer vidare de kristna att berövas den tröst, som de i evangelium äga gent emot den förskräckelse, som lagen ingiver, och därmed dörrarna i Guds kyrka åter att öppnas för påvedömet. Därför måste man med största flit lära och upprätthålla den sanna och verkliga åtskillnaden mellan lag och evangelium och noggrant undvika allt, som leder till "confusio inter legem et evangelium", d.v.s. undvika allt, som bringar oreda i de båda lärorna, lag och evangelium, och blandar dem samman till en lära. Det är därför farligt och oriktigt att av evangelium, då detta tages i egentlig mening och skiljes från lagen, göra en bot- och straffpredikan. När man däremot fattar evangeliet i vidare mening såsom hela den kristna läran, såsom ofta sker i Apologien, betyder det en predikan om bättring och syndernas förlåtelse. Men Apologien visar därjämte, att evangelium i egentlig mening är löftet om syndaförlåtelsen och rättfärdiggörelsen genom Kristus, men att lagen är en lära, som bestraffar och fördömer.

VI. Om lagens tredje bruk

1] 1. Guds lag brukas icke blott till att gent emot råa och tygellösa människor upprätthålla yttre tukt och ärbarhet;

2] 2. och att föra människorna till kännedom om sin synd, utan även <3.> att lära dessa, då de blivit pånyttfödda genom Guds Ande och omvända till Herren och Moses' täckelse blivit borttaget från dem, att leva och vandra efter lagen. Beträffande detta tredje och sista bruk av lagen har en strid uppstått mellan ågra teologer. Härvid har somliga lärt och gjort gällende, att de pånyttfödda icke hava att av lagen lära sig den nya lydnaden och de goda gärningar, som de skola göra, samt att de icke ut från lagen ha att driva denna lära, emedan de genom Guds Son gjorts fria och blivit hans tempel, ty liksom solen av sig själv utan någon pådrivning fullbordar sitt naturliga lopp, så göra också dessa av sig själva genom den helige Andes ingivelse och påverkan, vad Gud kräver av dem. 3] Andra ha å sin sida lärt, att ehuru de rätt troende i sanning drivas av den helige Ande och sålunda till sin invärtes människa frivilligt göra Guds vilja, den helige Ande dock brukar just den skrivna lagen såsom den lära, varigenom även dessa rätt troende lära sig att tjäna Gud icke efter sina egna tankar , utan efter Guds skrivna lag och ord, som är en säker regel och norm för en Gud välbehaglig levnadsvandel i enlighet med Guds eviga och oföränderliga vilja.

4] För att utreda och slutgiltigt bilägga denna strid framhålla vi, att vi enhälligt tro, lära och bekänna, att ehuru de rätt troende och i sanning till Gud omvända och rättfärdiggjorda kristna äro frigjorda från lagens förbannelse, de dock dagligen hava att öva sig i Herrens lag, såsom det står skrivet i Psalt. 1 och 119: "Säll är den, som har sin lust i Herrens lag och tänker på hans lag både dag och natt." Ty lagen är en spegel, som tydligt avtecknar vad som är Guds vilja och Gud välbehagligt, och den bör ständigt förehållas de troende och utan uppehåll och med flit drivas bland dem.

5] Ty ehuru "lagen icke är till för den rättfärdige", såsom aposteln betygar, "utan för de orättfärdiga", så är detta dock icke att förstå rätt och slätt så, att de rättfärdiga skola leva utan lag. Ty Guds lag är skriven i deras hjärtan, liksom även åt den första människan strax efter hennes skapelse en lag blev given, efter vilken hon skulle leva. Men den helige Paulus' mening är den att lagen icke med sin förbannelse kan tynga dem, som genom Kristus är försonade med Gud, och icke heller förmår med sitt tvång plåga de pånyttfödda, emedan de till sin invärtes människa ha sin lust i Guds lag.

6] Om de troende och Guds utvalda barn blivit fullkomligt förnyade i detta livet genom den hos dem inneboende Anden, så att de i sin natur och alla dess krafter voro helt fria från synden, så behövde de förvisso icke någon lag eller pådrivare. De skulle då av sig själva och alldeles frivilligt utan varje lagens lära, förmaning, tillhållande eller pådrivande göra, vad de enligt Guds vilja voro pliktiga till, alldeles såsom solen, månen och alla himmelens stjärnor utan förmaning, tillhållande pådrivande, tvång och nödgande av sig själva och fritt fullgöra sitt föreskrivna lopp i enlighet med den ordning, som Gud en gång föreskrivit, ja, såsom de kära änglarna bevisa en helt och hållet frivillig lydnad.

7] Men då de troende i detta livet icke bliva förnyade completive vel consummative, d.v.s. fullständigt och fullkomligt, så befinnes, att ehuru deras synd genom Kristi fullkomliga lydnad är övertäckt, så att den icke tillräknas dem till fördömelse, och ehuru genom den helige Ande begynnelsen till den gamle Adams dödande och till förnyelsen i Anden av deras sinne skett,den gamle Adam dock sitter kvar i deras natur med dess inre och yttre krafter. 8] Härom skriver aposteln: "Jag vet, att i mig, det är i mitt kött, icke något gott bor." Och åter: jag vet icke, vad jag gör, "ty jag gör icke vad jag vill, utan vad jag hatar, det gör jag." Likaledes: "I mina lemmar ser jag en annan lag, som ligger i strid med den lag , som är i min håg, en som gör mig till fånge under syndens lag." Likaså: "Köttet har begärelse mot Anden och Anden mot köttet; dessa ligga i strid med varandra, så att I icke gören vad I viljen."

9] Därför behöva Guds rätt troende, utkorade och pånyttfödda barn i detta livet för köttets lustas skull icke blott lagens dagliga undervisning och förmaning, varning och hotelse, utan ofta även dess bestraffning, för att de må eggas till att följa Guds Ande, såsom det står skrivet: "Det är mig gott, Herre, att du tuktar mig, på det att jag må lära mig dina stadgar." Och på ett annat ställe: "Jag tuktar min kropp och kuvar den, så att jag icke, när jag predikar för andra, själv skall komma till korta." Och vidare: "Om I bleven utan aga, medan alla andra fingo sin del därav, så voren I oäkta och icke äkta barn." Härom har doktor Luther givit en utförlig förklaring i sommardelen av kyrkopostillan vid behandlingen av episteln på 19:e sönd. e. Tref.

10] Vad evangelium gör och uträttar till de troendes nya lydnad, det måste förklaras till skillnad från vad som är lagens uppgift i fråga härom såväl som beträffande de troendes goda gärningar.

11] Ty lagen säger visserligen, att det är Guds vilja och befallning, att vi skola vandra i ett nytt leverne, men den giver icke kraft och förmåga att vare sig börja eller fullgöra något, utan den helige Ande, som gives och mottages icke genom lagen, utan genom evangelium, Gal. 3, förnyar hjärtat. 12] Sedan använder den hellige Ande lagen till att undervisa de pånyttfödda i Tio Guds bud och lära dem, vad som är Guds vilja och honom välbehagligt, Rom. 12, och i vilka goda gärningar, som "Gud förut har berett", de "skola vandra", Ef. 2, samt förmana dem därtill. Och då de på grund av köttet äro tröga, försumliga och motsträviga, straffar han dem genom lagen, så att han utövar båda ämbetena: Han "dödar och gör levande, han för ner i helvetet och upp därifrån". Hans uppgift är icke blott att trösta, utan även att straffa, såsom det står skrivet: När den helige Ande kommer, "skall han överbevisa världen (varunder även den gamle Adam inbegripes) om synd och om rättfärdighet och dom". 13] Men synd är allt det, som är mot Guds lag. 14] Och den helige Paulus säger: "All skrift, som är ingiven av Gud, är nyttig till undervisning, till bestraffning" o.s.v., och att straffa är lagens egentliga uppgift. Så ofta de troende sålunda stappla, bestraffas de av Guds Ande genom lagen och återupprättas och tröstas av samme Ande genom det heliga evangeliets predikan.

15] Men för att varje missförstånd må så vitt möjligt förebyggas och skillnaden mellan lagens gärningar och Andens verk må grundligt läras och bevaras, bör man omsorgsfullt lägga märke till att då man talar om goda gärningar, som äro i överensstämmelse med Guds lag (ty eljest äro de icke goda gärningar), ordet "lag" här betyder något med sig självt identiskt, nämligen Guds oföränderliga vilja, efter vilken människorna skola ställa sina liv.

16] Man har emellertid att skilja mellan gärningar och gärningar på grund därav, att de människor, som beflita sig om att leva efter Guds lag och vilja, äro olika. Ty så länge människan icke är pånyttfödd, men söker hålla lagen och av fruktan för straff eller traktan efter lön gör gärningarna, därför att de äro påbjudna, står hon ännu under lagen. Sådana gärningar kallas av den helige Paulus lagens gärningar i egentlig mening, därför att de på trälars vis tvingas av lagen. Och de, som göra dem, äro Kains-helgon.

17] Men då människan pånyttfötts genom den helige Ande och frigjorts från lagen, d.v.s. blivit fri från denne pådrivare och ledes av Kristi Ande, så lever hon efter Guds oföränderliga vilja, sammanfattad i lagen, och gör allt, i den mån hon är pånyttfödd, av fri och villig ande. Detta kallas icke lagens gärningar i egentlig mening, utan Andens verk och frukter eller, såsom den helige Paulus säger, "lagen i min håg" och Kristi lag. Ty sådana människor stå "icke längre under lagen, utan under nåden", såsom den helige Paulus säger i Rom. 81.

18] Då emellertid de troende i detta livet icke äro fullkomligt förnyade, utan den gamle Adam lever kvar hos dem ända till graven, så kvarstår också hos dem kampen mellan anden och köttet. Därför hava de sin lust till Guds lag efter sin invärtes människa, men lagen i deras lemmar ligger i strid med den lag, som är i deras håg. Så äro de väl aldrig utan lag, men dock stå de icke under lagen, utan i lagen, d.v.s. leva och vandra i Herrens lag, och likväl göra de icke något av lagens tvång.

19] Men vad beträffar den gamle Adam, som ännu lever kvar hos dem, måste han pådrivas icke ändast med lag, utan även med straff. Ty denne gör allt lika mycket mot sin vilja och av tvång, som de ogudaktiga genom lagens hotelser tvingas och hållas till lydnad. 1 Kor. 9. Rom. 7.

20] Denna lagens lära är även därför nödvändig för de troende, att de icke må falla tillbaka på någon självtagen helighet och fromhet och under förevändning av Andens ingivelse ställa till med självvald gudstjänst utan stöd av Guds ord och befallning, såsom det står skrivet i 5 Mos. 12: "I skolen icke göra var och en vad honom tyckes vara rättast", utan "hören de bud och stadgar, som jag giver eder", och "I skolen icke lägga något därtill eller taga något därifrån".

21] Lagens lära är med avseende på de troendes goda gärningar även därför nödvändig, att människan eljest lätt kan inbilla sig, att hennes gärningar och liv äro alldeles rena och fullkomliga. Men Guds lag föreskriver de troende goda gärningar på sådant sätt, att den visar oss liksom i en spegel, att våra gärningar i detta livet ännu äro ofullkomliga och orena, så att vi med den käre Paulus måste säga: "Väl vet jag intet med mig, men därigenom är jag icke rättfärdigad."

Då Paulus manar de pånyttfödda till goda gärningar, förehåller han dem uttryckligen Tio Guds bud, Rom. 13; och att hans egna goda gärningar äro ofullkomliga och orena, det känner han genom lagen, Rom. 7. Och David säger i Psalt. 19: "Viam mandatorum tuorum cucurri, jag har vandrat dina buds väg; men gå icke till doms med din tjänare, ty eljest är inför dig ingen levande rättfärdig", Psalt. 143.

22] På vad sätt och varför de troendes goda gärningar, ehuru de på grund av synden i köttet äro ofullkomliga och orena, ändock äro Gud välbehagliga, det lär oss icke lagen, som fordrar en alldeles ren och fullkomlig lydnad, om den skall behaga Gud. Men evangeliet lär, att våra "andliga offer" äro "genom tron" "för Kristi skull" Gud välbehagliga, 1 Petr. 2, Hebr. 11. 23] På detta sätt äro de kristna icke under lagen, utan under nåden, ty deras person är genom tron på Kristus befriad från lagens förbannelse och fördömelse, och ehuru deras goda gärningar ännu äro ofullkomliga och orena, äro de genom Kristus Gud välbehagliga, och de kristna göra, så långt de till sin invärtes människa äro pånyttfödda, icke av lagens tvång, utan på grund av den helige Andes förnyelse av villigt och otvunget hjärta, vad som är Gud välbehagligt. Likväl föra de en ständig kamp mot den gamle Adam.

24] Ty lik en otämd och gensträvig åsna är den gamle Adam ännu en del av dem, och denna del måste tvingas till Kristi lydnad icke blott med lagens undervisning, förmaning, pådrivande och hotelse, utan stundom även med straffens och plågornas knölpåk, till dess syndens kött är helt och hållet avklätt och människan är fullkomligt förnyad i uppståndelsen. Då är hon icke mer i behov av lagens predikan eller dess hotelser och straff, liksom icke heller av evangeliets budskap, ty båda höra detta ofullkomliga liv till, 25] utan såsom de då skola se Gud ansikte mot ansikte, så skola de genom Guds i dem boende Andes kraft fritt, otvunget och obehindrat alldeles rena och fullkomliga med idel glädje göra Guds vilja och evigt fröjda sig däråt.

26] Därför förkasta och fördöma vi såsom skadlig och för kristen tukt och sann gudaktighet fördärvlig villfarelse den läran att lagen, fattad på ovan angivet sätt, icke skulle predikas för de sant kristna och troende, utan blott för de icke troende, icke kristna och obotfärdiga.

VII. Om den heliga nattvarden

1] Visserligen borde kanske enligt någras förmenande icke en utredning av denna artikel ha ingått i föreliggande skrift, vari vi företagit oss att förklara de artiklar, om vilka strid uppstått bland teologer av den Augsburgska bekännelsen (från vilken sakramentarierna genast i början, då denna bekännelse först uppställdes i Augsburg år 1530 och överlämnades till kejsaren, helt och hållet avveko och togo avstånd, varvid de överlämnade en egen bekännelse).

Men tyvärr hava några teologer och andra, som berömma sig av att ansluta sig till den Augsburgska bekännelsen, under de närmast efterföljande åren givit nämnda sakramentarier i fråga om denna artikel icke blott hemligt , utan delvis även offentligt sitt bifall och i strid mot sitt eget samvete velat med våld vantolka och vränga den Augsburgska bekännelsen till att i denna artikel helt överensstämma med sakramentariernas lära. Därför hava vi icke kunnat eller ansett oss böra underlåta att även i föreliggande skrift bekänna och avlägga vittnesbörd om den gudomliga sanningen och upprepa den rätta innebörden och den verkliga betydelsen av Kristi och den Augsburgska bekännelsens ord angående denna artikel för att, vad på oss ankommer, med Guds hjälp bevara denna lära till våra efterkommande och samvetsgrant varna våra åhörare och andra fromma kristna för sakramentariernas fördärvliga villfarelse, som fullständigt strider mot Guds heliga ord och den Augsburgska bekännelsen och redan flera gånger förkastats.

Den egentliga innebörden i striden mellan oss och sakramentarierna i fråga om denna artikel.

(Status controversiae)

2] Ehuru några sakramentarier beflita sig om att använda uttryck, som komma den Augsburgska bekännelsens och dess kyrkors uttryckssätt så nära som möjligt, och bekänna, att Kristi lekamen i den heliga nattvarden verkligen mottages av de troende, så visar det sig dock, att om man pressar dem att uppriktigt och klart framlägga sin egen mening, de alla endräktigt förklara, att Kristi sanna och väsentliga lekamen och blod äro så fjärran från det välsignade brödet och vinet i nattvarden, som himmelen är från jorden. Deras egna ord lyda nämligen så: Abesse Christi corpus et sanguinem a signis tanto intervallo dicimus, quanto abest terra ab altissimis coelis. Det betyder: Vi säga, att Kristi lekamen och blod äro så fjärran från sinnebilderna som jorden från himlen. 3] Därför mena de en Kristi lekamens närvaro icke här på jorden, utan endast respectu fidei, d.v.s. så, att vår tro, upplyst och uppväckt genom de synliga tecknen lika väl som genom det predikade ordet, höjer sig och stiger upp över alla himlar och mottager och åtnjuter verkligen och väsentligen, ehuru dock blott på ett andligt sätt, Kristi i himlen närvarande lekamen, ja, Kristus själv med alla hans välgärningar. Ty – mena de – såsom brödet och vinet äro här på jorden och icke i himmelen, så är Kristi lekamen numera i himmelen och icke på jorden, och därför mottages i nattvarden ingenting annat än bröd och vin.

4] Till en början ha de påstått, att Herrens nattvard blott är ett yttre tecken, varigenom man igenkänner de kristna, och att däri intet annat utdelas än rätt och slätt bröd och vin (som blott äro sinnebilder för Kristi frånvarande lekamen). Men då detta icke ville hålla streck, ha de tillstått, att Herren Kristus verkligen är närvarande i sin nattvard, nämligen per communicationem idiomatum, d.v.s. endast till sin gudomliga natur, men icke med sin lekamen och sitt blod.

5] Sedermera, då man med Kristi egna ord pressat dem att erkänna, att Kristi lekamen är närvarande i nattvarden, ha de menat och förklarat, att denna närvaro blott är andlig, d.v.s. att man genom tron blir delaktig av hans kraft, verkan och välgärningar, enär genom Kristi Ande, som är överallt, våra kroppar, vari Kristi Ande bor här på jorden, förenas med Kristi kropp, som är i himmelen.

6] Genom sådant präktigt och skenfagert tal ha de bedragit många framstående personer, då de påstå och berömma sig av att de icke hysa någon annan mening än att Herren Kristus är i sanning, väsenligen och verkligen närvarande i sin nattvard – men de förstå detta endast med hänsyn till hans gudomliga natur och icke hans lekamen och blod, som äro i himmelen och icke annorstädes – och att han med bröd och vin giver oss att äta sin sanna lekamen och sitt blod (andligen genom tron, men icke lekamligen med munnen).

7] Ty nattvardsorden: "Äten, det är min lekamen", förstå de icke i egentlig mening, såsom de bokstavligt lyda, utan såsom bildligt tal (figurate) så, att "äta Kristi lekamen" icke betyder något annat än "tro" och "lekamen" icke något annat än en symbol, d.v.s. ett tecken eller en sinnebild av Kristi lekamen, som endast är i himmelen, men icke i nattvarden på jorden. Ordet ÄR tolka de sacramentaliter seu modo significativo, ne quis rem cum signis ita putet copulari, ut Christi quoque caro nunc in terris adsit modo quodam invisibili et incomprehensibile, d.v.s. så, att Kristi lekamen är sakramentalt eller signifikativt förenad med brödet på sådant sätt, att så visst som de troende fromma kristna med munnen äta brödet, så visst mottaga de andligen med tron Kristi lekamen, som är där ovan i himmelen. 8] Men att Kristi lekamen är väsentligen, ehuru på ett osynligt och obegripligt sätt, närvarande här på jorden i nattvarden och mottages tillsammans med det välsignade brödet även av skrymtare och skenkristna med munnen, den meningen bruka de förbanna och fördöma som en gruvlig hädelse.

9] I motsats härtill läres i den Augsburgska bekännelsen med stöd av Guds ord om nattvarden, "att Kristi sanna lekamen och blod äro under gestalt av bröd och vin i sanning närvarande i den heliga nattvarden samt bli där utdelade och mottagna"2, och förkastas den motsatta läran (nämligen sakramentariernas, vilka vid samma tid i Augsburg överlämnade sin egen bekännelse, att emedan Kristus uppfarit till himmelen, icke var i sanning och väsentligen närvarande i sakramentet här på jorden). 10] Så har doktor Luther i Lilla katekesen tydligt givit uttryck åt vår uppfattning med följande ord: Altarets sakrament "är vår Herres Jesu Kristi sanna lekamen och blod, under bröd och vin, oss kristna till att äta och dricka och av Kristus själv instiftat". 11] Ännu tydligare utredes denna lära i Apologien, där den ock bekräftas med ord av Paulus i 1 Kor. 10 och Cyrillus: "Den tionde artikeln godkännes, i vilken vi bekänna, att i Herrens nattvard Kristi lekamen och blod äro i sanning och väsentligen närvarande och tillsammans med de synliga elementen, bröd och vin, utdelas åt dem, som mottaga sakramentet. Ty då Paulus säger, att brödet, som vi bryta, är en delaktighet av Kristi kropp, så skulle ju därav följa, att brödet icke vore en delaktighet av Kristi kropp, utan av hans ande, om icke Kristi lekamen utan blott den helige Ande vore i sanning nänvarande. Vi veta ju också, att icke blott den romerska, utan även den grekiska kyrkan lär Kristi lekamliga närvaro i den heliga nattvarden." Här anföres från Cyrillus, att Kristus även lekamligen i nattvarden bor i oss genom delaktigheten av hans kött.

12] Då de, som i Augsburg överlämnade sin egen bekännelse om denna artikel, senare tycktes vilja närma sig våra kyrkors bekännelse, uppställdes i Wittenberg år 1536 följande formula concordiae eller kristna förlikningsskrift mellan de sachsiska och sydtyska teologerna och undertecknades av doktor Martin Luther och andra teologer från båda sidor:

13] "Vi hava hört, huru herr Martin Butzer på följande sätt förklarat den mening om Kristi lekamens och blods heliga sakrament, som han och de andra vid ifrågavarande tillfälle församlade predikanterna hysa.

14] I enlighet med Irenaeus' ord bekänna de, att i detta sakrament två ting föreligga, ett himmelskt och ett jordiskt. Därför mena och lära de, att Kristi lekamen och blod äro i sanning och väsentligen närvarande samt utdelas och mottagas med brödet och vinet. Och ehuru de icke tro på någon transsubstantiation, d.v.s. väsentlig eller substantiell förvandling av bröd och vin till Kristi lekamen och blod, och icke heller anse, att Kristi lekamen och blod äro localiter, d.v.s. rumsligt, inneslutna i brödet eller eljest utanför sakramentets mottagande varaktigt förenade därmed, så medgiva de dock, att brödet genom sakramental förening är Kristi lekamen o.s.v. 15] Ty utanför sakramentets bruk, då brödet lägges undan och förvaras i ett sakramentshus eller bäres omkring och visas i procession, såsom sker inom påvedömet, anse de icke Kristi lekamen vara närvarande.

16] För det andra anse de, att sakramentet genom Kristi instiftelse har sin kraft i kristenheten och att det icke är beroende av värdigheten eller ovärdigheten hos den, som utdelar det, eller den, som mottager det. Därför mottaga, såsom Paulus säger, även de ovärdiga sakramentet. De mena sålunda, att Kristi lekamen och blod i sanning utdelas även åt de ovärdiga och mottagas av dem, där man verkligen iakttar Kristi instiftelse och befallning. Men dessa mottaga det till en dom, såsom den helige Paulus säger, ty de missbruka det heliga sakramentet, emedan de mottaga det utan sann bot och tro. Ty det är instiftat för att vittna om att Kristi nåd och välgärningar tillbjudas såsana och att sådana bli införlivade med Kristus och rentvagna med hans blod, som göra sann bot och hämta tröst i tron på Kristus."

17] Följande år, då i Schmalkalden från hela Tyskland de mest framstående av de teologer, som anslutit sig till den Augsburgska bekännelsen, sammankommo och rådslogo om, vilka av lärans huvudstycken skulle framläggas vid det beramade kyrkomötet, uppsatte doktor Luther under samråd med andra Schmalkaldiska artiklarna, vilka de församlade teologerna samt och synnerligen underskrevo. 18] I dessa artiklar gavs med korta, klara ord, vilka så noga som möjligt överensstämma med Kristi egna, en tydlig framställning av frågans egentliga och rätta innebörd och avstängdes alla undanflykter och kryphål för sakramentarierna (vilka till sin fördel vrängt och tolkat den föregående år uppsatta formulam concordiae eller ovannämnda förlikningsskrift till att innebära, att Kristi lekamen jämte alla hans välgärningar icke utdelades med brödet på annat sätt än med evangeliets ord och att med den sakramentala föreningen icke skulle förstås annat än Herren Kristi andliga närvaro genom tron). 19] Här lärdes nämligen, "att brödet och vinet i nattvarden äro Jesu Kristi sanna lekamen och blod, som utdelas och mottagas av icke blott fromma, utan även ogudaktiga kristna".

20] Denna mening förklarar och bekräftar doktor Luther med stöd av Guds ord ännu utförligare i Stora katekesen, där det står: "Vad är nu altarets sakrament? Svar: Det är Kristi sanna lekamen och blod i och under bröd och vin, genom Kristi ord oss kristna förordnat till att äta och dricka." 21] Och strax efteråt: "Ordet är, säger jag, det som grundlägger och särskilt utmärker detta sakrament, så att det icke är blott och bart bröd och vin, utan med rätta kallas Kristi lekamen och blod." 22] Och åter kort därpå: "Med detta ord kan du styrka ditt samvete och säga: Om än hundra tusen djävlar jämte alla svärmare komma med sitt tal: Huru kan bröd och vin vara Kristi lekamen och blod? så vet jag, att alla andar och lärda tillsammans icke äro så kloka som det gudomliga Majestätet i sitt minsta finger. Här står nu Kristi ord: Tagen och äten! Detta är min lekamen. Dricken härav alla! Detta är det nya förbundet i mitt blod o.s.v. Därvid förbliva vi, och vilja se den, som skall kunna mästra Kristus och göra något annat, än han sagt. 23] Det är väl sant, att om du tar bort Ordet från nattvarden eller ser därpå utan Ordet, så har du icke annat än bröd och vin rätt och slätt. Men om återigen orden få höra tillsammans därmed, såsom de böra och måste, så hava vi i enlighet med dessas vittnesbörd i sanning Kristi lekamen och blod. Ty såsom Kristi mun talar och säger, så är det, då han icke kan ljuga eller bedraga.

24] Därför är det nu lätt att besvara allehanda spörsmål, varmed man nu har bekymmer, såsom t.ex. om också en ogudaktig präst kan handhava och utdela sakramentet, och annat av samma slag. Ty inför sådant är vår slutsats klar och vi säga: Även om en bov mottager eller utdelar sakramentet, så har han att göra med det rätta sakramentet, d.v.s. Kristi lekamen och blod, lika väl som den, som umgås därmed på det allra värdigaste sätt. Ty det är icke grundat på människors helighet, utan på Guds ord. Och liksom intet helgon på jorden, ja, ej ens en ängel i himmelen kan göra bröd och vin till Kristi lekamen och blod, så kan heller ingen förändra eller förvandla sakramentet, även om det missbrukas.

25] Ty för personens eller otrons skull blir icke det ord falskt, genom vilket det har förordnats och insatts till att vara ett sakrament. Ty Kristus säger icke: Om I tron eller ären värdiga, så undfån I min lekamen och mitt blod, utan: Tagen, äten och dricken, detta är min lekamen och mitt blod. 26] Vidare säger han: Gören detta (nämligen det jag nu gör, instiftar, giver eder och bjuder eder att mottaga). Det vill säga: vare sig du är ovärdig eller värdig, så undfår du här hans lekamen och hans blod i kraft av dessa ord, som äro förbundna med brödet och vinet. Så märk nu och kom väl ihåg detta; ty dessa ord äro vår grundval, vårt skydd och värn emot alla villfarelser och förförelser, som hittills uppkommit eller ännu kunna uppkomma."

27] Så långt Stora katekesen, vari Kristi lekamens och blods sanna närvaro i det heliga sakramentet med Guds ord bekräftas, liksom även att denna närvaro gäller icke blott de troende och värdiga, utan även de icke troende och ovärdiga.

28] Men emedan denne högt upplyste man i anden förutsett, att några efter han död skulle misstänkliggöra honom för att hava avvikit från nu anförda lära och andra kristna artiklar, har han till sin stora bekännelse om Herrsns nattvard fogat följande protest:

29] "Då jag ser, att med tiden allt fler sekter och villfarelser uppstå och att det icke är något slut på satans oväsen och raseri, så vill jag, för att ingen under min livstid eller efter min död skall åberopa sig på mig och falskeligen anföra mina skrifter såsom stöd för sin villfarelse, såsom sakraments- och dopsvärmarna börjat göra, med denna skrift inför Gud och hela världen stycke för stycke bekänna min tro, vid vilken jag tänker fasthålla ända in i döden, och i vilken jag med Guds hjälp vill skiljas hädan och träda inför vår Herres Jesu Kristi domstol. 30] Skulle någon efter min död säga: Om doktor Luther nu levde, skulle han anse och lära annorlunda om den eller den artikeln, ty han har icke tillräckligt genomtänkt den o.s.v., så säger jag gent emot detta nu, såsom jag då skulle säga, att jag med Guds nåd på omsorgsfullaste sätt med Skriftens hjälp övertänkt dessa artiklar, upprepade gånger prövat dem på nytt och vill förfäkta dem lika visst, som jag nu förfäktat artikeln om altarets sakrament. 31] Jag är icke drucken eller besinningslös, jag vet, vad jag säger, och jag känner också helt och fullt mitt ansvar vid Herren Kristi ankomst och den yttersta domen. Därför får ingen mena, att jag far med skämt och löst prat. Det är för mig en allvarlig sak. Genom Guds nåd känner jag satan ganska väl. Kan han förvränga och förvanska Guds ord, vad skall han då icke göra med mina eller en annan människas ord?"

32] Efter denna protest framlägger Luther, salig i åminnelse, bland andra artiklar även denna: "På samma sätt", säger han, "talar och bekänner jag även om altarets sakrament, att där i sanning i bröd och vin Kristi lekamen och blod ätes och drickes med munnen, även om de, som utdela sakramentet, eller de, som mottaga det, icke skulle tro eller eljest missbruka det. Ty det grundar sig icke på människans tro eller otro, utan på Guds ord och instiftelse. Bara man icke tager sig före att först ändra och vantolka Guds ord och instiftelse, såso de nuvarande sakramentsfienderna göra. Dessa ha förvisso blott och bart bröd och vin, ty de ha varken Guds ord eller instiftelse, utan ha förvrängt och förändrat dessa efter sin egen inbilskhet."

33] Doktor Luther, som förvisso framför andra förstått den Augsburgska bekännelsens rätta och egentliga mening och ständigt till livets slut fasthållit vid den och försvarat den, har kort före sin död i sin sista bekännelse med stor nitälskan upprepat sin tro om denna artikel, då han skriver på följande sätt: "Jag anser dem alla vara av samma sort, d.v.s. sakramentarier och svärmare, som de ock äro, vilka icke vilja tro, att Herrens bröd i nattvarden är hans verkliga, naturliga lekamen, som den ogudaktige eller Judas mottager med munnen lika väl som den helige Petrus och alla helgon. Den – säger jag – som icke vill tro det, han må låta mig vara i fred och icke hoppas att ha något gemensamt med mig. Därmed punkt och slut."

34] Av dessa förklaringar, särskilt den som framlagts av doktor Luther, den Augsburgska bekännelsens främste lärare, kan varje förståndig människa, som älskar sanning och fred, utan vidare inse, vad som varit och alltfort är den Augsburgska bekännelsens lära och mening om denna artikel.

35] Att vi jämte Kristi och den helige Paulus' ord (brödet i nattvarden "är Kristi lekamen" eller "delaktighet av Kristi kropp") även använda uttrycken: "under brödet", "med brödet", "i brödet", det sker för att härigenom avvisa den påvliga transsubstantiationen och framhålla den sakramentala föreningen av brödets oförvandlade väsen och Kristi lekamen. 36] På samma sätt upprepas och förklaras utsagan: "verbum caro factum est, Ordet vart kött" med likartade uttryck: "Ordet tog sin boning ibland oss", eller "i Kristus bor gudomens hela fullhet lekamligen", eller "Gud var med honom", eller "Gud var i Kristus" m.fl. dylika, vilket allt betyder, att det gudomliga väsendet icke förvandlats till mänsklig natur, utan att de båda oförvandlade naturerna äro personligen förenade i Kristi person. 37] Detta användes som en liknelse av många framstående gamla kyrkolärare Justinus, Cyprianus, Augustinus, Leo, Gelasius; Chrysostomus m.fl. för att förklara Kristi testamentes ord: "Detta är min lekamen": liksom i Kristus två åtskilda, oförvandlade naturer äro oskiljaktigt förenade, så äro i den heliga nattvarden de två väsendena, det naturliga brödet och Kristi sanna naturliga lekamen, tillsammans närvarande här på jorden i sakramentets instiftade handling. 38] Dock är denna förening av Kristi lekamen och blod med bröd och vin icke en personlig förening såsom föreningen av de båda naturerna i Kristi person, utan den är, såsom doktor Luther och de våra i den flera gånger förut omnämnda förlikningsskriften av år 1536 kalla den, en sakramental förening, "unio sacramentalis". Därmed vilja de angiva, att även om de använda uttryckssätten: in pane, sub pane, cum pane, d.v.s. "i brödet", "under brödet", "med brödet", de dock taga Kristi ord i egentlig mening såsom de lyda. Och satsen, Kristi testamentes ord: Hoc est corpus meum, detta är min lekamen", förstå de icke såsom figuratam praedicationem, utan såsom inusitatam, d.v.s. icke såsom ett bildligt, utan såsom ett ovanligt uttryckssätt, 39] såsom Justinus säger: "Detta mottaga vi icke såsom vanligt bröd och vanlig dryck, utan liksom Jesus Kristus, vår Frälsare, genom Guds ord blivit kött och för vår salighets skull antagit kött och blod, så tro vi, att den genom ordet och bönen av honom välsignade spisen är Herren Jesu Kristi kött och blod."

40] Så försvarar även doktor Luther i sin stora, men speciellt i sin sista bekännelse om nattvarden med allvar och nitälskan just de uttryckssätt, som Kristus använt vid den första nattvarden.

41] Då doktor Luther rätteligen måste anses som den främste läraren i de kyrkor, som ansluta sig till den Augsburgska bekännelsen, och hela hans lära till sitt huvudsakliga innehåll sammanfattats i nämnda, till kejsar Karl V överlämnadee Augsburgska brkännelses artiklar, så kan och bör denna bekännelses egentliga mening och innebörd ingenstädes riktigare och bättre inhämtas än från Luthers läro- och stridsskrifter.

42] Den här angivna åsikten och meningen åter grundar sig på den enda, fasta, orörliga och säkra sanningsklippan, instiftelseorden i Guds heliga ord, och den har på samma sätt förståtts och lärts och fortplantats av de helige evangelisterna och apostlarna samt deras lärjungar och åhörare.

43] Vår Herre och Frälsare Jusus Kristus, vår ende läromästare, vilken det allvarliga ordet, givet från himmelen till alla människor, gäller: "Hunc audite, honom hören", är icke endast en människa eller ängel och icke heller blott sannfärdig, vis och mäktig, utan han är den eviga sanningen och visheten själv och allsmäktig Gud, som väl vet, vad och hur han bör tala, och som också förmår i kraft utföra och sätta i verket allt, vad han säger och lovar, enligt hans egna ord: "Himmel och jord skola förgås, men mina ord skola aldrig förgås" och "Mig är given all makt i himmelen och på jorden."

44] Denne sanne, allsmäktige Herre, vår Skapare och Återlösare, Jesus Kristus, har efter den sista måltiden, då hans bittra lidande till döds för vår synd begynte, under noggrant övervägande och med stort allvar i denna sista mörka stund instiftat detta högheliga sakrament, som intill världens ände skall brukas i stor ödmjukhet och lydnad och vara en ständig åminnelse om hans bittra lidande och död samt alla hans välgärningar, ett det nya förbundets insegel, en tröst för alla bedrövade hjärtan och ett beständigt föreningsband mellan de kristna och Kristus, deras huvud, samt mellan de kristna inbördes. Härvid har han vid instiftelsen av den heliga nattvarden om det välsignade och utdelade brödet använt dessa ord: "Tagen och äten. Detta är min lekamen, som varder utgiven för eder", och om kalken eller vinet: "Detta är mitt blod, det nya förbundets, som varder utgjutet för eder till syndernas förlåtelse."

45] Då det förhåller sig på detta sätt, äro vi pliktiga att icke, såsom det kan synas vara överensstämmande med vårt förnuft, tolka och utlägga dessa Guds evige, sanne och allsmäktige Sons, vår Herres, Skapares och Frälsares Jesu Kristi ord såsom bildliga och figurliga talesätt med annan innebörd, utan att med enfaldig tro och tillbörlig lydnad taga dem, såsom de lyda, efter deras egentliga, klara mening och icke låta oss förvillas därifrån genom några invändningar eller mänskliga inkast, som härröra från människans förnuft, huru tilltalande dessa än kunna synas för förnuftet.

46] Då Abraham hört Guds ord, att han skulle offra sin son, så hade han förvisso haft orsak nog att disputera om huruvida dessa ord, då de uppenbarligen stredo icke blott mot allt förnuft och den gudomliga och naturliga lagen, utan även mot den höga trosartikeln om den utlovade säden Kristus, vilken skulle födas av Isak, voro att förstå efter bokstaven eller med en lättare och mildare tolkning.

Men liksom han förut, då han fick löftet om den välsignade säden, som skulle framgå ur Isak, hade (ehuru det syntes hans förnuft omöjligt) givit Gud äran att tala sanning och varit fullkomligt övertygad och viss om att Gud kunde hålla vad han lovat, så förstår och tror han även nu Guds ord och befallning enkelt och obetingat, såsom orden bokstavligen lyda, och överlåter allt åt Guds allsmäktiga vishet, om vilken han vet, att den har långt flera medel och utvägar att uppfylla löftet om Isaks säd, än han med sitt blinda förnuft kan begripa. 47] Så skola också vi i all ödmjukhet och lydnad enfaldigt tro vår Skapares och Frälsares tydliga och vissa, klara och bestämda ord och befallningar utan att tvivla eller överväga, huru dessa överensstämma med vårt förnuft och äro möjliga. Ty dessa ord äro uttalade av den Herre, som är den oändliga visheten och sanningen själv och som sannerligen kan fullgöra och sätta i verket, vad han lovat.

48] Alla omständigheter vid nattvardens instiftande betyga, att dessa vår Herres och Frälsares Jesu Kristi ord, vilka i sig själva äro enkla, tydliga, klara, vissa och otvetydiga, icke kunna eller böra förstås annat än i sin vanliga, egentliga och gängse betydelse. Ty då Kristus uttalar denna befallning vid bordet och i samband med aftonmåltiden, kan det icke vara något tvivel om att han talar om riktigt naturligt bröd och vin och om ätande och drickande med munnen, varför det icke kan vara fråga om metaphora, d.v.s. en betydelseförändring av ordet "bröd", som om Kristi lekamen vore ett andligt bröd eller en andlig spis för själarna. 49] Så avvisar Kristus själv här förekomsten av metonymia, d.v.s. betydelseförändring av ordet "lekamen", och av antagandet, att han skulle tala om en sinnebild av sin lekamen eller en hänvisning på den eller en figurlig lekamen eller om sin lekamens kraft och de välgärninmgar, som han genom offrandet av sin lekamen förvärvat. I stället talar han om sin sanna, väsentliga lekamen, som han utgivit i döden för oss, och om sitt sanna väsentliga blod, som han utgjutit för oss på korsets stam till våra synders förlåtelse.

50] Nu finns det ingen tillförlitligare och säkrare uttolkare av Jesu Kristi ord än Herren Kristus själv, som bäst förstår sina ord och vad han med dem djupast åsyftat och menat och som därför ock med största vishet och förstånd kan förklara dem. Vid upprättande av sitt testamente och instiftandet av sitt eviga förbund har han lika litet som i fråga om övriga trosartiklar och instiftandet av andra förbunds- och nådetecken eller sakrament, såsom omskärelsen, de mångahanda gammaltestamentliga offren och det heliga dopet, använt förblommerat talesätt, utan rättframma, otvetydiga och klara ord. 51] Och för att intet missförstånd skulle kunna uppstå, har han ännu tydligare förklarat sin mening med orden: "för eder utgiven, för eder utgjutet", och låtit lärjungarna förbliva i denna enkla och ursprungliga mening och givit dem befallningen, att de skulle lära alla folk att hålla allt, vad han hade befallt dem, sina apostlar.

52] Därför hava också alla tre evangelisterna, Matt. 26, Mark. 14 och Luk. 22, samt den helige Paulus, som efter Kristi himmelsfärd meddelar, vad han undfått, 1 Kor. 11, enhälligt och med samma ord och stavelser återgivit dessa Kristi klara, tydliga, vissa och sanna ord: "Detta är min lekamen", och gjort detta på alldeles samma sätt om det välsignade och utdelade brödet utan någon som helst omtolkning eller förändring. 53] Därför kan det icke vara något tvivel om att dessa ord hos Lukas och Paulus om sakramentets andra del: "Denna kalk är det nya förbundet i mitt blod", icke kunna hava någon annan mening än orden hos den helige Matteus och Markus: "Detta (nämligen det som I med munnen dricken ur kalken) är mitt blod, det nya förbundets", varigenom jag upprättar, beseglar och bekräftar detta mitt nya förbund med eder, människor, nämligen syndernas förlåtelse.

54] Även den upprepning, bekräftelse och förklaring av Kristi ord, som föreligger hos den helige Paulus i 1 Kor. 10, är att med synnerligt nit och allvar överväga såsom ett särskilt klart vittnesbörd om Kristi lekamens och blods sanna och väsentliga närvaro och utdelande i nattvarden. Här skriver Paulus: "Välsignelsens kalk, som vi välsigna, är icke den en delaktighet av Kristi blod? Brödet, som vi bryta, är icke det en delaktighet av Kristi kropp?" Härav kunna vi tydligt lära oss, att icke blott den kalk, som Kristus vid den första nattvarden välsignade, och det bröd, som han bröt och utdelade, utan även det, som vi bryta och välsigna, är en delaktighet av Kristi lekamen och blod, så att alla de, som äta brödet och dricka kalken, i sanning mottaga och bli delaktiga av Kristi sanna lekamen och blod. 55] Men om Kristi lekamen icke i sanning och väsentligen, utan blott med hänsyn till sin kraft och verkan vore närvarande och mottoges, så skulle brödet icke kunna kallas en delaktighet av Kristi kropp, utan blott av hans ande, kraft och välgärningar, såsom det framhålles och uppvisas i Apologien. 56] Och om Paulus endast talade om en andlig delaktighet av Kristi kropp genom tron, såsom sakramentarierna förvränga detta ord, så skulle han icke säga, att brödet, utan anden eller tron är en delaktighet av Kristi kropp. Men nu säger han, att brödet är delaktighet av Kristi kropp, så att alla, som undfå det välsignade brödet, också bliva delaktiga av Kristi kropp. Följaktligen talar han icke om ett andligt, utan om ett sakramentalt och med munnen skeende åtnjutande av Kristi lekamen, vilket är gemensamt för de fromma och de ogudaktiga kristna.

57] Detsamma framgår även av grunden till och omständigheterna kring den helige Paulus' predikan, varigenom han avskräcker dem, vilka åto av det, som var offrat åt avgudarna, och vilka hade gemenskap med den hedniska djävulstjänsten och likväl gingo till Herrens bord och blevo delaktiga av Kristi lekamen och blod, och manar dessa att icke sig själva till dom och fördömelse mottaga Kristi lekamen och blod. Då alla, som i nattvarden blevo delaktiga av det välsignade och brutna brödet, också kommo att bliva delaktiga av Kristi lekamen, är det omöjligt, att Paulus här talar blott om en andlig delaktighet av Kristus, som ingen kan missbruka och för vilken ingen heller behöver varnas.

58] Därför ha också våra kära fäder, Luther och andra rätta lärare av den Augsburgska bekännelsen, förklarat detta ord hos Paulus på ett sådant sätt, att det på det allra närmaste överensstämmer med Kristi egna ord, i det att de skriva: Brödet som vi bryta, är Kristi utdelade eller meddelade lekamen, utdelad bland dem, som mottaga det brutna brödet.

59] Vid denna enkla och väl grundade förklaring av detta härliga vittnesbörd i 1 Kor. 10 fasthålla vi endräktigt och förundra oss med rätta, att några äro så djärva, att ehuru de förut själva anfört detta ord mot sakramentarierna, de nu våga åberopa det som en grund för sin egen villfarelse, att Kristi lekamen i nattvarden mottages endast andligen: Panis est communicatio corporis Christi, hoc est id, quo fit societas cum corpore Christi (quod est ecclesia), seu est medium, per quod fideles unimur Christo, sicut verbum evangelii fide apprehensum est medium, per quod Christo spiritualiter unimur et corpori Christi, quod est ecclesia, inserimur, vilket betyder: Brödet är delaktighet av Kristi kropp, d.v.s. brödet är det, varigenom vi hava gemenskap med Kristi kropp, som är kyrkan, eller det är det medel, varigenom vi troende förenas med Kristus, liksom evangeliets ord, då det omfattas med tron är ett medel, varigenom vi andligen förenas med Kristus och införlivas i Kristi kropp, som är kyrkan.

60] Men icke blott de gudfruktiga, fromma och troende kristna, utan även de ovärdiga och ogudaktiga skrymtarna såsom Judas och hans gelikar, som icke ha någon andlig gemenskap med Kristus och utan sann bot och omvändelse gå till Herrens bord, i sakramentet med munnen mottaga Kristi sanna lekamen och blod och att dessa senare med sitt ovärdiga ätande och drickande svårt försynda sig på Kristi lekamen och blod, det lär den helige Paulus uttryckligen i 1 Kor. 11: "Den som nu på ett ovärdigt sätt äter detta bröd och dricker Herrens kalk", han försyndar sig icke blott på brödet och vinet, icke blott på tecken, symboler eller bilder av Kristi lekamen och blod, utan han blir "saker till Herrens Jesu Kristi lekamen och blod". Ty då Kristus är där närvarande, vanärar, skymfar och bespottar man honom alldeles som judarna, vilka i handling verkligen förgrepo sig på Kristi kropp och dödade honom. På detta sätt hava de gamla kristna fäderna och kyrkolärarna enhälligt förstått och förklarat detta ord.

61] Det finnes sålunda två slags ätande av Kristi kött. Det ena är andligt, och därom talar Kristus främst i Joh. 6. Detta sker andligen genom tron vid evangeliets förkunnelse och betraktelser lika väl som i nattvarden. Det är i och för sig nyttigt och gagneligt och för alla kristna i alla tider nödvändigt för saligheten. Utan detta andliga ätande är det sakramentala eller med munnen skeende icke blott utan gagn, utan även skadligt och fördömligt.

62] Men detta andliga ätande är ingenting annat än tron, som är dels att höra Guds ord, vari Kristus, sann Gud och människa, och alla hans välgärningar tillbjudas oss, nämligen Guds nåd, syndernas förlåtelse, rättfärdighet och evigt liv, vilket allt han förvärvat åt oss med sitt kött, för oss utgivet i döden, och med sitt blod, för oss utgjutet, dels att med tro mottaga det och tillägna sig det och med förtroende och viss tillförsikt fast förlita sig på och i all nöd och anfäktelse fasthålla den trösten, att vi för Herrens Jesu Kristi skull hava en nådig Gud och evig salighet.

63] Det andra slaget av ätande av Kristi lekamen är det med munnen skeende eller det sakramentala. I detta mottagas med munnen och undfås i den heliga nattvarden Kristi sanna, väsentliga lekamen och blod av alla, som äta och dricka det välsignade brödet och vinet i nattvarden. De troende mottaga detta till en underpant och försäkran om att deras synder i sanning äro dem förlåtna och att Kristus bor och är verksam i dem, men de icke troende till sin dom och fördömelse. 64] Detta framgår uttryckligen av Kristi instiftelseord, ty då han vid bordet och i samband med aftonmåltiden räcker sina lärjungar naturligt bröd och naturligt vin, som han kallar sin sanna lekamen och sitt sanna blod, varvid han säger: "Äten och dricken", kan denna befallning på grund av den föreliggande situationen icke förstås annat än såsom gällande ätande och drickande med munnen, men dock icke på grovt, köttsligt, kapernaiskt sätt, utan på övernaturligt och obegripligt vis. 65] Härtill fogar den andra befallningen ytterligare ett annat andligt ätande, i det Herren Kristus säger: "Gören detta till min åminnelse", varvid han fordrar tro.

66] Fördenskull ha alla gamla kristna lärare i enlighet med dessa Kristi instiftelseord och den helige Pauli förklaring uttryckligen och endräktigt med hela den heliga kristna kyrkan lärt, att Kristi lekamen mottages icke blott andligt med tron, vilket sker även utanför sakramentet, utan även med munnen både av troende och fromma kristna och ovärdiga, icke troende, falska och ogudaktiga . Att här uppräkna alla dessa gamla lärare bleve för långrandigt, och därför hänvisa vi för korthetens skull den kristne till de våras utförligare skrifter.

67] Därav framgår, huru otillbörligt och giftigt sakramentssvärmarna skymfa Herren Kristus, den helige Paulus och hela kyrkan, då de kallat detta ätande med munnen och de ovärdigas ätande duos pilos caudae equinae et commentum, cuius vel ipsum Satanam pudeat, liksom de kallat läran om Kristi majestät excrementum Satanae, quo diabolus sibi ipsi et hominibus illudat. Detta är så förskräckligt, att en from kristen måste blygas för att översätta det.

68] Det måste emellertid noggrant förklaras, vilka som äro ovärdiga gäster vid nattvardsbordet. Det är sådana, som utan sann ånger och smärta över sin synd och utan sann tro och uppriktigt uppsåt att bättra sitt liv gå till detta sakrament och genom sitt ovärdiga ätande med munnen av Kristi lekamen över sig själva draga domen, d.v.s. timliga och eviga straff, och sålunda försynda sig på Kristi lekamen och blod.

69] Men de i tron svaga, försagda och bedrövade kristna, som känna en hjärtats skräck och fasa inför sin stora och myckna synd och mena, att de i sin stora orenhet icke äro värdiga denna ädla skatt och Kristi välgärningar, och som känna och sörja över sin tros svaghet och av hjärtat bedja, att de måtte kunna tjäna Gud i en starkare, frimodigare tro och med ren lydnad, dessa äro de rätta, värdiga gästerna. 70] För dessa främst är detta högheliga sakrament instiftat och förordnat, såsom Kristus säger: "Kommen till mig, I alla som arbeten och ären betungade, så skall jag giva eder ro." Likaledes: "De friska behöva icke läkare, utan de sjuka." Vidare: Guds "kraft är mäktig i de svaga". Likaledes i Rom. 14: "Upptagen den i tron svage; ty Gud har upptagit honom." Ty "den som tror på Guds Son", det må vara med en stark eller svag tro, "han har evigt liv".

71] Värdigheten består icke i en större eller mindre svaghet eller styrka i tron, utan i Kristi förtjänst, vilken kom den klentrogne bedrövade fadern i Mark. 9 till del lika väl som Abraham, Paulus och andra, som hava en stark och frimodig tro.

72] Hittills har talats om den reala närvaron och det tvåfaldiga ätandet av Kristi lekamen och blod, vilket antingen sker andligen med tron eller med munnen av både värdiga och ovärdiga.

73] Emedan missförstånd och söndring uppstått emellan en del teologer av den Augsburgska bekännelsen med avseende på konsekrationen och den gängse förekommande grundsatsen, att sakrament icke förekommer utanför det instiftade bruket, hava vi med avseende härpå i broderlig samdräkt enat oss om följande: 74] Kristi lekamens och blods sanna närvaro i nattvarden åstadkommes icke av någon människas ord eller gärningar, varken prästens ord och förtjänster eller nattvardsgästernas ätande och drickande och tro, utan bör helt och hållet tillskrivas Guds, den Allsmäktiges, och vår Herres Jusu Kristi ord, instiftelse och ordning.

75] Ty Jesu Kristi sanna och allsmäktiga ord, som han uttalade vid nattvardens instiftande, voro icke blott verksamma vid den första nattvarden, utan gälla, verka och ha sin kraft alltfort, så att i kraft av samma ord, som Kristus uttalade vid den första nattvarden, Kristi lekamen och blod komma att vara i sanning närvarande, utdelas och mottagas överallt, där nattvarden firas enligt Kristi instiftelse och hans ord brukas. Ty där man håller fast vid hans instiftelse, uttalar hans ord över brödet och kalken och sedan utdelar det välsignade brödet och vinet, där är Kristus själv genom de uttalade orden i kraft av den första instiftelsen verksam genom sitt ord, som han vill skola upprepas. 76] Just detta framhålles av Chrysostomus i en predikan om Kristi lidande: "Kristus dukar själv detta bord och välsignar det; ty ingen människa gör det framsatta brödet och vinet till Kristi lekamen och blod, utan blott Kristus själv, den för oss korsfäste, gör det. Orden uttalas av prästens mun, men genom Guds kraft och nåd och det ord, som han talar: Detta är min lekamen, välsignas de framburna elementen i nattvarden. Och liksom ordet: Tillväxen och föröken eder och uppfyllen jorden, uttalas blott en gång, men alltid är verksamt i naturen, så att den tillväxer och förökar sig, så är detta ord blott en gång uttalat, men intill denna dag och till Herrens återkomst är det kraftigt verksamt, så att hans sanna lekamen och blod äro närvarande i kyrkans nattvard."

77] Och Luther skriver i Tom. 6. Ien. fol. 99: "Denna hans befallning och instiftelse verkar och åstadkommer, att vi icke utdela och mottaga endast bröd och vin, utan hans lekamen och blod, såsom hans ord lyda: Detta är min lekamen o.s.v. Detta är mitt blod o.s.v. Icke våra ord och handlingar, utan Kristi befallning och instiftelse göra brödet till hans lekamen och vinet till hans blod alltifrån den första nattvarden ända till tidens slut, men genom vår förtjänst och förrättning utdelas det dagligen."

78] Vidare skriver han i Tom. 3. Ien. fol. 466: "Även om jag över alla bröd uttalade orden: Detta är min lekamen, så skulle ingenting förja därav. Men när vi i enlighet med hans instiftelse och befallning i nattvarden säga: Detta är min lekamen, så är det hans lekamen, icke för vårt tals elle våra maktords skull, utan på grund därav att han bjudit oss säga och göra så och bundit sin befallning och sitt handlande vid våra ord."

79] Nu böra instiftelseorden vid förrättandet av den heliga nattvarden offentligen inför menigheten tydligt och klart uttalas eller sjungas och ingalunda utelämnas. 80] Detta bör ske, för att Kristi befallning: Gören detta, må efterkommas och åhörarnas tro på vad detta sakrament till sitt väsen är och skänker 81] (Kristi lekamens och blods närvaro, syndernas förlåtelse och alla Kristi välgärningar, som förvärvats åt oss genom hans död och utgjutandet av hans blod och som skänkas oss i Kristi testamente) må genom Kristi ord uppväckas, stärkas och stadfästas. 82] Det bör vidare ske, för att brödets och vinets elementer må i denna heliga handling helgas och välsignas, för att med Kristi lekamen och blod må åt oss givas till att äta och dricka, såsom Paulus säger: "Den välsignade kalken, som vi välsigna." Detta kan ju icke ske på annat sätt än genom att upprepa och återge instiftelseorden.

83] Men denna "välsignelse" ensam eller blotta uppläsandet av Kristi instiftelseord åstadkommer intet sakrament, om icke hela nattvardshandlingen, sådan den av Kristus förordnats, utföres (såsom då man icke utdelar, mottager och äter det välsignade brödet, utan låser in det, offrar och bär omkring det). Utan man måste, utan att rubba eller stycka sönder, hålla Kristi befallning: Gören detta, som omfattar hela sakramentshandlingen, 84] så att man vid en kristen sammankomst tager bröd och vin, välsignar, utdelar mottager, äter och dricker dem och därvid förkunnar Herrens död, såsom också den helige Paulus i 1 Kor. 10 för oss framställt hela handlingen av brödets brytande eller utdelande och mottagande.

85] För att bevara denna sanna kristna lära och den heliga nattvarden och för att avvisa och utrota mångahanda avgudiska missbruk och förvanskningar av detta Kristi testamente, har man ur instiftelseorden härlett denna nyttiga regel och norm: Nihil habet rationem sacramenti extra usum a Christo institutum eller extra actionem divinitus institutam, d.v.s. om man icke håller Kristi instiftelse, såsom han förordnat den, föreligger intet sakrament. Denna regel bör ingalunda förkastas, utan kan med gagn användas och bevaras i Guds kyrka. 86] Här betyda orden usus eller actio, d.v.s. bruk eller handling, icke närmast tron och icke heller ätandet med munnen, utan hela den yttre, synliga, av Kristus instiftade nattvardshandlingen, konsekrationen eller instiftelseorden, utdelandet och mottagandet eller ätandet med munnen av det välsignade brödet och vinet, Kristi lekamen och blod. 87] Utanför detta bruk, när i den påviska mässan brödet icke utdelas, utan bedjas, bör det icke anses såsom något sakrament, alldeles såsom dopvattnet, när det användes till att inviga klockor eller att bota spetälska eller eljest framställes för att tillbedjas, icke är något sakrament eller dop. Mot sådana påviska missbruk har denna regel ursprungligen blivit uppställd och av doktor Luther själv i Tom. 4. Ien. förklarad.

88] Därjämte måste vi också erinra därom, att sakramentarierna illistigt och falskt förvränga denna nyttiga och välbehövliga regel till att därmed bestrida den sanna, väsentliga närvaron och åtnjutandet med munnen av Kristi lekamen här på jorden av både värdiga och ovärdiga och tolka den såsom avseende usum fidei, d.v.s. trons inre andliga bruk, i det att de mena, att nattvarden icke är något sakrament för de ovärdiga och att åtnjutandet av Kristi lekamen sker endast andligen genom tron, d.v.s. att tron gör Kristi lekamen närvarande i den heliga nattvarden och att de ovärdiga, icke troende skrymtarna sålunda icke verkligen mottaga Kristi lekamen.

89] Nu skapar vår tro icke sakramentet, utan detta gör endast vår allsmäktige Guds och Frälsares Jesu Kristi sanna ord och instiftelse, vilka alltid äro och förbli verksamma i kristenheten och icke kunna upphävas eller göras overksamma genom prästens värdighet eller ovärdighet och mottagarens otro. Även om de ogudaktiga åhörarna icke tro på evangeliet, så är och förblir det icke desto mindre det sanna evangeliet, ehuru det hos de otrogna icke verkar till salighet. På samma sätt gäller, att vare sig de som mottaga sakramentet tro eller icke, Kristus icke desto mindre förblir sannfärdig i sina ord, då han säger: "Tagen, äten, detta är min lekamen", och verkar detta icke genom vår tro, utan genom sin allmakt.

90] Därför är det en fördärvlig och hädisk villfarelse, då några genom att illistigt förvränga denna regel tillskriva vår tro mera än vår Herres Jesu Kristi allmakt, i det de mena, att tron allena gör Kristi lekamen närvarande och åtnjuter densamma.

91] Vad vidare beträffar de många grunder och intetsägande argument, som sakramentarierna andraga beträffande en mänsklig kropps väsentliga och naturliga egenskaper, Kristi himmelsfärd, hans bortgång från denna världen m.m. dylikt, har doktor Luther med stöd av Guds ord grundligt och utförligt vederlagt allt detta i sina stridsskrifter Wider die himmlischen Propheten och Dass diese Wort, das ist mein Leib etc. noch fest stehn, ävensom i sin större och mindre bekännelse om den heliga nattvarden och andra skrifter. Då efter hans död svärmandarna icke framkommit med något nytt, vilja vi för korthets skull hänvisa den kristne läsaren till dessa skrifter, på vilka vi här åberopa oss.

92] Att vi icke genom några mänskligt kloka tankar, huru mycket dessa än må hava skenet för sig, vilja, kunna eller böra ledas bort från den enkla, klara och tydliga innebörden i Kristi ord och testamente till någon annan mening, som avviker från ordalydelsen, utan förstå och tro dem helt enkelt såsom de lyda, därtill äro våra motiv, på vilka vi efter uppkomsten av striden om denna artikel hittills alltid stött oss, 93] densamma som doktor Luther genast i början hävdat mot sakramentarierna med dessa ord:

"De grunder, varpå jag i denna sak stöder mig, äro följande:

94] 1. Den första är denna vår trosartikel: Jesus Kristus är till väsendet sann, verklig och naturlig Gud och människa, oupplösligt och oskiljaktigt förenade i en person.

95] 2. Den andra: Guds högra hand är allestädes närvarande.

96] 3. Den tredje: Guds ord är icke bedrägligt eller talar osanning.

97] 4. Gud har och vet mångahanda sätt att vara på en ort och icke blott det enda sätt, som svärmarna gyckla med och som filosoferna kalla lokalt eller rumsligt. 98] Vidare: Kristi enda kropp har tre olika existensformer eller tillvarelsesätt.

99] För det första ett gripbart och kroppsligt sätt, då han lekamligen vandrade omkring på jorden och hans kropp var till rummet begränsad. Detta sätt kan han ännu använda, när han vill, såsom han gjorde efter uppståndelsen och skall göra på den yttersta dagen, såsom Paulus säger i 1 Tim. 6: 'Vilken den salige (ende) Guden vid den tiden skall låta oss se', och Kol. 3: 'När Kristus, edert liv, bliver uppenbarad' o.s.v. På detta sätt är han icke hos Gud eller Fadern eller i himmelen, såsom svärmandarna fantisera. Ty Gud är icke ett utsträckt rum eller en ort. Om detta tillvarelsesätt är det fråga i de bibelställen, som svärmandarna anföra och som talar om att Kristus lämnar världen och går till Fadern o.s.v.

100] För det andra kan Kristus vara på ett obegripligt och andligt sätt, då han icke begränsas av rummet, utan genomtränger alla skapade varelser, varhelst han vill, liksom min syn (för att använda en grov bild) genomtränger luften, ljuset och vattnet och är där utan att begränsas av rummet eller liksom ett ljud eller en ton går genom luften, vattnet, brädet eller väggen och är där utan att begränsas av rummet, och liksom vidare ljuset och hettan genomtränger luft,vatten glas, kristall och dylikt utan att vara rumsligt begränsade, med flera dylika exempel. Detta sätt använde Kristus, då han gick ut ur den tillslutna graven, då han kom genom stängda dörrar, då han är i nattvardens bröd och vin och då han, såsom vi tro, föddes av sin moder o.s.v.

101] För det tredje kan han vara på ett gudomligt och himmelskt sätt, när han är ett med Gud. Enligt detta sätt äro alla skapade varelser honom mycket närmare och mycket lättare att genomtränga än enligt det andra sättet. Ty om han enligt det andra sättet kan vara i och hos de skapade varelserna på ett sådant sätt, att de icke känna, beröra, omsluta eller fatta honom, huru mycket mera och underbarare skall han då icke enligt detta höga tredje sätt vara i de skapade varelserna, så att de icke omsluta och fatta honom, utan i stället så, att han har dem för sig närvarande, omsluter och omfattar dem. Ty då Kristus är ett med Gud, måste du förlägga detta hans väsen långt, långt utanför skapelsen, så långt som Gud är utanför den, men å andra sidan så djupt inne i skapelsen och så nära den, som Gud är i sin skapelse. Ty han är en oskiljbar person med Gud. Där Gud är, där måste även han vara – eljest är vår tro falsk. 102] Men vem kan säga, huru detta tillgår? Vi veta förvisso, att han i Gud är utanför alla skapade varelser och med Gud en person, men huru detta tillgår, det veta vi icke. Det övergår vårt naturliga förnuft, ja, även änglarnas i himmelen, och är känt endast för Gud. Då vi icke kunna fatta detta, och det ändock är sant, böra vi icke förneka hans ord, innan vi kunna bevisa, att Kristi kropp icke kan vara där, varest hans ande3 är, och att detta sätt att vara icke är sant. Det tillkommer svärmandarna att bevisa detta, men det är dem omöjligt.

103] Att Gud kan hava och känna ännu flera sätt, varpå Kristi kropp kan vara någonstädes, vill jag härmed icke hava förnekat, utan har blott velat visa, vilka stora narrar svärmandarna äro, då de icke tillskriva Kristus mer än det första, begripliga sättet att vara, ehuru de icke ens om detta kunnat bevisa, att det strider mot den mening, vi företräda. Ty jag vill på intet sätt förneka, att Guds makt skulle kunna åstadkomma, att en kropp även på kroppsligt, begripligt sätt samtidigt är på flera ställen. Ty vem kan bevisa, att detta är omöjligt för Gud? Vem har sett gränsen för hans makt? Svärmandarna mena förvisso, att Gud icke förmår detta. Men vem vill sätta tilltro till deras mening? Varmed bevisa de ett sådant påstående?" Så långt Luther.

104] Av dessa doktor Luthers ord framgår klart, i vilken betydelse ordet "andligt" i denna fråga användes i våra kyrkor. För sakramentarierna innebär ordet "andligt" blott den andliga gemenskapen, som består i att de sant troende genom tron i anden införlivas med Herren Kristus och bliva sanna, andliga lemmar i hans kropp. 105] Men när doktor Luther eller vi i denna fråga använda ordet "andligt", betyder detta ord det andliga, övernaturliga, himmelska sätt, varpå Kristus är närvarande i den heliga nattvarden och verkar icke blott tröst och liv hos de troende, utan även dom hos de icke troende. Härigenom förkasta vi den kapernaitiska åsikten om en grov köttslig närvaro, som sakramentarierna trots vårt mångfaldiga offentliga bestridande tillskriva och pådikta våra kyrkor. I denna betydelse av ordet "andligt" kunna vi också säga, att Kristi lekamen och blod mottagas, ätas och drickas på ett andligt sätt i den heliga nattvarden. Detta åtnjutande sker likväl med munnen, men sättet är andligt.

106] Sålunda är vår tro i denna artikel om Kristi lekamens och blods sanna närvaro i den heliga nattvarden grundad på den sanne och allsmäktige Gudens, vår Herres och Frälsares, Jesu Kristi sanning och allmakt. Dessa grundvalar äro starka och fasta nog att kunna stärka och stadfästa vår tro i alla anfäktelser angående denna artikel och å andra sidan kullkasta och vederlägga sakramentariernas alla inkast och invändningar, huru antagliga de än kunna synas vara för förnuftet. På dessa grundvalar kan ett kristet hjärta också tryggt och fast stödja och förlita sig.

107] Därför förkasta och fördöma vi med hjärta och mun såsom falska, villfatande och bedrägliga alla de irrläror, som icke överensstämma med den ovan framställda, i Guds ord grundade läran, utan strida däremot, nämligen: 108] [1.] Först den påvliga transsubstantiationsläran, att det konsekrerade brödet och vinet i den heliga nattvarden helt och hållet förlora sin substans och sitt väsen och förvandlas till Kristi lekamens och blods substans, så att endast brödets och vinets yttre gestalt eller accidentia sine subiecto blivit kvar, ävensom den läran, att Kristi lekamen under brödets gestalt, vilket enligt deras mening sålunda icke längre är bröd, utan förlorat sitt naturliga väsen, är närvarande även utanför sakramentshandlingen, då brödet blivit inlåst i ett sakramentshus eller bäres omkring för att beskådas och tillbedjas. Ty ingenting kan vara ett sakrament utanför Guds föreskrift och det bruk, som är i Guds ord bestämt och instiftat, såsom vi förut påvisat.

109] 2. Likaså förkasta och fördöma vi alla andra påviska missbruk av detta sakrament, såsom det vederstyggliga mässoffret för levande och döda.

110] 3. Likaledes, att mot Kristi uppenbara instiftelse och befallning sakramentet utdelas åt lekmännen blott under en gestalt. Detta och andra påvliga missbruk hava med stöd av Guds ord och vittnesbörd från den gamla kyrkan utförligt vederlagts i den för våra kyrkor gemensamma Augsburgska bekännelsen och dess Apologi samt Schmalkaldiska artiklarna och andra skrifter av de våra.

111] Men då vi i denna skrift företagit oss att avgiva vår bekännelse och förklaring främst i fråga om Kristi lekamens och blods sanna närvaro gent emot sakramentarierna, av vilka några under den Augsburgska bekännelsens namn skamlöst trängt in i våra församlingar, vilja vi här främst famställa och redogöra för sakramentariernas villfarelser, för att våra åhörare må ta sig i akt för dem och undvika dem.

112] Därför förkasta och frödöma vi med hjärta och mun såsom falska, villfarande och bedrägliga sakramentariernas alla meningar och läror, som icke överensstämma med den ovan framställda, i Guds ord grundade läran, utan strida mot densamma:

113] 1. Då de föregiva, att instiftelseorden icke skola förstås helt och enkelt efter ordalydelsen i deras egentliga betydelse om Kristi lekamens och blods sanna, väsentliga närvaro i nattvarden, utan genom en bildlig och figurlig tolkning tydas till att innebära en annan, ny och främmande betydelse. Vi förkasta härmed alla dylika av sakramentarierna företrädda åsikter och varandra motsägande meningar.

114] 2. Likaledes förkasta vi deras förnekande av, att Kristi lekamen och blod åtnjutas med munnen i nattvarden, och deras påstående, att Kristi lekamen åtnjutes i nattvarden endast på ett andligt sätt genom tron, så att vår mun i nattvarden mottager endast och allenast bröd och vin.

115] 3. Likaledes deras lära, att brödet och vinet i nattvarden icke äro mer än kännetecken, varigenom de kristna känner igen varandra inbördes, eller

4. att de blott äro tecken, bilder och symboler av Kristi fjärran varande lekamen på det sättet, att liksom brödet och vinet äro utvärtes spis för vår kropp, Kristi frånvarande kropp med den förtjänst, han förvärvat, är våra själars andliga spis.

116] 5. Eller att brödet och vinet icke äro annat än vårdtecken och minnesbilder av Kristi frånvarande lekamen, genom vilka vi såsom yttre underpanter skola försäkras om att tron, som vänder sig från nattvarden och uppstiger över alla himlar, däruppe blir lika sant delaktig av Kristi lekamen och blod, som vi i nattvarden sannerligen med munnen mottaga de yttre tecknen och att sålunda vår tro i nattvarden stärkes och stadfästes endast genom de yttre tecknen, men icke genom Kristi sanna och närvarande lekamen, som utdelas till oss.

117] 6. Eller att endast Kristi fjärran varande lekamens kraft, verkan och förtjänst meddelas åt tron i nattvarden och att vi sålunda bli delaktiga av hans frånvarande lekamen, ävensom att på här nämnt sätt unio sacramentalis, d.v.s. den sakramentala föreningen, bör förstås de analogia signi et signati, d.v.s. så, att brödets och vinets tecken analogivis hänsyfta på de betecknade Kristi lekamen och blod.

118] 7. Eller att Kristi lekamen och blod icke mottagas och åtnjutas på annat sätt än andligen genom tron.

119] 8. Likaså läran , att Kristus på grund av sin himmelsfärd är med sin kropp så bestämd och begränsad vid ett visst rum i himmelen, att han med densamma icke kan eller vill vara i sanning och väsentligen närvarande hos oss i nattvarden, som enligt Kristi instiftelse firas på jorden, utan är så fjärran och avlägsen därifrån, som himmelen är från jorden. Så har några sakramentarier för att bekräfta sin villfarelse avsiktligt och illvilligt förfalskat texten i Apg. 3: oportet Christum caelum accipere, d.v.s. Kristus måste intaga himmelen, och i stället skrivit: oportet Christum caelo capi, d.v.s. Kristus måste intagas av eller i himmelen eller omslutas och omfattas av den, så att han på intet sätt kan eller vill med sin mänskliga natur vara hos oss på jorden.

120] 9. Likaledes, att Kristus icke utlovat den sanna och väsentliga närvaron av sin lekamen och sitt blod i nattvarden och icke heller kunnat eller velat uppfylla ett sådant löfte, emedan hans antagna mänskliga naturs väsen och egenskaper icke kunde tillåta något sådant.

121] 10. Likaledes läran, att icke Kristi ord och allmakt, utan tron gör Kristi lekamen närvarande i nattvarden, varför en del utesluta instiftelseorden vid nattvardens hållande. Ty även om vi med rätta avvisa och förkasta den påvliga konsekrationen, vari instiftelseordens läsande såsom ett prästens verk tillskrives kraften att här åstadkomma ett sakrament, så kunna eller böra vi dock på intet sätt utelämna instiftelseorden vid nattvardens hållande, såsom vi i den föregående utredningen framhållit.

122] 11. Likaledes, att de troende enligt Kristi instiftelseord icke skola söka Kristi lekamen i nattvardens bröd och vin, utan hava att med sin tro vända sig från nattvardens bröd till den plats i himmelen, där Herren Kristus är med sin lekamen, för att där bliva delaktiga av densamma.

123] 12. Vi förkasta även den läran, att icke även de otrogna, obotfärdiga och ogudaktiga kristna, som endast bära det kristna namnet, men sakna den rätta, sanna och saliggörande tron, i nattvarden undfå Kristi lekamen och blod, utan mottaga blott bröd och vin. Och då det endast finnes två slags gäster vid denna himmelska måltid, värdiga och ovärdiga, förkasta vi också, att man gör en sådan åtskillnad bland de ovärdiga, att man menar, att de ogudaktiga epikuréerna och bespottarna av Guds ord, vilka finnas i den yttre kyrkogemenskapen, icke vid bruket av nattvarden sig själva till dom mottaga Kristi lekamen och blod, utan blott bröd och vin.

124] 13. Likaså den läran, att värdigheten består icke endast i sann tro, utan även i människans egen förberedelse.

125] 14. Likaledes den läran, att t.o.m. de sant troende, som äga och behålla en rätt, sann, levande tro, men icke tillräckligt förberett sig, såsom de haft för avsikt, skulle såsom ovärdiga gäster kunna mottaga detta sakrament sig till dom.

126] 15. Likaledes den läran, att nattvardselementen, det välsignade brödets och vinets synliga species eller gestalt, böra tillbedjas. Men att Kristus själv, sann Gud och människa, som är i sanning och väsentligen närvarande i nattvarden, skall tillbedjas i anda och sanning vid det sanna bruket av nattvarden liksom eljest och speciellt där, varest hans församling kommit samman, det kan och skall ingen förneka, om han icke är en ariansk kättare.

127] 16. Vi förkasta och fördöma också alla framfusiga, hädiska och smädande frågor och talesätt, som framställes på ett grovt, köttsligt, kapernaiskt sätt beträffande nattvardens övernaturliga, himmelska mysterier.

128] Flera andra antitheses eller avvisande motsatta läror hava i den föregående utredningen blivit tillrättavisade och förkastade, och för korthetens skull vilja vi icke här upprepa dem. Vad som härutöver kan finnas av ytterligare förkastliga åsikter och irrläror, kan man med lätthet framhämta och lära känna av den föregående utredningen. Ty vi förkasta och fördöma allt, som icke överensstämmer med, utan strider mot den förut framställda, i Guds ord fast grundade läran.

VIII. Om Kristi person

1] Bland teologer, som ansluta sig till den Augsburgska bekännelsen, har en strid uppstått om läran om Kristi person. Denna strid började emellertid icke bland dessa, utan leder sitt ursprung från sakramentarierna.

2] Ty då doktor Luther med stöd av instiftelseorden gent emot sakramentarierna klart hävdat Jesu Kristi lekamens och blods sanna och väsentliga närvaro i nattvarden, ha Zwinglis anhängare invänt mot honom, att om Kristi lekamen på en gång vore närvarande i himmelen och i den heliga nattvarden på jorden, den icke kunde vara en riktig, sann mänsklig kropp, ty ett sådant majestät tillkommer endast Gud, men därtill är Kristi kropp icke i stånd.

3] Detta vederlade doktor Luther med all kraft, såsom hans läro och stridsskrifter om den heliga nattvarden utvisa. Till båda dessa grupper av skrifter bekänna vi oss härmed offentligen. 4] Efter Luthers död ha emellertid en del teologer av den Augsburgska bekännelsen visserligen icke offentligen och uttryckligt velat instämma med sakramentarierna i läran om Herrens nattvard, men likväl använt och brukat samma grundförutsättningar om Kristi person, med vilka sakramentarierna dristat sig att förneka Kristi lekamens och blods sanna och väsentliga närvaro i nattvarden, nämligen att man icke får tillskriva den mänskliga naturen i Kristi person något, som går utöver eller strider mot dess naturliga, väsentliga egenskaper. Därjämte beskyllde de Luther och alla, som anslöto sig till hans lära såsom överensstämmande med Guds ord, för nästan allt vad gammalt förskräckligt kätteri heter.

5] För att efter Guds ord och i enlighet med vår klara kristna tro utreda denna strid och med Guds nåd helt och hållet bilägga den framställa vi enhälligt vår lära, tro och bekännelse på följande sätt:

6] [1.] Vi tro, lära och bekänna, att ehuru Guds Son är en särskild, för sig åtskild och helt och hållet gudomlig person och sålunda med Fadern och den helige Ande av evighet är sann, väsentlig, fullkomlig Gud, han likväl, då tiden var fullbordad, antog mänsklig natur i sin persons enhet, icke så att två personer eller två Kristus härmed blevo till, utan så att Jesus Kristus numera i en person är samtidigt sann, evig Gud, född av Fadern av evighet, och sann människa, född av den högt lovade jungfrun Maria, såsom det står skrivet i Rom. 9: "från dem är Kristus kommen efter köttet, han som är Gud över allting, högtlovad i evighet".

7] [2.] Vi tro, lära och bekänna, att i denna Kristi ena, oskiljbara person numera finnas två olika naturer, den gudomliga, som är av evighet, och den mänskliga, som i tiden upptagits i Guds Sons persons enhet, och att dessa två naturer aldrig kunna i Kristi person vare sig skiljas från varandra eller sammanblandas med varandra eller att den ena kan förvandlas till den andra, utan var och en behåller i all evighet sin natur och sitt väsen i Kristi person.

8] [3.] Vi tro, lära och bekänna även, att båda dessa naturer utan sammanblandning och avknappning bibehålla var och en sin natur och sitt väsen, de även behålla var och en sina naturliga, väsentliga egenskaper och icke avlägga dem i all evighet och att den ena naturens väsentliga egenskaper aldrig någonsin kunna bli den andra naturens väsentliga egenskaper.

9] [4.] Vi tro, lära och bekänna sålunda, att det att vara allsmäktig, evig, oändlig och på en gång allestädes samt att på ett naturligt sätt, d.v.s. enligt naturens och dess naturliga väsens egenart, vara absolute närvarande och att veta allt är den gudomliga naturens väsentliga egenskaper, vilka aldrig någonsin kunna bliva den mänskliga naturens egenskaper.

10] [5.] Att å andra sidan vara en kroppslig skapad varelse, att vara kött och blod, att vara ändlig och begränsad, att lida, dö, stiga upp och ned, förflytta sig från en plats till en annan, att känna hunger, törst, köld och värme och annat dylikt är den mänskliga naturens egenskaper, som aldrig någonsin kunna bli den gudomliga naturens egenskaper.

11] [6.] Vi tro, lära och bekänna även, att numera efter människoblivandet icke vardera naturen i Kristus består i och för sig själv på det sättet, att var och en utgör en särskild person, utan att de äro så förenade, att de utgöra en enda person, vari båda naturerna, den gudomliga och den mänskliga, äro och bestå personligen och tillsammans, så att numera efter människoblivandet till Kristi hela och fullständiga person icke blott hans gudomliga, utan även hans antagna mänskliga natur hör; vidare att Kristi eller filii Dei incarnati person, d.v.s. Guds Son, som antagit kött och blivit människa, utan såväl sin gudomliga som sin mänskliga natur icke är fullständig. Därför är Kristus icke två olika personer, utan en enda person, ehuru två olika naturer, vilkas naturliga väsen och egenskaper icke kunna sammanblandas, finnas hos honom.

12] [7.] Vi tro, lära och bekänna även, att den antagna mänskliga naturen icke blott har och behåller sina naturliga väsentliga egenskaper, utan att den dessutom genom den personliga föreningen med den gudomliga naturen och därefter genom glorificatio eller härliggörelsen är upphöjd till Guds majestäts, krafts och makts högra sida över allt, som kan nämnas icke blott i denna världen, utan även i den tillkommande.

13] [8.] Vad nu detta majestät beträffar, vartill Kristus med avseende på sin mänskliga natur upphöjts, har han mottagit detta icke först då han uppstod från de döda och uppsteg till himmelen, utan redan då han avlades i moderlivet och blev människa, varvid den gudomliga och den mänskliga naturen personligen förenades med varandra.

14] [9.] Denna personliga förening bör emellertid icke förstås, såsom några oriktigt fatta den, som om de båda naturerna, den gudomliga och den mänskliga, vore förenade med varandra liksom två sammanlimmade bräder, så att de realiter, d.v.s. i verklighet och sanning, alls icke hade någon gemenskap med varandra. 15] Detta är innebörden i Nestorius' och Paulus' av Samosata villfarelse och kätteri, vilka – som Suidas och presbytern Theodorus från Rhaitu betyga – menat och lärt: 
hoc est, naturas omni modo incommunicabiles esse, d.v.s. naturerna hava ingen som helst gemenskap med varandra. Men därmed bliva naturerna helt och hållet söndrade från varandra och framställas två Kristus, varav den ena är Kristus och den andra Gud-Logos, som bor i Kristus.

16] Presbytern Theodorus skriver nämligen så: Paulus quidam iisdem, quibus Manes, temporibus, Samosatenus quidem ortu, sed Antiochiae Syriae antistes, Dominum impie dixit nudum fuisse hominem, in quo Deus Verbum sicut et in singulis prophetis habitavit, ac proinde duas naturas separatas et citra omnem prorsus inter se communionem in Christo esse, quasi alius sit Christus, alius Deus Verbum in ipso habitans. Detta betyder: Vid samma tid, då kättaren Manes levde, har en man vid namn Paulus (som efter sin födelseort kallades Samosatenaren, men var biskop i Antiochia i Syrien) gudlöst lärt, att Herren Kristus var blott och bart en människa, i vilken Gud-Logos tagit sin boning liksom i varje profet. Därför menade han också, att den gudomliga och den mänskliga naturen voro söndrade och skilda från varandra och att de i Kristus icke hade någon som helst gemenskap med varandra, liksom om Kristus vore en och den i honom boende Gud-Logos en annan.

17] Gent emot detta fördömda kätteri har den kristna kyrkan alltid och allestädes helt enkelt trott och hållit före, att den gudomliga och den mänskliga naturen i Kristus äro så förenade, att de hava en verklig gemenskap med varandra, men väl (såsom doktor Luther skriver) till en person. 18] Då denna personliga förening och gemenskap föreligger, hava kyrkans gamla lärare såväl före som efter kyrkomötet i Chalcedon använt ordet mixtio, blandning, i riktig betydelse och med urskillning. Härom kunde, om så erfordrades, många vittnesbörd från fäderna anföras liksom även från de våras skrifter. Härvid förklaras den personliga föreningen och gemenskapen med en bild animae et corporis och ferri candentis, d.v.s. bilden av ett glödgat järn och av kroppen och själen. 19] Ty kropp och själ, ävensom eld och järn, hava gemenskap med varandra icke per phrasin eller modum loquendi eller verbaliter, d.v.s. så att här blott ord och talesätt föreligga, utan vere och realiter, d.v.s. i verklighet och sanning. Och dock uppstår härigenom icke någon confusio eller exaequatio naturarum, d.v.s. någon naturens sammanblandning eller utjämning, såsom då mjöd beredes av honung och vatten. Här förefinns icke vatten för sig och honung för sig, utan en blandad dryck. Helt annorlunda förhåller det sig med föreningen av den gudomliga och mänskliga naturen i Kristi person.

Ty en annan mycket högre och alldeles outsäglig förening och gemenskap föreligger mellan den gudomliga och den mänskliga naturen i Kristi person. På grund av denna förening och gemenskap är Gud människa och människan Gud, varigenom likväl varken naturerna eller deras egenskaper sammanblandas med varandra, utan varje natur behåller sitt väsen och sina egenskaper.

20] På grund av denna personliga förening, som icke kan tänkas eller vara utan denna naturernas gemenskap, har icke blott den mänskliga naturen, vars egenart är att kunna lida och dö, lidit för hela världens synd, utan Guds Son själv har i sanning, dock efter den antagna mänskliga naturen, lidit, och han har (i enlighet med vår kristna trosbekännelse) i sanning dött, ehuru den gudomliga naturen varken kan lida eller dö. 21] Detta har doktor Luther i sin större bekännelse om den heliga nattvarden utförligt förklarat gent emot Zwinglis hädiska hävdande av alleosis, som innebär, att man fattar och förstår den ena naturen i stället för den andra, en lära, som Luther förvisar såsom ett djävulens bländverk till helvetets avgrund.

22] Fördenskull ha de gamla kyrkolärarna vid förklaringen av denna hemlighet använt de båda uttrycken  och  communio och unio, d.v.s. gemenskap och förening, och belyst det ena med det andra, t.ex. Irenaeus lib. 4, cap. 3; Athanasius in epist. ad. Epictetum; Hilarius, De trinit, lib. 9; Basilius et Nyssenus in Theodoreto; Damascenus lib. 3, cap. 19.

23] På grund av denna personliga gemenskap och förening av den gudomliga och den mänskliga naturen i Kristus är – i överensstämmelse med den enkla kristna tron – vår tro, lära och bekännelse, att allt som utsäges om det majestät, som Kristus till sin mänskliga natur har på Guds allmakts högra sida, och vad som sammanhänger därmed, icke vore någonting, om denna personliga gemenskap och förening av naturerna i Kristi person icke förelåge realiter, d.v.s. i verklighet och sanning.

24] På grund av denna personliga gemenskap och förening av de båda naturerna har Maria, den högt lovade jungfrun, fött icke blott och bart en människa, utan en sådan människa, som i sanning är Guds, den Allrahögstes, Son, såsom ängeln betygade. Han bevisade redan i moderlivet sitt gudomliga majestät på det sättet att han föddes av en jungfru utan att hennes jungfrulighet kränktes. Därför är hon i sanning Guds moder och har likväl förblivit en jungfru.

25] På grund av denna förening har han också utfört alla sina undergärningar och visat sitt gudomliga majestät efter behag, när och hur han ville – sålunda icke endast efter uppståndelsen och himmelsfärden, utan redan i förnedringens tillstånd. Så t.ex. vid bröllopet i Kana i Galileen eller vid tolv års ålder bland de lärda eller i örtagården, då han med ett ord fällde sina fiender till marken; likaledes i döden, då han icke dog blott som en vanlig människa, utan med och i sin död besegrade synden, döden, djävulen, helvetet och den eviga fördömelsen, något som den mänskliga naturen ensam icke förmått, om den icke varit personligt förenad och haft gemenskap med den gudomliga.

26] På grund av denna förening är den mänskliga naturen efter uppståndelsen från de döda upphöjd över allt skapat i himmelen och på jorden, vilket icke innebär något annat än att han helt och hållet avlagt tjänareskepnaden, men likväl icke den mänskliga naturen, utan denna behåller han i all evighet och har till sin antagna mänskliga natur införsatts i det fullkomliga ägandet och bruket av det gudomliga majestätet. Detta majestät hade han redan, då han avlades i moderlivet, men han utblottade sig själv därpå, såsom aposteln betygar, och han fördålde det i förnedringens tillstånd, såsom doktor Luther förklarande säger, och brukade det icke alltid, utan endast då han ville. 27] Men numera, då han icke blott som ett helgon gått till himmelen, utan – såsom aposteln betygar – farit upp över alla himlar, så uppfyller han i sanning allt och är icke blott såsom Gud utan även såsom människa allestädes närvarande och regerar överallt, från hav till hav och intill jordens ändar, såsom profeterna ha förutsagt och apostlarna betygat, då de säga, att han överallt verkat med dem och bekräftat deras ord genom de tecken, som åtföljde det. 28] Men detta sker icke på ett jordiskt sätt, utan – såsom doktor Luther förklarar det – på samma sätt som Guds högra hand regerar, vilken icke betecknar någon viss plats i himmelen, såsom sakramentarierna utan grund i den heliga Skrift föregiva, utan ingenting annat än Guds allsmäktiga kraft, som uppfyller himmelen och jorden. I denna Guds allmakt har Kristus till sin mänskliga natur blivit insatt realiter, d.v.s. i verklighet och sanning, och sine confusione et exaequatione naturarum, d.v.s. utan att de båda naturerna till sitt väsen och sina väsentliga egenskaper sammanblandats och utjämnats. 29] På grund av denna allmakt, som meddelats honom, kan han vara och är i kraft av sitt testamentes ord i sanning närvarande med sin lekamen och sitt blod i den heliga nattvarden, dit han genom sitt ord visat oss. Detta är icke möjligt för någon annan människa, emedan icke någon på detta sätt är förenad med den gudomliga naturen och införsatt i ett sådant gudomligt allsmäktigt majestät och välde i och genom en liknande personlig förening av de båda naturerna utom Jesus, Marias son, 30] i vilken den gudomliga och den mänskliga naturen äro personligen förenade, så att i Kristus "hela gudomens fullhet bor lekamligen", Kol. 2. I denna personliga förening föreligger en så hög, innerlig och outsäglig gemenskap mellan de båda naturerna, att även änglarna förundra sig däröver och hava, såsom den helige Petrus betygar, sin åstundan och glädje att beskåda den. Detta allt skola vi senare i sin ordning utförligare förklara.

31] Ur den grundläggande läran om den här framställda och förklarade unio personalis, d.v.s. läran om på vad sätt den gudomliga och den mänskliga naturen äro med varandra förenade i Kristi person, så att de icke blott hava namnet gemensamt, utan även i verklighet och sanning hava gemenskap med varandra utan att de sammanblandas och utjämnas till ett väsen, framgår läran de communicatione idiomatum, d.v.s. läran om den sanna gemenskapen mellan naturernas egenskaper, varom mera i det följande.

32] Då det i sanning förhåller sig så, quod propria non egrediantur sua subiecta, d.v.s. att vardera naturen bibehåller sina väsentliga egenskaper, så att dessa icke kunna skiljas från den ena naturen och övergå till den andra, såsom då man häller vatten ur ett kärl i ett annat, så kunde icke någon gemenskap mellan egenskaperna föreligga, om icke den ovannämnda personliga gemenskapen eller föreningarna i Kristi person verkligen förefunnes, 33] vilket efter artikeln om den heliga treenigheten är den största hemligheten i himmelen och på jorden, såsom Paulus säger: "Erkänt stor är gudaktighetens hemlighet, att Gud är uppenbarad i köttet", 1 Tim. 3. 34] Ty då aposteln Petrus med klara ord betygar, att även vi, i vilka Kristus blott av nåd bor, skola för denna höga hemlighet i Kristus "bliva delaktiga av gudomlig natur", hur stor måste icke då den gemenskapen med den gudomliga naturen vara, om vilken aposteln säger, att "i Kristus hela gudomens fullhet bor lekamligen", så att Gud och människa i honom äro en person.

35] Då det emellertid ligger största vikt uppå att denna lära de communicatione idiomatum, d.v.s. läran om gemenskapen mellan de båda naturernas egenskaper, behandlas och utredes med upprätthållande av tillbörliga distinktioner – ty propositiones och praedicationes, d.v.s. de uttryck, som användas, då man talar om Kristi person, dess natur och egenskaper, äro icke alla av samma art och slag, och om man talar därom utan att göra tillbörliga distinktioner, blir framställningen dunkel och den enkle läsaren lätt vilseförd – bör man noggrant beakta efterföljande utredning, som för bättre och klarare översikts skull indelas i tre huvudpunkter.

36] För det första, då hos Kristus två olika naturer finnas, vilkas väsen och egenskaper äro och förbliva utan sammanblandning och förvandling, men de båda naturerna utgöra blott en person, så tillkommer det, som väl är blott den ena naturens egenskap, dock icke denna natur såsom avskild, utan detta tillkommer hela personen, som på en gång är Gud och människa (och som kallas Gud eller människa).

37] Men in hoc genere, d.v.s. av detta talesätt, följer icke, att det som tillskrives hela personen, tillika utgör båda naturernas egenskap , utan man bör tydligt förklara, efter vilkendera naturen varje sak tillskrives personen. På detta sätt kan man säga, att "Guds Son är efter köttet född av Davids säd", Rom. 1, och att "Kristus blev dödad efter köttet och att han för oss lidit i och efter köttet".

38] Men då förstuckna och uppenbara sakramentarier dölja sin fördärvliga villfarelse under tesen: vad som är endera naturens egenskap tillkommer hela personen, så att de väl tala om hela personen, men likväl därmed blott förstå den ena naturen och fullständigt utesluta den andra, som om blott den mänskliga naturen hade lidit för oss, såsom doktor Luther skriver om Zwinglis alleosis i sin stora bekännelse om den heliga nattvarden, vilja vi här anföra doktor Luthers egna ord, för att Guds kyrka på bästa sätt må bevaras för denna villfarelse. Hans ord lyda:

39] "Zwingli kallar det alleosis, när något utsäges om Kristi gudomliga natur, men tillkommer hans mänskliga, eller tvärtom. T.ex. Luk. 24: 'Måste icke Kristus lida detta för att ingå i sin härlighet?' Här bedrager han oss med att Kristus skall uppfattas som den mänskliga naturen. Akta dig, säger jag, akta dig för denna alleosis. 40] Den är ett djävulens bedrägeri, ty den framställer till sist en sådan Kristus, efter vilken jag icke mera vill kallas en kristen och som icke är eller verkar mer med sitt lidande och sitt liv än ett vanligt helgon. Ty om jag skall tro det, att endast den mänskliga naturen har lidit för mig, så är Kristus för mig en dålig frälsare, som själv kan behöva en frälsare. Det kan icke med ett ord sägas allt, vad djävulen vill anstifta med denna alleosis." 41] Och kort efteråt heter det: "Skulle nu den gamla trollpackan fru förnuft, alleosis' mormor, säga: gudomen kan ju icke lida och dö, så skall du svara: det är visserligen sant, man då den gudomliga och den mänskliga naturen i Kristus utgöra en person, så tillskriver den heliga Skrift för denna personliga enhets skull åt den gudomliga naturen allt, som kommer den mänskliga naturen till del, och tvärtom. 42] Så förhåller det sig i sanning, ty du måste ju säga: denna person (som betecknar Kristus) lider och dör. Nu är personen sann Gud. Därför är det riktigt att säga: Guds Son lider. Ty ehuru den ena delen (om jag så får säga), nämligen den gudomliga naturen, icke lider, så lider dock den andra delen, nämligen den mänskliga naturen, hela personen, som är Gud." "Guds Son är i sanning korsfäst för oss, d.v.s. personen, som är Gud, ty denna (säger jag), personen, är korsfäst till sin mänskliga natur." 43] Och ånyo kort därefter heter det: "Skulle alleosis förefinnas, såsom Zwingli lär, så måste Kristus hava två personer, en gudomlig och en mänsklig, emedan han hänför Skriftens ord om lidandet endast till den mänskliga naturen och genomgående icke låter dem avse den gudomliga naturen. Men om Kristi verk är delat, så måste också hans person vara sönderdelad, enär allt hans verk och lidande icke är att tillskriva naturerna, utan personen. Ty det är personen, som gör och lider allt, det ena efter den ena naturen, det andra efter den andra, såsom de i saken införsatta väl veta. Därför tro vi, att vår Herre Kristus är Gud och människa i en person, non confundendo naturas nec dividendo personam, d.v.s. så att naturerna icke sammanblandas och personen icke delas."

44] I sin skrift Von den Konziliis und Kirchen skriver doktor Luther på liknande sätt: "Vi kristna måste veta, att om Gud icke är med på vågen och bestämmer utslaget, vi i vår skål skulle sjunka och gå förlorade. Härmed menar jag: om det icke får heta, att Gud har dött för oss, utan bara en människa, så äro vi förlorade. Men om Guds död och detta att Gud har dött lägges i vågskålen, så sjunker den och vi gå i höjden som en lätt och tom vågskål. Men han kan väl också stiga upp och lämna sin vågskål. Men han kunde icke nedstiga i vågskålen utan att bliva människa, lik oss, så att det kunde heta: Gud har dött, Guds lidande, Guds blod, Guds död. Gud kan visserligen till sin egen natur icke dö, men nu äro Gud och människa förenade i en person. Därför heter det med rätta, att Gud dör, när en människa dör, som är ett med Gud eller en person med honom." Så långt Luther. 45] Därav är det tydligt, att det är oriktigt, när man säger eller skriver, att nyssnämnda uttryckssätt (Gud har lidit, Gud har dött) blott är praedicatio verbalis, d.v.s. blott ord utan verklighet bakom. Ty vår enkla kristna tro betygar, att Guds Son, som blivit människa, har lidit och dött för oss och återlöst oss med sitt blod.

46] För det andra, vad beträffar utövandet av Kristi ämbete, handlar och verkar personen icke i, med, genom och enligt blott den ena naturen, utan i, med och genom båda naturerna eller såsom kyrkomötet i Chalcedon säger, den ena naturen verkar i gemenskap med den andra vad som utgör vars och ens egenart. 47] Sålunda är Kristus vår medlare, återlösare, konung, överstepräst, huvud, herde o.s.v. icke blott enligt den ena naturen, vare sig den gudomliga eller den mänskliga, utan enligt båda. Detta har förut i annat sammanhang utförligare behandlats.

48] För det tredje är det emellertid en alldeles annan sak, när man talar om eller behandlar frågan, huruvida de båda naturerna i den personliga föreningen i Kristus icke hava något annat och mera än blott sina naturliga, väsentliga egenskaper; (ty att de hava och behålla dessa är förut framhållet).

49] Vad beträffar den gudomliga naturen hos Kristus, så har – emedan hos Gud "ingen förändring" äger rum, Jak. 1 – genom människoblivandet ingenting frånhänts eller tillfogats Kristi gudomliga natur i fråga om dess väsen och egenskaper, och i och för sig har denna därigenom varken förminskats eller förökats. 50] Vad åter beträffar den antagna mänskliga naturen i Kristi person, ha väl några velat förfäkta, att denna även i den personliga föreningen med den gudomliga naturen icke har något annat och mera än blott sina naturliga, väsentliga egenskaper, med hänsyn till vilka Kristus är lik sina bröder i allting, och att man därför icke kan eller bör tillskriva den mänskliga naturen i Kristus något, som överstiger eller strider emot dess naturliga egenskaper, även om Skriftens vittnesbörd visa i denna riktning. 51] Att en sådan mening emellertid är falsk och oriktig, framgår så klart av Guds ord, att till och med vissa av deras meningsfränder numera avvisa och förkasta denna villfarelse. Ty det betygas mäktigt av den heliga Skrift och av de gamla fäderna med stöd av Skriften, att den mänskliga naturen i Kristus, därför att den är personligen förenad med den gudomliga naturen i Kristus, har – sedan den avlagt tjänareskepnaden och förnedringsgestalten och härliggjorts samt upphöjts till Guds majestäts och krafts högra sida – mottagit jämte och utöver sina naturliga och väsentliga egenskaper, som förbliva, även särskilda, höga, stora, övernaturliga, outforskliga, outsägliga och himmelska prerogativ och företräden, bestående av majestät, härlighet, kraft och makt över allt, som nämnas kan icke blott i denna världen, utan även den tillkommande. Sålunda använder Kristus jämväl den mänskliga naturen efter dess art och betingelser vid utövandet av sitt ämbete, och denna har också sin efficaciam, d.v.s. sin kraft och verkan, icke blott på grund av och i enlighet med sina naturliga, väsentliga egenskaper, så långt dessas förmåga sträcker sig, utan den mänskliga naturen har sin kraft främst på grund av och i enlighet med det majestät och den härlighet, kraft och makt, som den mottagit genom den personliga föreningen, härliggörelsen och upphöjelsen. 52] Detta kunna och våga våra motståndare numera knappast förneka, men de orda om och förfäkta, att det här skulle vara fråga om endast skapade gåvor och ändliga egenskaper, med vilka den mänskliga naturen i Kristus i likhet med helgonen blivit prydd och begåvad. De vilja också enligt egna beräkningar och med stöd av sin argumentering och bevisföring uppmäta och bestämma, vad den mänskliga naturen i Kristus utan att upphöra att vara till förmår eller icke förmår.

53] Men den bästa, tryggaste och säkraste metoden att avgöra denna stridsfråga, nämligen om vad Kristus till sin antagna mänskliga natur mottagit genom den personliga föreningen och härliggörelsen eller upphöjelsen och vad hans antagna mänskliga natur utan att upphöra att vara till är mäktig, är att besinna, att ingen kan veta detta bättre och grundligare än Herren Kristus själv. Men han har uppenbarat detta i sitt ord, så mycket som vi i detta livet behöva veta därom. Då vi nu i Skriften hava tydliga och säkra vittnesbörd om vad som rör denna fråga, hava vi att helt enkelt tro detta och böra på intet sätt göra invändningar däremot, som om den mänskliga naturen i Kristus icke vore mäktig det sagda.

54] Nu är det förvisso rätt och sant, vad som säges om de skapade gåvorna, som givits och meddelats åt den mänskliga naturen i Kristus, att denna i sig själv äger dessa, men dessa gåvor räcka långt ifrån upp till det majestät, som Skriften själv och de gamla fäderna med stöd av Skriften tillskriva den antagna mänskliga naturen i Kristus.

55] Ty att göra levande, att hava all domsrätt och all makt i himmelen och på jorden, att hava allt i sina händer och att hava allt sig underlagt, att rena från synd o.s.v., allt detta är icke skapade gåvor, utan gudomliga, oändliga egenskaper, men detta har enligt Skriftens utsagor givits och meddelats åt människan Kristus. Se t.ex. Joh. 5 och 6; Matt. 28; Dan. 7; Joh. 3 och 13; Matt. 11; Ef. 1; Hebr. 2; 1 Kor. 15; Joh. 1 o.s.v.

56] Och att meddelandet åt Kristus härav icke är att förstå per phrasin aut modum loquendi, d.v.s. endast som talesätt, om personen blott enligt den gudomliga naturen, utan även enligt den antagna mänskliga naturen, det bevisas genom följande tre starka och ovederläggliga skäl.

57] 1. För det första är det en av hela den gamla rättrogna kyrkan enhälligt företrädd grundsats, att, såsom den heliga Skrift betygar, vad Kristus mottagit i tiden, det har han icke fått till sin gudomliga natur (enligt denna äger han ju av evighet allt), utan detta har personen mottagit i tiden ratione et respectu humanae naturae, d.v.s. till sin antagna mänskliga natur.

58] 2. För det andra betygar Skriften tydligt och klart i Joh. 5 och 6, att makten att göra levande och att hålla dom är given åt Kristus, därför att han är en människas son och så till vida som han har kött och blod.

59] 3. För det tredje talar Skriften icke blott i allmänhet om Människosonens person, utan pekar även uttryckligt på hans antagna mänskliga natur, t.ex. i 1 Joh. 1: "Kristi blod renar oss från all synd." Detta sker icke endast genom den förtjänst, som han en gång förvärvade på korset, utan Johannes talar på samma ställe därom, att i rättfärdiggörelsens verk icke blott den gudomliga naturen i Kristus, utan även hans blod per modum efficaciae, d.v.s. i verkligheten, renar oss från all synd. På samma sätt är i Joh. 6 Kristi kött en levandegörande spis. På grund härav har kyrkomötet i Efesus förklarat, att Kristi kött har kraft att göra levande. Andra härliga vittnesbörd om denna artikel från den gamla rättrogna kyrkan ha anförts i andra av de våras skrifter.

60] I enlighet med Skriften böra och måste vi sålunda tro, att Kristus till sin mänskliga natur undfått detta och att detta givits och meddelats åt den antagna mänskliga naturen i Kristus. Men då, som ovan sagts, de båda naturerna i Kristus äro så förenade, att de icke sammanblandas med varandra eller den ena förvandlas till den andra och då varje natur behåller sin naturliga, väsentliga egenart, så att den ena naturens egenskaper aldrig någonsin kunna bli den andra naturens, måste även denna lära rätt förklaras och noggrant fasthållas gent emot alla irrläror.

61] Vi uttänka i denna sak icke av oss själva något nytt, utan vi antaga och upprepa de förklaringar, som den gamla rättrogna kyrkan med den heliga Skrifts fasta stöd framställt härom, nämligen att denna gudomliga kraft, liv, makt, majestät och härlighet icke givits åt den antagna mänskliga naturen i Kristus på samma sätt, som Fadern av evighet gjort Sonen efter dennes gudomliga natur delaktig av sitt väsen och alla sina gudomliga egenskaper, varför han är av samma väsen som Fadern och Gud jämlik. (Ty endast efter sin gudomliga natur är Kristus jämlik Fadern, men efter den antagna mänskliga naturen är han Gud underordnad. Härav är det tydligt, att vi icke hävda någon confusionem, exaequationem, abolitionem, d.v.s. något sammanblandande, utjämnande eller utplånande av naturerna i Kristus.) Så är icke heller kraften att göra levande på samma sätt i Kristi kött som i hans gudomliga natur, där den är en väsentlig egenskap.

62] Denna communicatio eller meddelelse har icke heller skett så, att den gudomliga naturens egenskaper väsentligen och naturligen gjutits in i den mänskliga naturen, så att Kristi mänsklighet i och för sig och skild från det gudomliga väsendet hade dessa egenskaper, eller så att den mänskliga naturen i Kristus härigenom helt avlagt sina naturliga, väsentliga egenskaper och numera antingen förvandlats till gudom eller i och för sig själv genom meddelandet av dessa egenskaper blivit densamma lik, eller så att båda naturerna numera skulle hava samma eller alldeles lika naturliga, väsentliga egenskaper. Dessa och dylika irrläror hava med stöd av Skriften med rätta förkastats och fördömts av de gamla erkända kyrkomötena. Nullo enim modo vel facienda vel admittenda est aut conversio aut confusio aut exaequatio sive naturarum in Christo sive essentialium proprietatum, d.v.s. på intet sätt bör man hävda eller medgiva någon förvandling, sammanblandning eller utjämning av naturerna i Kristus eller dess väsentliga egenskaper.

63] Så ha vi icke heller med uttrycken realis communicatio eller realiter communicerad, d.v.s. med framhållandet av en gemenskap eller meddelelse, som i verklighet och sanning föreligger, någonsin menat någon physicam communicationem vel essentialem transfusionem, d.v.s. någon väsentlig, naturlig meddelelse eller överföring, varigenom naturerna till sina väsen och väsentliga egenskaper skulle sammanblandas, såsom några mot bättre vetande illistigt och ondskefullt förvrängt nämnda uttryck för att misstänkliggöra den rena läran. Tvärtom ha vi satt dessa uttryck i motsats till en verbalis-communicatio-lära, det betyder en av vissa företrädd mening, att denna meddelelse blott är en phrasis eller modus loquendi, d.v.s. icke annat än blott ord, beteckning och namn. Detta hava de urgerat så starkt, att de icke ville veta av någon annan meddelelse. Vi å vår sida ha för att rätt förklara Kristi majestät använt nämnda uttryck (de reali communicatione) och därmed velat angiva, att denna meddelelse eller gemenskap i verklighet och sanning föreligger, dock utan all sammanblandning av naturerna och deras egenskaper.

64] Vi anse och lära sålunda med den gamla rättrogna kyrkan, såsom den med stöd av den heliga Skrift förklarat denna lära, att den mänskliga naturen i Kristus mottagit detta majestät på det sätt, som kännetecknar den personliga föreningen, nämligen så, att då "gudomens hela fullhet" bor i Kristus – icke såsom hos heliga människor eller änglar utan – "lekamligen" såsom i sin egen kropp, denna gudom med allt sitt majestät, kraft, härlighet och verkan fritt, när och hur den vill, lyser fram i den antagna mänskliga naturen samt i, med och genom densamma, bevisar, uppenbarar och i verk ådagalägger sin gudomliga kraft, härlighet och verkan, såsom själen gör i kroppen och elden i det glödande järnet. (Med sådana bilder har nämligen, såsom förut angivits, den gamla kyrkan sökt belysa denna lära.) 65] Denna härlighet var under förnedringens tid dold och undanträngd, men nu efter avläggandet av tjänare-skepnaden framträder den fullkomligt, mäktigt och uppenbart för alla heliga i himmelen och på jorden, och även vi skola i det tillkommande livet få skåda "hans härlighet" "ansikte mot ansikte", Joh. 17.

66] Sålunda är och förblir i Kristus blott en enda gudomlig allmakt, kraft och majestätisk härlighet, som tillhör den gudomliga naturen allena. Men denna lyser fram och visar sig fullkomligt och fritt i, med och genom den antagna förhärligade mänskliga naturen i Kristus. Detta är att likna vid ett glödgat järn, vari det icke finnes en dubbel kraft att lysa och bränna, nämligen eldens och järnets, utan kraften att lysa och bränna är eldens egenskap, men emedan elden är förenad med järnet, så visar den denna sin kraft att lysa och bränna i, med och genom det glödgade järnet så, att även det glödgade järnet på grund av och genom denna förening har haft att lysa och bränna utan att eldens eller järnets väsen och naturliga egenskaper förändras.

67] Därför förstå vi de vittnesbörd i Skriften, vilka tala om det majestät, till vilket den mänskliga naturen i Kristus upphöjts, icke så, som om detta gudomliga majestät, vilket tillhör Guds Sons gudomliga natur, skulle i Människosonens person tillskrivas honom blott till hans gudomliga natur, eller så, att detta gudomliga majestät skulle vara i Kristi mänskliga natur blott på sådant sätt, att hans mänskliga natur skulle från det gudomliga majestätet blott hava namn och beteckning per phrasin et modum loquendi, d.v.s. endast till ord och talesätt, men ej i verklighet och sanning hava någon gemenskap med nämnda majestät. 68] Antag att detta vore riktigt, så skulle (emedan Gud är ett andligt, odelbart väsen och emedan han är i alla skapade varelser samt bor i dem, i vilka han är, men särskilt i de troende och heliga, hos vilka han har detta sitt majestät med sig) också i sanning kunna sägas, att i alla skapade varelser, i vilka Gud är, men speciellt i de troende och heliga, i vilka Gud bor, "gudomens hela fullhet" bodde "lekamligen" och att hos dem "visdomens och kunskapens alla skatter" funnes "förborgade", ävensom att åt dem "all makt i himmelen och på jorden" vore given, emedan de mottagit den helige Ande, som har all makt. 69] Men på detta sätt skulle ingen åtskillnad göras mellan Kristus efter hans mänskliga natur och andra heliga människor och man skulle så beröva Kristus hans majestät, som han såsom människa eller till sin mänskliga natur mottagit framför alla skapade varelser. 70] Men nu kan och bör ingen skapad varelse, varken en människa eller en ängel, säga: "Mig är given all makt i himmelen och på jorden." Ty även om Gud med sin "gudoms hela fullhet", som han allestädes har med sig, är i de heliga, så bor han dock icke "lekamligen" i dem såsom i Kristus eller är med dem personligen förenad såsom med Kristus. Denna personliga förening är grunden till att Kristus även till sin mänskliga natur säger i Matt. 28: "Mig är given all makt i himmelen och på jorden." Likaledes heter det i Joh. 13, att Kristus "visste, att Fadern hade givit allt i hans händer" och i Kol. 2: "I honom bor gudomens hela fullhet lekamligen." På samma sätt: "Med härlighet och ära krönte du honom och satte honom till herre över dina händers verk; allt lade du under hans fötter. När han underlade honom allting, undantog han intet från att bliva honom underlagt", Hebr. 2, "den undantagen, som har lagt allt under honom", 1 Kor. 15.

71] Men vi tro lära och bekänna ingalunda, att Guds majestät och alla dess egenskaper på sådant sätt gjutits in i Kristi mänskliga natur, att den gudomliga naturen därigenom försvagats eller överlåtit åt någon annan något av sitt eget, vilket den icke skulle behålla för sig själv, eller att den mänskliga naturen i sin substans och sitt väsen mottagit ett med den gudomliga naturen lika majestät, avsöndrat och avskilt från Guds Sons väsen och natur, liksom om man skulle hälla vatten, vin eller olja från ett kärl i ett annat. Ty den mänskliga naturen kan lika litet som någon annan skapad varelse i himmelen och på jorden på annat sätt mottaga Guds allmakt, att den i sig skulle bliva ett allsmäktigt väsen eller i sig hava allsmäktiga egenskaper. Genom ett sådant antagande skulle den mänskliga naturen i Kristus förnekas och helt och hållet förvandlas till gudomlighet, vilket strider mot vår kristna tro och alla profeters och apostlars lära.

72] Vi tro, lära och bekänna däremot, att Gud Fadern givit Kristus, sin älskade Son, med avseende på den antagna mänskliga naturen sin Ande (varför han ock kallas Messias, d.v.s. den smorde) på sådant sätt, att han icke efter samma mått som andra heliga mottagit Andens gåvor. Ty på Herren Kristus (som till sin gudomliga natur är ett väsen med den helige Ande) vilar med avseende på hans mänskliga natur "vishets och förstånds, råds, starkhets och kunskaps Ande" icke på sådant sätt, 73] att han på grund därav i sin egenskap av människa skulle veta och förmå blott somliga ting i likhet med andra heliga människor, hos vilka Guds Ande verkar blott skapade gåvor. Det förhåller sig i stället så, att emedan Kristus till sin gudomliga natur är den andra personen i den heliga Treenigheten och den helige Ande utgår från honom såväl som från Fadern och sålunda är och förblir i all evighet hans och Faderns egen Ande samt icke kan skiljas från Guds Son, Andens hela fullhet (såsom fäderna säga) givits åt Kristus efter köttet, vilket är personligen förenat med Guds Son. 74] Detta förlänande av Andens fullhet har skett just därigenom, att Kristus är personligen förenad med Gud, och denna Andens fullhet kommer hos Kristus obehindrat och kraftigt till synes däri och därigenom, att han icke vet blott somliga ting, men icke andra, och förmår somliga ting, utan att han vet och förmår allt. Över honom har Fadern utan mått utgjutit sin vishets och krafts Ande, så att han såsom människa genom denna personliga förening i verklighet och sanning mottagit all kunskap och all makt. Sålunda äro "alla visdomens skatter fördolda i honom", sålunda är "all makt" given åt honom och sålunda är han satt "på Guds majestäts och krafts högra sida". 75] Av historien veta vi, att det på kejsar Valentins tid bland arierna fanns en särskild sekt, som kallades agnoeter, emedan de uppdiktat, att Sonen, Faderns Logos, väl vet allt, men att hans antagna mänskliga natur är okunnig om mycket. Mot dessa har även Gregorius den store skrivit.

76] På grund av denna personliga förening och därav följande gemenskapen, som den gudomliga och den mänskliga naturen i Kristi person i verklighet och sanning hava med varandra, tillägges åt Kristus efter köttet sådant, som hans kött efter dess natur och väsen i och för sig icke kan vara och som det utanför denna förening kan hava, nämligen att hans kött är en sann levandegörande mat och hans blod en sann levandegörande dryck. Så betyga de tvåhundra fäderna på kyrkomötet i Efesus: carnem Christi esse vivificam seu vivificatricem, d.v.s. Kristi kött är ett levandegörande kött. Därför kan blott denna människa och eljest ingen i himmelen och på jorden i sanning säga: "Var två eller tre äro församlade i mitt namn, där är jag mitt ibland dem" samt: "Jag är med er alla dagar intill tidens ände."

77] Dessa bibelord förstå vi icke så, att hos oss i den kristna kyrkan och församlingen endast Kristi gudom skulle vara närvarande och att denna närvaro på intet sätt skulle avse Kristus efter hans mänskliga sida. Ty på det sättet skulle Petrus, Paulus och alla heliga i himmelen också vara hos oss på jorden, emedan Gud, som är över allt, bor i dem. Men denna närvaro betygar den heliga Skrift endast om Kristus och eljest icke om någon människa. 78] Vi anse därför, att genom dessa bibelord människan Kristi majestät förklaras, vilket Kristus till sin mänskliga sida mottagit på Guds majestäts och krafts högra hand, så att han också efter sin antagna mänskliga natur och med den samma kan vara och även är närvarande, var han vill, men särskilt i sin kyrka och församling på jorden såsom medlare,huvud, konung och överstepräst. Och detta icke halvt och till en del, utan här är fråga om hela Kristi person, till vilken båda naturerna, den gudomliga och den mänskliga, höra. Vidare icke blott till sin gudomliga natur, utan även med avseende på den mänskliga och med densamma, enligt vilken han är vår broder och vi äro kött av hans kött och ben av hans ben. 79] Till en fast och viss försäkran härom har han instiftat sin heliga nattvard och ger därmed till känna, att han även efter den natur, enligt vilken han har kött och blod, vill vara hos oss samt bo, handla och vara verksam i oss.

80] Stödjande sig på denna fasta grund framställer doktor Luther, salig i åminnelse, läran om det majestät, som Kristus har även efter sin mänskliga natur.

81] I sin stora bekännelse om nattvarden skriver han om Kristi person följande: "Då han är en sådan människa och det utanför denna människa icke finnes någon Gud, så följer med nödvändighet härav, att han även efter det tredje, övernaturliga sättet är och kan vara allestädes, där Gud är, och att allt är alltigenom uppfyllt av Kristus även enligt hans mänskliga natur, detta dock icke på det första, kroppsliga, begripliga sättet, utan på det gudomliga och övernaturliga.

82] Ty här måste du tillstå och säga: Varhelst Kristus till sin gudom är, där är han en naturlig, gudomlig person och där är han även naturligen och personligen, såsom hans avlelse i moderlivet nogsamt bevisar. Ty var han Guds Son, så måste han naturligen och personligen vara i moderlivet och där bliva människa. Är han naturligen och personligen, varhelst han är, så måste han därstädes även vara människa. Ty i honom äro icke två skilda personer, utan en enda person. Varhelst denna person är, är den en enda odelad person, och där du kan säga: här är Gud, där måste du också säga: alltså är även människan Kristus där o.s.v. Och om du kunde visa på en plats, där Gud vore, men icke människan, så vore ju personen söndrad. Då kunde jag nämligen med rätta säga: här är Gud, som icke är människa och ännu icke blivit det. 83] Men för mig finns icke någon sådan Gud. Ty härav skulle följa, att plats och rum skulle kunna skilja de två naturerna från varandra och upplösa personen, ehuru icke döden och alla djävlar förmått skilja och sönderdela dem. 84] Och det skulle vara mig en dålig Kristus, som icke skulle kunna vara gudomlig och mänsklig person på mer än en plats samtidigt, men vara nödgad att på alla andra ställen vara blott och bart Gud och gudomlig person, avskild från och utan mänsklig natur. Nej, där du framställer Gud för mig, där måste du också taga med den mänskliga naturen. De låter sig icke söndra eller skilja från varandra. Här är en enda person, och den mänskliga naturen kan icke därifrån avskiljas."

85] I en liten skrift Von den letzten worten Davids, som doktor Luther skrev kort före sin död, heter det: "I den andra tidliga, mänskliga födelsen gavs honom även Guds eviga makt, men i tiden och icke i evighet. Ty Kristi mänsklighet har icke varit av evighet, såsom hans gudom var, utan Jesus Marias son, är i år enligt gällande beräkningar 1543 år gammal. Men från det ögonblick, då gudomen och mandomen förenades i en person, är och kallas människan Marias son allsmäktig och evig Gud, som har evig makt och som skapat och uppehåller allt per communicationem idiomatum, emedan han är en person med gudomen och verklig Gud. Därom talar han i Matt. 11: Allt har av Fadern blivit överlåtet åt mig. Och Matt. 28: Mig är given all makt i himmelen och på jorden. Vilken mig? Mig, Jesus från Nasaret, Marias son född såsom människa. Av evighet, innan jag blev människa, har jag denna makt av Fadern, men då jag blev människa, mottog jag den i tiden efter min mänskliga natur, men dolde den till min uppståndelse och himmelsfärd, då den skulle uppenbaras och förklaras, såsom den helige Paulus säger i Rom. 1: Han är förklarad och med kraft bevisad vara Guds Son. Johannes använder uttrycket förhärligad."

86] Liknande vittnesbörd finna vi i andra skrifter av doktor Luther, men särskilt i skriften Das diese Wort Christi (Das ist mein Leib etc.) noch fest stehen widder die Schwarmgeister och hans stora bekännelse om nattvarden. Då dessa skrifter utgöra välgrundade förklaringar av frågan om Kristi majestät på Guds högra sida och om hans testamente, åberopa vi här dessa för korthetens skull i denna artikel liksom förut i artikeln om nattvarden.

87] Därför anse vi det som en fördärvlig villfarelse, då man undandrar Kristus efter hans mänsklighet detta majestät, ty därigenom berövar man de kristna deras högsta tröst, som de kunna hämta från det nyss angivna löftet, att deras huvud, konung och överstepräst vill vara närvarande och bo hos dem. Ty han har lovat dem, att icke blott och bart hans gudom, som är för oss fattiga syndare liksom en förtärande eld för torr halm, skall vara hos dem, utan han, just han, den människa, som talat till dem och som i sin antagna mänskliga natur prövat all vår bedrövelse och därför kan hava medlidande med oss såsom med sina medmänniskor och bröder, han vill vara hos oss i all vår nöd även efter den natur, enligt vilken han är vår broder och vi äro kött av hans kött.

88] Därför förkasta och fördöma vi med hjärta och mun enhälligt följande från här framställda lära avvikande villfarelser såsom tillika stridande mot profeternas och apostlarnas skrifter, de renläriga gammalkyrkliga bekännelserna och vår kristna Augsburgska bekännelse:

89] 1. Den tron eller läran, att den mänskliga naturen på grund av den personliga föreningen sammanblandas med den gudomliga eller förvandlas till denna.

90] 2. Likaledes, att den mänskliga naturen i Kristus är på samma sätt som gudomen och sålunda såsom ett oändligt väsen allestädes närvarande på grund av sin egen naturs väsentliga kraft och egenskap.

91] 3. Likaledes, att den mänskliga naturen i Kristus är till sin substans och sitt väsen eller till sina väsentliga egenskaper jämlik den gudomliga naturen.

92] 4. Likaledes, att Kristi mänskliga natur är utsträckt till alla rum i himmelen och på jorden, något som icke ens kan tillskrivas gudomen. Men att Kristus genom sin gudomliga allmakt kan med sin kropp, som han satt vid Guds majestäts och krafts högra sida, vara närvarande överallt, där han vill, och i synnerhet där han i sitt ord utlovat denna sin närvaro, såsom i den heliga nattvarden, detta förmår hans vishet och allmakt åstadkomma utan att hans sanna mänskliga natur förvandlas eller utplånas.

93] 5. Likaledes, att blott Kristi mänskliga natur lidit för oss och frälst oss och att Guds Son icke haft någon som helst gemenskap i lidandet med denna mänskliga sida hos Kristus.

94] 6. Likaledes, att Kristus blott till sin gudom är närvarande hos oss på jorden i det predikade ordet och i de heliga sakramentens rätta bruk och att denna Kristi närvaro icke alls har något att göra med hans antagna mänskliga natur.

95] 7. Likaledes, att den antagna mänskliga naturen i Kristus icke alls har någon verklig och sann gemenskap med, utan blott har beteckning och namn gemensamma med den gudomliga kraften, makten, visheten, majestätet och härligheten.

96] Dessa villfarelser och för övrigt alla, som stå i motsättning till och i strid med den här framställda läran, förkasta och fördöma vi som stridande emot Guds rena ord, de heliga profeternas och apostlarnas skrifter och vår kristna tro och bekännelse och förmana alla kristna, att då Kristus i den heliga Skrift kallas en hemlighet, vilket stöter alla kättare för huvudet, de icke må med sitt förnuft nyfiket rota i denna hemlighet, utan med de kära apostlarna enkelt tro, sluta förnuftets ögon till och taga sitt förstånd till fånga under Kristi lydnad samt hämta tröst därav och oavlåtligen fröjdas däröver, att vårt kött och blod i Kristus på detta sätt blivit upphöjt till Guds majestäts och allsmäktiga krafts högra sida. Så skola de förvisso härav hämta tröst i all vedervärdighet och förbliva väl bevarade från fördömlig villfarelse.

IX. Om Kristi nedstigande till dödsriket

1] Då såväl hos kyrkans gamla lärare som hos några bland oss olika förklaringar framställts om artikeln om Kristi nedstigande till dödsriket, vilja vi även i denna fråga stanna vid vår enkla kristna trosbekännelse, till vilken doktor Luther i sin på slottet i Torgau år 33 hållna predikan om Kristi nedstigande till dödsriket hänvisar oss och där vi bekänna: "Jag tror på Herren Kristus, Guds Son, död, begraven och nederstigen till dödsriket." 2] Här äro artiklarna om Kristi begravning och nedstigande till dödsriket att åtskilja såsom olika artiklar, och vi tro enfaldigt, att hela personen, Gud och människa, efter begravningen nedstigit till dödsriket, besegrat djävulen, krossat helvetets välde och berövat djävulen all hans makt.

3] "Men huru detta tillgår", det skola vi icke "bekymra oss om med höga spetsfundiga tankar." Ty lika litet som den föregående artikeln om huru Kristus blivit satt vid Guds allsmäktiga krafts och majestäts högra sida, kan denna artikel fattas "med vårt förnuft och våra fem sinnen", utan den vill endast bli trodd och tagen efter ordalydelsen. Så fasthålla vi vid dess kärna och tröst, att "varken helvete eller djävul kunna taga till fånga eller skada" oss och alla, som tro på Kristus.

X. Om kyrkliga bruk, som man kallar adiaphora

1] Beträffande en del ceremonier och kyrkliga bruk, som varken äro påbjudna eller förbjudna i Guds ord, men som i god avsikt införts i kyrkan för att upprätthålla god ordning och kristlig tukt, har strid uppstått mellan vissa teologer av den Augsburgska bekännelsen. 2] Härvid ha somliga menat, att man även i tider av förföljelse, då man har att avlägga bekännelsen, oaktat motståndarna till det heliga evangeliet icke velat komma överens med oss i fråga om läran, vi dock med okränkt samvete på deras enträgna yrkande skulle kunna införa några avskaffade kyrkliga bruk, som äro i och för sig likgiltiga och varken påbjudna eller förbjudna av Gud, och sålunda komma överens med dem om sådana adiaphora. 3] Andra åter ha förfäktat, att i tider av förföljelse, då man har att avlägga bekännelsen, och särskilt då motståndarna hysa planer på att antingen genom våld och tvång eller på illistigt vis undertrycka den rena läran och så småningom införa sin falska lära i vår kyrka, sådan eftergift är otänkbar även i fråga om nämnda i och för sig likgiltiga ting utan att samvetet kränkes och det blir till skada för den gudomliga sanningen.

4] För att utreda denna strids innebörd och med Guds nåd bilägga den meddela vi den kristne läsaren följande om saken i fråga.

5] Om under beteckning och sken av utvärtes likgiltiga ting saker framställes, vilka (ehuru annorlunda färgade) dock i grunden strida mot Guds ord, så äro dessa icke att anses såsom sådana ting, som det står en fritt att göra, utan de böra undvikas såsom av Gud förbjudna ting. Likaså böra till verkliga adiaphora eller ting, som det står oss fritt att göra, icke heller räknas sådana kyrkliga bruk, som ger sken av eller vilka man för att undvika förföljelse söker ge sken utav, att vår tro icke skulle skilja sig mycket från den påviska läran och att denna icke vore oss motbjudande. Icke heller böra hit räknas sådana kyrkliga bruk, som påyrkas och antagas i akt och mening, att därmed och därigenom de två varandra motsatta trossätten skulle förlikas och sammansmälta eller att därigenom en återgång till påvedömet och ett avvikande från evangeliets och den rena religionens lära skulle komma till stånd eller så småningom därav följa.

6] I sådant fall böra och måste nämligen Pauli ord i 2 Kor. 6 gälla: "Tagen icke på ett främmande ok; vilken gemenskap har ljuset med mörkret? Gån därför ut ifrån dem och skiljen dem från eder, säger Herren" o.s.v.

7] Rätta adiaphora eller ting, som man fritt kan göra, äro icke heller sådana onyttiga och narraktiga upptåg, som varken tjäna till god ordning eller kristlig tukt inom kyrkan.

8] Beträffande de ting, som (enligt vår förut givna förklaring) äro verkliga adiaphora eller ting att göra eller låta, tro, lära och bekänna vi, att dylika bruk icke i och för sig själva äro någon gudstjänst eller del därav, utan böra därifrån hållas åtskilda, såsom det står skrivet: "Fåfängt tjäna de mig, då de förkunna sådana läror, som blott äro människobud", Matt. 15.

9] Därför tro, lära och bekänna vi, att Guds församling på varje ort och i varje tid har efter omständigheterna makt och myndighet att förändra dylika bruk samt minska eller öka dem, om det sker på skickligt och tillbörligt sätt utan lättsinne och utan att väcka anstöt och om man tar hänsyn till vad som i varje tid på nyttigaste och bästa sätt befordrar god ordning, kristen tukt och evangelisk uppbyggelse. Huru man i sådana ting med gott samvete kan göra vissa eftergifter för de i tron svaga, lär oss Paulus i Rom. 14 och belyser det med sitt eget exempel i Apg. 16 och 21 och i 1 Kor. 9.

10] Vi tro, lära och bekänna även, att i bekännelsetider, då Guds ords fiender trakta efter att undertrycka det heliga evangeliets rena lära, hela församlingen och varje enskild kristen, men i synnerhet Guds ords tjänare såsom föreståndare för Guds församling äro pliktiga att i enlighet med Guds ord öppet och offentligt bekänna sin lära och vad som hör samman med hela religionen, och detta icke blott i ord utan även i verk och gärning. Härvid hava de att med avseende på sådana bruk icke giva efter för motståndarna eller tåla, att dessa med våld eller på ett illistigt sätt söka påtvinga dem dylika bruk till skada för den rätta gudstjänsten samt till införande och bekräftande av avgudadyrkan. 11] Det heter nämligen i Gal. 5: "Stån därför kvar i den frihet, varmed Kristus frigjort oss, och låten icke åter träldomsoket läggas på eder." Likaledes i Gal. 2: "Då några falska bröder hade trängt in och smugit sig in i församlingen för att bespeja den frihet, som vi hava i Kristus Jesus, och för att trälbinda oss, gåvo vi icke ens ett ögonblick vika för dem för att underkasta oss dem, på det att evangeliets sanning skulle bliva bevarad hos oss." 12] Paulus talar här om omskärelsen, som på denna tid var ett ting, som man fritt kunde göra eller låta, 1 Kor. 7, och som Paulus i andlig frihet stundom iakttog, Apg. 16. Men då de falska profeterna krävde omskärelsen för att bekräfta sin falska lära, att lagens gärningar voro nödvändiga till rättfärdighet och salighet, och på detta sätt missbrukade den, säger Paulus, att han "icke ett ögonblick" hade velat giva vika, "på det att evangeliets sanning skulle bliva bevarad".

13] På samma sätt ger Paulus efter för de svaga i fråga om mat och tider eller dagar, Rom. 14. Men för de falska apostlar, som ville pålägga samvetet föreskrifter härom såsom något nödvändigt, vill han icke ge vika i sådana ting, vilka man i och för sig kan fritt göra eller låta. I Kol. 2 heter det: "Låten ingen döma eder i fråga om mat och dryck eller vissa högtidsdagar." Och då Petrus och Barnabas voro eftergivna i ett dylikt fall, bestraffar Paulus dem offentligen såsom sådana, vilka "icke rätt vandrade efter evangeliets sanning", Gal. 2.

14] Ty här är det icke längre fråga om yttre ting, som till sin natur och sitt väsen äro och förbliva sådana, att man kan fritt göra eller låta dem, varför intet bud eller förbud i detta avseende föreligger, utan här gäller först och främst vår kristna tros förnämsta artikel, såsom ju aposteln Paulus betygar i orden: "på det att evangeliets sanning skulle bliva bevarad". Genom dylikt tvång eller påbud fördunklas och förvanskas nämligen denna sanning, emedan motståndarna påyrka och missbruka dessa ting för att bekräfta sin falska lära, sin vidskepelse och sitt avguderi och för att undertrycka den rena läran och den kristliga friheten, och emedan antagandet av dylika ting från vår sida just skulle leda till sådant fördunklande av sanningen.

15] Därjämte är det här även fråga om artikeln om den kristliga friheten, som den helige Ande genom apostelns mun, såsom vi nyss hört, allvarligen befallt sin kyrka att bevara. Ty så snart denna artikel försvagas och människostadgar med våld påtvingas kyrkan, såsom vore dessa nödvändiga och underlåtandet av dem orätt och synd, är vägen beredd för avguderi. Härigenom hopas nämligen efter hand antalet människobud och kommer iakttagandet av dem att anses som en gudstjänst och att icke blott jämställas med utan sättas högre än Guds bud.

16] Genom dylik eftergift och överenskommelse beträffande dessa yttre ting komma vidare, om man icke först uppnått samförstånd i läran, avgudadyrkarna att bliva styrkta i sitt avguderi, medan de rättrogna däremot bliva bedrövade och i tron försvagade samt komma att taga anstöt. Men både det ena och det andra är varje kristen skyldig att vid sin själs frälsning och salighet undvika, såsom det står skrivet: "Ve världen för förförelsernas skull." Och: "Den som förför en av dessa minsta, som tro på mig, för honom vore det bättre att en kvarnsten hängdes om hans hals och han sänktes ned i havet, där det är som djupast" o.s.v.

17] Särskilt bör man betänka vad Kristus säger: "Var och en, som bekänner mig inför människorna, honom skall också jag kännas vid inför min himmelske Fader" o.s.v. Matt. 10.

18] Att det sagda varit de förnämsta till den Augsburgska bekännelsen anslutna lärarnas tro och bekännelse, i vilkas fotspår vi träda och vid vilkas bekännelse vi med Guds nåd vilja fasthålla, framgår av följande utdrag av Schmalkaldiska artiklarna, vilka uppställdes och underskrevos år 37 och 40.

19] I Schmalkaldiska artiklarna heter det härom: "Vi medgiva icke, att de (de påviska biskoparna) representera kyrkan eller i sanning äro den. Och vi vilja icke heller lyssna till vad de i kyrkans namn befalla eller förbjuda. Ty ett barn på sju år vet numera, Gud vare lov, vad kyrkan är: hon är nämligen de heliga, de troende och fåren, som höra sin herdes röst" o.s.v.

Och kort förut heter det: "Om biskoparna ville vara rätta biskopar och vårda sig om kyrkan och evangeliet, så kunde vi för kärlekens och endräktens skull, men icke av nödtvång medgiva att de invigde och installerade åt oss Guds ords predikare, dock utan allt gyckelspel och vidskepelse, som härrör från en okristlig anda och prålsjuka. Då dessa emellertid varken äro eller vilja vara rätta biskopar, utan världsliga herrar och furstar, som varken vilja predika eller undervisa eller döpa eller utdela nattvarden eller fullgöra någon egentlig gärning eller uppgift i kyrkan, utan i stället förfölja dem, som, därtill kallade, fullgöra sådan tjänst, så får icke för deras skull kyrkan lämnas utan tjänare."

20] Och i artikeln om påvens primat och herravälde heter det i Schmalkaldiska artiklarna: "Därför lika litet som vi kunna tillbedja djävulen själv såsom en herre och gud, lika litet kunna vi fördraga hans apostel, påven eller antikrist, i hans regemente såsom vårt överhuvud och vår herre. Ty lögn och mord till evigt fördärv för kropp och själ, det är hans verkliga påvliga styrelsesätt."

21] Och i skriften: "Om påvens makt och överhöghet", som utgör bihang till Schmalkaldiska artiklarna och som även egenhändigt undertecknats av de närvarande teologerna, står det: "Ingen skall betunga kyrkan med egna stadgar, utan här är det fast och visst, att ingens makt och myndighet må gälla mera än Guds ord."

22] Och kort därefter: "Då det förhåller sig på detta sätt, böra alla kristna sorgfälligt undvika att befatta sig med sådan gudlös lära, hädelse och orättfärdig grymhet. De böra i stället undfly och fördöma påven och hans anhängare såsom antikrists rike, såsom Kristus befallt: Tagen eder till vara för falska profeter. Även Paulus bjuder, att man skall undvika ogudaktiga lärare och fördöma dem såsom en styggelse. I 2 Kor. 6 heter det: 'Bären icke något främmande ok tillsammans med de otrogna. Ty vilken gemenskap har ljuset med mörkret?'

23] Det är tungt att behöva skilja sig från så många länder och folk och driva en särskild lära. Men här bjuder och befaller Gud, att var man må taga sig till vara och icke göra gemensam sak med dem, som driva orätt lära och vilja försvara den med grymhet" o.s.v.

24] Så har även doktor Luther i ett särskilt betänkande – Tom. 3. Ien. fol. 523 – utförligt erinrat Guds församling om, huru man skall tänka om kyrkobruken i allmänhet och adiaphora i synnerhet. Även 1530 har han skrivit härom, vilket återfinnes i Tom. 5. på tyska.

25] Av denna förklaring kan var och förstå vad särskilt i bekännelsetider en kristen församling och varje enskild kristen, i synnerhet Guds ords predikare, hava att i fråga om nämnda ting göra eller låta, för att Gud icke må vredgas, kärleken icke må kränkas, Guds ords fiender icke må bli starkare och de i tron svaga icke må taga anstöt.

26] 1. Därför förkasta och fördöma vi såsom orätt, när man anser iakttagandet av människostadgar såsom en gudstjänst eller del av en sådan.

27] 2. Vi förkasta och fördöma även såsom orätt, när sådana bud med våld påtvingas Guds församling såsom nödvändiga.

28] 3. Vi förkasta och fördöma även såsom orätt deras mening, som anse, att man i förföljelsetider kan i dylika i och för sig likgiltiga ting göra det heliga evangeliets fiender till viljes (vilket är till avbräck för sanningen) och träffa överenskommelse med dem.

29] 4. Likaledes anse vi det som en straffvärd synd, när man i förföljelsetider – i fråga om dylika i och för sig likgiltiga ting eller läran eller vad som eljest hör till religionen – till eftergift för evangeliets fiender i verk och handling gör något i uppenbar strid mot den kristna bekännelsen.

30] 5. Vi förkasta och fördöma även, när man går att avskaffa dylika i och för sig likgiltiga ting på ett sådant sätt, som om det icke skulle stå Guds församling fritt att alltid och allestädes efter omständigheterna, såsom det är nyttigast för kyrkan, i kristlig frihet använda sig av ett eller flera sådana ting.

31] Sålunda skola kyrkorna icke på grund av olikhet i kyrkliga bruk, varvid den ena i kristlig frihet använder sig av flera eller färre än den andra, fördöma varandra, om de i övrigt äro ense med varandra i läran och alla dess artiklar och i de heliga sakramentens rätta bruk, detta enligt den välkända satsen: "Dissonantia ieiunii non dissolvit consonantiam fidei: Olikhet i fasta upplöser icke endräkten i tron" o.s.v.

XI. Om Guds eviga förutvetande1 och utkorelse

1] Bland teologerna av den Augsburgska bekännelsen har visserligen ännu icke någon offentlig, förargelseväckande och vitt utbredd strid förekommit om Guds barns eviga utkorelse. Men då på andra håll en ganska svår strid om denna artikel uppstått och spår förmärkts därav även bland de våra samt teologerna därjämte icke överallt använt samma uttryckssätt, så hava vi – för att vad på oss beror för framtiden med Guds nåd söka förekomma oenighet och söndring härom bland de våra – velat här avgiva följande förklaring, på det att alla må veta, vad som är vår enhälliga lära, tro och bekännelse även om denna artikel. 2] Man bör nämligen icke anse läran om denna artikel, när den framställes med stöd av Guds ord och efter hans förebild, såsom onyttig och onödig, mycket mindre såsom förargelseväckande och fördömlig, enär den heliga Skrift icke bara liksom i förbigående på något ställe vidrör denna artikel, utan på upprepade ställen grundligt behandlar och framställer den. 3] Vidare får man icke för missbrukens och missförståndens skull åsidosätta eller förkasta en i Guds ord given lära, utan just för att förebygga allt missbruk och missförstånd måste man med stöd av Skriften förklara den rätta meningen i denna lära. Därför hava vi sammanfattat det väsentliga innehållet i läran om denna artikel i följande punkter.

4] För det första måste man noga aktgiva på skillnaden mellan Guds eviga förutvetande och hans barns utkorelse till den eviga saligheten. Ty praescientia eller praevisio, som innebär, att Gud vet och ser allt, innan det sker, och som kan kallas Guds "försyn", sträcker sig över alla skapade varelser, goda och onda. Han ser och vet nämligen på förhand allt, som är eller skall vara, och som sker eller skall ske, det må vara gott eller ont, ty för Gud äro alla ting, såväl förflutna som framtida, uppenbara och närvarande, såsom det står i Matt. 10: "Säljes icke två sparvar för en skärv? Och icke en av dem faller till jorden utan eder Faders vilja." Och i Psalt. 139: "Dina ögon sågo mig, innan jag ännu var formad, och i din bok voro alla mina dagar uppskrivna, innan de ännu blivit till och ingen av dem ännu var." Likaså i Jes. 37: "Jag vet, när du går ut och går in och när du rasar mot mig."

5] Men Guds eviga utkorelse eller praedestinatio, d.v.s. Guds förutbestämmelse till salighet, gäller icke samtidigt goda och onda, utan endast Guds barn, som äro utkorade och förutbestämda till evigt liv, "förrän världens grund var lagd", såsom Paulus säger i Ef. 1: Han har utvalt oss i Kristus Jesus och "förutbestämt oss till barnaskapet".

6] Guds förutvetande (praescientia) känner och vet på förhand även det onda, men icke så, att det skulle vara Guds nådiga vilja, att detta sker, utan vad djävulens och människornas förvända, onda vilja kommer att och vill företaga sig att göra, det känner och vet Gud på förhand, och Guds praescientia eller "försyn" upprätthåller sin ordning också i de onda händelserna eller gärningarna, så att Gud för det onda, som han icke vill, sätter en gräns och ett mått, huru långt det får gå och huru länge det får vara samt när och hur han vill hindra och straffa det. Detta allt styr och regerar Herren Gud så, att det måste lända hans gudomliga namn till ära och hans utkorade till frälsning, men däremot de gudlösa till skam.

7] Men upphovet och grunden till det onda är icke Guds förutvetande (ty Gud skapar och verkar icke det onda eller hjälper och befordrar det), utan djävulens och människornas onda och förvända vilja, såsom det står skrivet: "Israel, du störtar dig själv i olycka, men din hjälp är endast hos mig." Likaså: "Du är icke en Gud, som har behag till ogudaktighet."

8] Guds eviga utkorelse däremot icke blott känner och vet på förhand de utkorades salighet, utan är också på grund av Guds nådiga vilja och välbehag i Kristus Jesus en verkande orsak, som skapar, hjälper och befordrar vår salighet och vad därtill hör. Därpå är även vår salighet så fast grundad, att "dödsrikets portar" icke förmå någonting däremot, såsom det står skrivet: "Ingen skall rycka mina får ur min hand." Och åter: "Och de kommo till tro, så många som voro bestämda till evigt liv."

9] Denna Guds eviga utkorelse och förutbestämmelse till evigt liv bör icke heller betraktas blott såsom Guds fördolda, outgrundliga rådslut, liksom innebure detta i och för sig icke mera eller hörde icke mera därtill eller hade man därvid icke att aktge på mera än att Gud på förhand sett, vilka och huru många som skulle bliva saliga och vilka och huru många som skulle bli fördömda, eller att Gud blott skulle hålla mönstring och säga: den här skall bliva salig, men den där fördömd; den där skall bliva beståndande, men den där skall icke bli det.

10] Ur en sådan åsikt uppstå många underliga, farliga och fördärvliga tankar, vilka framkalla och förstärka antingen säkerhet och obotfärdighet eller ångest och förtvivlan, så att de förfalla till farliga tankar och säga sig: Gud har förutbestämt sina utkorade till salighet, "förrän världens grund var lagd", Ef. 1, och Guds utkorelse kan icke misstaga sig eller av någon hindras eller förändras, Jes. 14 och Rom. 9. Alltså, om jag är utkorad till salighet, så kan intet skada mig, även om jag utan att göra bot bedriver allt slags synd och skam, ringaktar Ordet och sakramenten och icke bekymrar mig om bot, tro, bön eller gudsfruktan, utan jag kommer att och måste ändock bliva salig, enär Guds förutbestämmelse måste gå i fullbordan. Om jag å andra sidan icke är utkorad, så hjälper det mig dock icke, om jag också håller mig till Guds ord, gör bot, tror o.s.v., ty Guds förutbestämmelse kan jag icke hindra eller förändra.

11] Och dylika tankar kunna även uppstiga i gudfruktiga hjärtan, så att de, även om de med Guds nåd äro botfärdiga, tro och hysa rent uppsåt, likväl tänka: Om du icke är av evighet utkorad till salighet, så är dock allt förgäves. Detta inträffar särskilt, då de se på sin egen svaghet eller ha sådana för ögonen, som icke äro ståndaktiga, utan åter avfallit.

12] Gent emot denna falska inbillning och tanke bör man ställa denna fasta grund, som är säker och icke kan svika, nämligen att "all skrift, som är ingiven av Gud", skall tjäna "till bestraffning, till fostran och bättring", 2 Tim. 3. Då vidare allt i Guds ord är framställt för oss, icke för att vi därigenom skola drivas till förtvivlan, utan därför "att vi genom ståndaktighet och den tröst, som skrifterna giva, skola bevara vårt hopp", Rom. 15, så är det otvivelaktigt på intet sätt en sund uppfattning eller en rätt användning av läran om Guds eviga utkorelse, om därigenom antingen obotfärdighet eller förtvivlan uppkommer eller befästes. Nu framställer Skriften emellertid denna lära icke på annat sätt än så, att den genom densamma visar oss till Ordet, Ef. 1 och 1 Kor. 1, manar oss till bättring, 2 Tim. 3, håller oss till gudsfruktan, Ef. 1 och Joh. 15, stärker tron och gör oss vissa om vår salighet, Ef. 1, Joh. 10 och 2 Tess. 2.

13] Därför, när man på ett riktigt och fruktbärande sätt vill tänka på eller tala om den eviga utkorelsen, predestinationen eller Guds barns bestämmelse till det eviga livet, bör man vänja sig att icke spekulera över Guds hemliga, förborgade och outgrundliga förutvetande, utan i stället betrakta, huru Guds rådslut, avsikt och ordning i Kristus Jesus, den rätta och sanna "livets bok", uppenbaras för oss genom Ordet. 14] Hela denna lära om Guds avsikt, rådslut, vilja och ordning rörande vår frälsning, kallelse, rättfärdig- och saliggörelse innebär, såsom Paulus behandlar och förklarar denna artikel i Rom. 8 och Ef. 1 och Kristus i liknelsen i Matt. 22, i kort sammanfattning, att Gud i sitt rådslut och enligt sin föresats fastställt: 15] 1. Att människosläktet i sanning skulle frälsas och försonas med Gud genom Kristus, som med sin oskyldiga lydnad i lidandet och döden förvärvat åt oss "den rättfärdighet, som gäller inför Gud", och det eviga livet. 16] 2. Att denna Kristi förtjänst och välgärning skulle tillbjudas, delgivas och meddelas oss genom Ordet och sakramenten. 17] 3. Att han skulle verka i oss med sin helige Ande genom Ordet, då det predikas, höres och betraktas, samt omvända hjärtana till sann bot och upplysa dem i en rätt tro. 18] 4. Att han ville göra alla dem, som i sann bot genom en rätt tro mottaga Kristus, rättfärdiga samt upptaga dem till nåd, barnaskap och det eviga livets arvedel. 19] 5. Att han också ville i kärleken helga de så rättfärdiggjorda, såsom den helige Paulus säger i Ef. 1. 20] 6. Att han även ville skydda dem i deras stora svaghet mot djävulen, världen och deras eget kött, leda och föra dem på Guds vägar, upprätta dem, då de vackla, samt trösta och uppehålla dem i kors och anfäktelse. 21] 7. Att han också ville hos dem stärka och föröka det goda verk, som han i dem begynt, samt bevara dem intill änden, om de hålla sig till Guds ord, flitigt bedja, förbliva i Guds barmhärtighet och troget bruka de undfångna gåvorna. 22] 8. Att han slutligen i det eviga livet ville salig- och härliggöra dem, som han utkorat, kallat och rättfärdiggjort.

23] Och Gud har i detta sitt rådslut, sin plan och ordning icke blott i allmänhet berett saligheten, utan han har också i nåd tänkt på alla och envar av de utkorade, som genom Kristus skola bliva saliga, utvalt dem till salighet och bestämt, att han på det sätt, som nu angivits, genom sin nåd, sina gåvor och sin kraft vill föra dem därhän samt hjälpa, understödja, styrka och uppehålla dem.

24] Detta allt innefattas enligt Skriften i läran om Guds eviga utkorelse till barnaskap och evig salighet, och det bör man också alltid inbegripa därunder samt icke utesluta och utelämna det, när man talar om Guds rådslut, förutvetande, utkorelse och bestämmelse till salighet. När man på detta sätt i enlighet med Skriften tänker över denna artikel, kan man med Guds nåd på ett enkelt sätt finna sig till rätta däri.

25] Då ju endast de utkorade bli saliga, "vilkas namn äro skrivna i livets bok", hör till den närmare förklaringen och det nyttiga bruket av läran om Guds förutbestämmelse till salighet svar på denna fråga: Huru skall man kunna veta och varav och varigenom skall man kunna igenkänna, vilka de utkorade äro, som kunna och böra hämta tröst av denna lära?

26] Men beträffande denna fråga skola vi icke döma efter vårt förnuft eller efter lagen eller något utvärtes sken. Ej heller skola vi drista oss att forska i den gudomliga utkorelsens förborgade och dolda djup, utan vi skola giva akt på Guds uppenbarade vilja. Ty han har för oss uppenbarat och "kungjort sin viljas hemlighet" och framställt den genom Kristus, så att den skulle predikas, Ef. 1 och 2 Tim. 1.

27] Detta uppenbaras även för oss så, som Paulus säger i Rom. 8: Dem, som Gud förut känt, utvalt och bestämt, har han och kallat. Nu kallar Gud icke utan medel, utan genom Ordet, såsom han ju också har befallt att predika bättring och syndernas förlåtelse. Detsamma betygar den helige Paulus, då han skriver: "Å Kristi vägnar äro vi sändebud; det är Gud, som förmanar genom oss: låten försona eder med Gud", 2 Kor. 5. Och gästerna, som konungen vill hava till sin sons bröllop, låter han kalla genom sina utsända tjänare, Matt. 22, och somliga kallar han vid första, några vid andra, tredje, sjätte, nionde, ja, till och med vid elfte timmen, Matt. 20.

28] Om vi därför till gagn för vår salighetssak skola betrakta läran om vår eviga utkorelse, måste vi ständigt hålla hårt och fast därvid, att botpredikan såväl som evangeliets löfte är universalis, d.v.s. gäller alla människor, Luk. 24. Därför har Kristus befallt, att "bättring till syndernas förlåtelse skulle i hans namn predikas bland alla folk". Ty Gud har "älskat världen" och givit åt den sin Son, Joh. 3. Kristus har burit världens synd, Joh. 1. Han har givit sitt kött, "för att världen skall leva", Joh. 6. Hans blod är "försoningen för hela världens synd", 1 Joh. 1. Kristus säger: "Kommen till mig, I alla som ären betungade, och jag skall vederkvicka eder", Matt. 11. "Gud har inneslutit alla under otro, på det att han skulle förbarma sig över alla", Rom. 11. "Herren vill icke, att någon skall förgås, utan att alla skola vända sig till bättring", 2 Petr. 3. "Han är på en gång herre över alla, rik för alla, som åkalla honom", Rom. 10. Rättfärdigheten "kommer genom tron på Kristus till alla och över alla dem, som tro", Rom. 3. "Detta är Faderns vilja", att alla som tro på Kristus skola hava evigt liv, Joh. 6. Det är också Kristi befallning, att evangeliets löfte skall utan åtskillnad tillbjudas alla, för vilka bättring predikas, Luk. 24 och Mark. 16.

29] Och denna Guds kallelse, som sker genom Ordets predikan, skola vi icke anse såsom något spegelfäkteri, utan veta, att Gud härigenom uppenbarar sin vilja och vill genom Ordet verka i dem, som han kallar på detta sätt, så att de upplysas, omvändas och bliva saliga.

Ty Ordet, varigenom vi kallas, är ett Andens ämbete, "som giver Anden" eller varigenom Anden gives, 2 Kor. 3. Det är och "en Guds kraft" till frälsning, Rom. 1. Och då den helige Ande genom Ordet vill vara verksam samt giva styrka, kraft och förmåga, så är det Guds vilja, att vi skola mottaga Ordet, tro det och efterfölja det.

30] Därför beskrivas de utkorade i Joh. 10 så: "Mina får lyssna till min röst, och jag känner dem, och de följa mig, och jag giver dem evigt liv." Och i Ef. 1: De, som "enligt beslutet" blivit förut bestämda till "arvslott", de höra evangeliet, tro på Kristus, bedja och tacka, bliva helgade i kärleken, hava hopp, ståndaktighet och tröst under korset, Rom. 8, och även om allt detta är mycket svagt hos dem, så hungra och törsta de dock efter rättfärdigheten, Matt. 5.

31] Så vittnar Guds Ande med de utkorade, att de äro Guds barn, och då de "icke veta vad de rätteligen böra bedja om", träder han förebedjande emellan "med outsägliga suckar", Rom. 8.

32] Vidare betygar den heliga Skrift, att Gud, som kallat oss, är så trofast, att då han "i oss begynt ett gott verk", han också vill fullborda och uppehålla det intill änden, om vi icke själva vända oss bort från honom, utan "intill änden hålla fast vid det som hos oss blivit påbegynt", vartill han ju har utlovat sin nåd, 1 Kor. 1; Fil. 1; 2 Petr. 3 och Hebr. 3.

33] Om denna Guds uppenbarade vilja skola vi bekymra oss, den skola vi efterkomma och med den skola vi flitigt umgås, då den helige Ande genom Ordet, varigenom han kallar oss, giver oss nåd, kraft och förmåga därtill. Men i Guds utkorelses dolda djup skola vi icke forska, såsom det heter i Luk. 13, då någon frågar: "Herre, menar du, att endast få bliva frälsta?" och Kristus svarar: "Kämpen för att komma in genom den trånga porten." Så skriver också Luther: "Följ du gången i Romarbrevet. Bekymra dig först om Kristus och hans evangelium, så att du lär känna din synd och hans nåd. Kämpa sedan mot synden, såsom Paulus från det första till det åttonde kapitlet. Och när du därefter i det åttonde kapitlet kommer i anfäktelse under kors och lidande, så komma de nionde, tionde och elfte kapitlen att lära dig, huru trösterik utkorelsen är" o.s.v.

34] Men ordet: "många äro kallade, men få utvalda", har icke den innebörden, att Guds kallelse, som sker genom Ordet, skulle betyda, att Gud sade: I yttre avseende genom Ordet kallar jag till mitt rike väl eder alla, vilka nås av mitt ord, men i mitt hjärta menar jag icke detta med avseende på eder alla, utan blott med avseende på några få. Ty det är min vilja, att största delen av dem, som jag kallar genom mitt ord, icke skola upplysas eller omvändas, utan bliva ständigt fördömda, ehuru jag genom Ordet i kallelsen förklarar min mening vara en annan. 35] Hoc enim esset Deo contradictorias voluntates affingere, d.v.s. en sådan lära skulle innebära, att Gud, som dock är den eviga sanningen, skulle stå i motsägelse mot sig själv, ehuru Gud dock hos människan enligt Psalt. 5 och 12 bestraffar den synden att säga ett, men i sitt hjärta tänka och mena ett annat. 36] Men därigenom blir den nödvändiga och trösterika grunden alldeles osäker och upphävd, denna grund, som dock dagligen påminner och manar oss, att endast ur Guds ord, varigenom han handlar med oss och kallar oss, hämta insikt och kunskap om hurudan hans vilja mot oss är och vad Ordet tillsäger och lovar oss, så att vi med visshet tro det och icke tvivla därpå.

37] Därför har Kristus icke blott i allmänhet framställt evangeliets löftesord, utan han har särskilt för varje enskild troende bekräftat det med sakramenten, som han vidhäftat löftet såsom ett sigill.

38] Fördenskull behålla vi också, såsom den Augsburgska bekännelsens elfte artikel lär, den ensklida avlösningen och lära, att det är Guds befallning, att vi skola "sätta tro till denna avlösning och vara förvissade om att, när vi höra avlösningens ord, vi äro lika sant försonade med Gud, som om vi hörde en röst från himmelen", såsom Apologien utreder denna artikel. Men denna tröst skulle helt och hållet berövas oss, om vi icke av den kallelse, som sker genom Ordet och sakramenten, kunde utläsa Guds vilja gent emot oss.

39] Därjämte skulle även den trosgrunden upphävas och berövas oss, att den helige Ande i det predikade, hörda och betraktade Ordet vill vara säkert närvarande samt därigenom bevisa sin kraft och verkan. Vad härom framhållits har sålunda icke alls den innebörden, att de skulle vara utvalda, vilka förakta, stöta ifrån sig, smäda och förfölja Guds ord, Matt. 22 och Apg. 15, eller när de höra det, förhärda sina hjärtan, Hebr. 4, eller stå den helige Ande emot, Apg. 7, eller utan att göra bättring framhärda i synd, Luk. 14, eller icke verkligen tro på Kristus, Mark. 16, eller blott hava ett yttre kristet sken, Matt. 7 och 22, eller utanför Kristus söka andra vägar till rättfärdigheten och saligheten, Rom. 9. 40] Det är i stället så, att såsom Gud i sitt rådslut bestämt, att den helige Ande skall genom Ordet kalla, upplysa och omvända de utkorade samt rättfärdig- och saliggöra dem, som i rätt tro mottaga Kristus, han också i sitt rådslut bestämt att förhärda, förkasta och fördöma dem, som kallats genom Ordet, men stöta det ifrån sig och ståndaktigt motstå den helige Ande, som vill verka i dem genom Ordet. På detta sätt äro "många kallade, men få utvalda".

41] Ty blott få taga Ordet till sig och följa det, medan den stora hopen föraktar det och icke vill komma till bröllopet.

Grunden till detta förakt av Ordet är icke Guds förutvetande utan människans förvända vilja, som stöter ifrån sig och förvanskar det den helige Andes medel och verktyg, som Gud tillbjuder henne genom Ordet, och motstår den helige Ande, som vill verka i henne genom Ordet, såsom Kristus säger: "Huru ofta har jag icke velat församla dig, men du har icke velat", Matt. 23.

42] Sålunda taga många "emot Ordet med glädje", men sedan "avfalla de", Luk. 8. Orsaken härtill är icke den, att gud icke skulle vilja skänka ståndaktighetens gåva åt dem, i vilka han "begynt ett gott verk", ty detta strider mot Pauli ord i Fil. 1. Utan orsaken är den, att de i övermod vända sig bort från Guds heliga bud, bedröva och såra den helige Ande, åter beblanda sig med världens orenhet och pryda sina hjärtan till en boning åt djävulen. Så blir för dem det sista värre än det första. 2 Petr. 2; Luk. 11; Hebr. 10.

43] Så långt är utkorelsens hemlighet uppenbarad i Guds ord. Om vi förbliva därvid och hålla oss därtill, är denna lära oss nyttig, hälsosam och trösterik. Ty den bekräftar på ett mäktigt sätt artikeln, att vi utan alla våra egna gärningar och förtjänster av idel nåd för Kristi skull bliva rättfärdiga och saliga. Ty före all tid, innan vi voro till, ja, "förrän världens grund var lagd", då vi icke kunnat göra något gott, hava vi "enligt Guds beslut" av nåd i Kristus utvalts till salighet, Rom. 9 och 2 Tim. 1. 44] Därigenom tillintetgöras alla falska meningar och villfarelser om vår naturliga viljas förmåga, enär Gud i sitt eviga rådslut före all tid övervägt och bestämt, att han själv vill med den helige Andes kraft genom Ordet hos oss skapa och verka det, som hör till vår omvändelse.

45] Denna lära skänker oss också den sköna och härliga trösten, att varje kristen människas omvändelse, rättfärdighet och salighet legat Gud så varmt om hjärtat och att han så uppriktigt menat något därmed, att han "förrän världens grund var lagd", hållit rådslag därom och "i sitt beslut" bestämt, att han ville föra mig därtill och behålla mig däri. Likaså, att då vår salighet lätt genom svagheten och ondskan i vårt kött kunde glida ifrån oss eller genom djävulens och världens våld och list kunde ryckas och tagas ur våra händer, 46] han velat bevara den så tryggt och säkert, att han bestämt den i sitt eviga beslut, som icke kan ryggas eller upphävas, och lagt den i förvar i vår Frälsare Jesu Kristi allsmäktiga hand, varur ingen skall kunna rycka oss, Joh. 10. 47] Därför säger också Paulus i Rom. 8: Då vi äro kallade efter Guds rådslut, "vem skall då kunna skilja oss från Guds kärlek i Kristus"?

48] Denna lära skänker oss också i kors och anfäktelse den härliga trösten, att Gud i sitt eviga rådslut före all tid övervägt och beslutat, att han vill bistå oss i all nöd, förläna oss tålamod, skänka oss tröst, uppväcka hos oss hopp och giva allt en sådan utgång, att det kan lända oss till salighet. 49] Sammalunda framställer också Paulus i Rom. 8 på ett trösterikt sätt, att Gud i sitt rådslut före all tid bestämt, genom vilket kors och lidande han vill göra var och en av de utvalda till "sin Sons avbild" och att för var och en hans kors skall "tjäna honom till det bästa", emedan de äro "kallade efter hans rådslut". Härav drager Paulus den fasta och vissa slutsatsen, att "varken bedrövelse eller ångest", "varken död eller liv o.s.v. skall kunna skilja oss från Guds kärlek i Kristus Jesus".

50] Denna artikel giver oss också ett härligt vittnesbörd om att Guds kyrka skall varaktigt bestå mot alla "dödsrikets portar", och lär oss även, vilken Guds rätta kyrka är, så att vi icke skola taga anstöt av den falska kyrkans stora anseende. Rom. 9.

51] Från denna artikel kan man också hämta allvarliga förmaningar och varningar, såsom ordet i Luk. 7: de "föraktade Guds rådslut i fråga om dem själva"; Luk. 14: "Jag säger eder, att ingen av dem skall smaka min måltid." Likaså: "Många äro kallade, men få utvalda." Vidare: "Den som har öron till att höra, han höre" och: "Akten på huru I hören." Så kan läran om denna artikel användas på ett nyttigt, trösterikt och saliggörande sätt.

52] Men man måste med synnerlig omsorg skilja mellan det, som uttryckligen i Guds ord uppenbaras härom, och vad som icke är uppenbarat. Ty utöver det, som vi hittills talat om och som är uppenbarat i Kristus, finnes med avseende på denna hemlighet mucket, som Gud förtegat och fördolt samt förbehållit endast åt sin egen vishet och kunskap. Detta skola vi icke söka utforska eller beträffande det skola vi icke hänge oss åt egna tankar, slutsatser och grubbel, utan vi skola hålla oss till det uppenbarade ordet. En sådan erinring är på det högsta av nöden.

53] Ty vår nyfikenhet har mycket större lust att syssla med sådant än med det, som Gud har uppenbarat för oss i sitt ord, emedan vi icke kunna förklara det. Men vi ha icke heller någon befallning att göra det.

54] Sålunda föreligger icke något tvivel om att Gud före all tid alldeles avgjort och bestämt förutsätt och alltjämt vet, vilka av de kallade som skola tro och vilka som icke skola göra det. Likaså, vilka av de omvända som skola bliva beståndande och vilka som icke skola bli det, samt vilka som, sedan de fallit, åter skola omvända sig och vilka som skola förhärda sina hjärtan. Så känner och vet Gud tvivelsutan antalet av både de ena och de andra. 55] Men då Gud förbehållit sin vishet denna hemlighet och icke uppenbarat någonting därav för oss i sitt ord och än mindre bjudit oss att med våra tankar forska däri, utan istället allvarligen avhållit oss därifrån, Rom. 11, så böra vi icke beträffande detta hänge oss åt egna tankar, slutsatser och grubbel, utan hålla oss till hans uppenbarade ord, vartill han hänvisar oss.

56] Så känner också Gud utan tvivel och har för var och en bestämt tid och stund för hans kallelse och omvändelse. Men då han icke uppenbarat detta för oss, har han ålagt oss att vara uthålliga i Ordet och överlåta tid och stund åt Gud. Apg. 1.

57] På samma sätt ha vi att förhålla oss, när vi se, att Gud låter sitt ord komma till en plats, men icke till en annan, och tager det bort från en plats, men låter det förbliva på en annan. Likaså, när vi se den ene bli förhärdad, förblindad och prisgiven åt ett förvänt sinne, men den andre med lika stor skuld bli omvänd på nytt o.s.v. 58] Med avseende på dessa och dylika frågor utstakar Paulus för oss en viss gräns, dit vi få gå: vi böra nämligen hos den ena parten lära känna Guds dom. Ty det är välförtjänta syndastraff, när Gud straffar land och folk för föraktet av Ordet på det sättet, att han låter straffet gå ut över de efterkommande, såsom man ser av judarnas exempel. 59] Genom sådana straff, som drabba länder och enskilda, visar Gud för de sina hela sitt allvar, vad vi alla förtjänat och voro värda, då vi förhållit oss illa gent emot Guds ord och ofta djupt bedrövat den helige Ande. Hans avsikt är, att vi skola leva i gudsfruktan samt erkänna och prisa hans godhet, som han utan vår förtjänst och i strid mot vad vi förtjänat visat oss, i det att han låter sitt ord komma till oss och icke förhärdar och förkastar oss.

60] Då vår natur är fördärvad genom synden och värd Guds vrede och fördömelse, så är Gud icke skyldig att giva oss vare sig sitt ord, sin Ande eller sin nåd, och när han giver oss dem av nåd, stöta vi ofta ifrån oss dem och göra oss ovärdiga det eviga livet, Apg. 13. Och denna sin rättfärdiga, välförtjänta dom låter han oss se övergå vissa länder, folk och enskilda, på det att vi, när vi jämföra oss med dem och finna oss lika dem, må så mycket ivrigare lära känna och prisa Guds alldeles oförtjänta nåd mot "barmhärtighetens käril".

61] Ty dem, som bli straffade och mottaga sina "synders lön", sker ingen orätt. Men de andra, åt vilka Gud giver och hos vilka han bevarar sitt ord, varigenom de upplysas, omvändas, behållas och bevaras, förhärligar Gud sin rena nåd och oförtjänta barmhärtighet.

62] Då vi i denna artikel gå så långt, hålla vi oss på den rätta vägen, ty det står i Hos. 13: "Att du råkar i fördärv, Israel, det är din skuld, men att du har fått hjälp, det är endast min nåd."

63] Om vi åter i denna fråga vill stiga för högt och gå utanför denna gräns, så må vi med Paulus lägga fingret på munnen, tänka och säga: "Vem är du, människa, som vill gå till rätta med Gud?"

64] Ty att vi i denna artikel icke kunna eller böra utforska allt, betygar den store aposteln Paulus. Med stöd av Guds uppenbarade ord talar han väl mycket om denna artikel, men så snart han kommer så långt, att han skulle visa, vad Gud förbehållit sin fördolda visdom av denna hemlighet, tiger han och avbryter tankegången med följande ord: "O, vilket djup av rikedom och vishet och kunskap hos Gud! Huru outgrundliga äro icke hans domar och huru outrannsakliga hans vägar! Ty vem har lärt känna Herrens sinne", nämligen utom och utöver vad han för oss uppenbarat i sitt ord.

65] Därför skall denna Guds eviga utkorelse betraktas i Kristus och icke utanför honom eller utan honom. Ty i Kristus äro vi utvalda, såsom den helige aposteln Paulus betygar, "förrän världens grund var lagd", liksom det också heter: "Han har älskat oss i den älskade." Men denna utkorelse uppenbaras från himmelen, då Fadern förkunnar och säger: "Denne är min älskade Son, i vilken jag har funnit behag; hören honom." Och Kristus säger: "Kommen till mig I alla, som ären betungade, och jag skall vederkvicka eder." Och om den helige Ande säger Kristus: "Han skall förhärliga mig och påminna eder om allt, som jag har sagt eder." 66] Sålunda visar hela den heliga Treenigheten Gud Fader, Son och helig Ande människorna till Kristus såsom den livets bok, i vilken de böra söka Faderns eviga utkorelse. Ty det har Fadern av evighet beslutat, att den som han vill göra salig, den gör han salig genom Kristus, såsom denne själv säger: "Ingen kommer till Fadern utom genom mig." Och en annan gång: "Jag är dörren. 67] Den som går in genom mig, han skall bliva frälst." Men Kristus, som "såsom Guds enfödde Son är i Faderns sköte", har för oss förkunnat Faderns vilja och sålunda även vår utkorelse till evigt liv, då han säger: "Gören bättring och tron evangelium", ty Guds rike är nära. Likaledes säger han: "Detta är dens vilja, som har sänt mig, att var och en som ser Sonen och tror på honom, han skall hava evigt liv." Och åter: "Så älskade Gud världen" o.s.v.

68] Fadern vill, att alla människor skall höra denna predikan och komma till Kristus, och dem stöter Kristus icke bort från sig, såsom det står skrivet: "Den som kommer till mig, honom kastar jag sannerligen icke ut."

69] Och på det att vi må komma till Kristus, verkar den helige Ande genom Ordets hörande sann tro, såsom aposteln betygar och säger: Alltså kommer tron av Guds ords hörande, när detta predikas rent och klart.

70] Därför bör den människa, som vill bliva salig, icke möda sig med tankar om Guds eviga rådslut, huruvida hon är utvald och bestämd till evigt liv, varmed den lede satan brukar anfäkta och plåga fromma hjärtan. Utan de böra höra Kristus, som är "livets bok" och Guds eviga utkorelse till evigt liv för alla Guds barn och som för alla människor utan åtskillnad betygar, att Gud vill, att alla människor, som äro tyngda under syndens börda, skola komma till honom för att bliva vederkvickta och saliga.


71] Enligt denna hans lära böra de lämna livet i synden, göra bättring, tro hans löfte och helt och hållet förlita sig på honom. Och då vi av egen kraft och av oss själva icke förmå detta, vill den helige Ande genom Ordet och sakramenten verka i oss denna bättring och tro. 72] Och på det att vi må fullborda detta och förbliva beståndande däri, böra vi anropa Gud om hans nåd, som han lovat oss i det heliga dopet, och icke tvivla, att han enligt sitt löfte giver oss densamma, såsom han i Luk. 11 utlovat: "Om bland eder en son beder sin fader om ett bröd, giver han honom då en sten? Eller om han beder om ett ägg, giver han honom då en skorpion? Om nu I, som ären onda, förstån att giva edra barn goda gåvor, huru mycket mera skall då icke Fadern i himmelen giva den helige Ande åt dem, som bedja honom."

73] Och då den helige Ande bor i de utvalda, som kommit till tro, såsom i sitt tempel och icke är overksam, utan driver Guds barn till lydnad för Guds bud, så böra de troende på samma sätt icke vara overksamma och än mindre motstå Guds Andes drivande, utan öva sig i alla kristna dygder, i all gudsfruktan, ödmjukhet, måttlighet, tålamod och broderskärlek och lägga sig all vinn om att "göra sin kallelse och utkorelse fast" och så bliva allt vissare om denna, ju mera de hos sig själva känna Andens kraft och starkhet. 74] Ty Guds Ande vittnar med de utvalda, att de "äro Guds barn", Rom 8. Och även om de stundom kommit i så svår anfäktelse, att de mena sig icke längre förnimma kraften av Guds Ande och därför säga med David i Psalt. 31: "Jag sade i min ångest: jag är bortdriven från dina ögon", så skola de se bort ifrån vad de finna hos sig själva och åter med David säga, såsom det kort därpå heter: "Likväl hörde du mina böners ljud, när jag ropade till dig."

75] Och emedan vår utkorelse till evigt liv icke grundar sig på vår fromhet eller dygd, utan endast på Kristi förtjänst och hans Faders nådiga vilja, som denne aldrig kan förneka, emedan han till vilja och väsen är oföränderlig, så låter han, när hans barn avvika från lydnadens väg och falla, genom Ordet åter kalla dem till bättring, och den helige Ande vill genom samma Ord hos dem verka omvändelse. När de så i sann bättring och rätt tro omvända sig till honom, vill han alltjämt visa det gamla fadershjärtat mot alla dem, som i fruktan nalkas hans ord och åter av hjärtat omvända sig till honom. Ty så står det skrivet i Jer. 3: "Om en man skiljer sig från sin hustru och hon drager bort från honom och blir en annan mans hustru, får han då åter taga henne till sig? Bleve då icke det landet förorenat? Du har så bedrivit hor med många älskare. Dock, kom åter till mig, säger Herren."

76] Vad som säges: Ingen kommer till Kristus utan att Fadern drager honom, är rätt och sant. Men Fadern vill icke göra detta utan medel, utan han har därtill förordnat Ordet och sakramenten såsom de vanliga medlen och verktygen. Det är varken Faderns eller Sonens vilja, att en människa skall uraktlåta att höra eller skall förakta Ordets predikan och vänta på att Fadern skall draga henne utan Ordet och sakramenten. Ty Fadern drager visserligen med den helige Andes kraft, men enligt den vanliga ordning, som han bestämt, sker detta genom hörandet av hans heliga gudomliga ord, varigenom de utvalda såsom med en rot ryckas ut ur djävulens gap. 77] Därför skola fattiga syndare lägga sig vinn om att med iver höra Ordet och icke tvivla på att Fadern skall draga dem. Ty den helige Ande vill med sin kraft vara i Ordet och verka genom detsamma. Och detta är Faderns dragande.

78] Men då icke alla, som höra Ordet, komma till tro och så många därför överlämnas till en så mycket svårare fördömelse, är orsaken härtill icke den, att Gud icke skulle unna dem saligheten, utan de äro själva skuld därtill, då de hört Ordet icke för att därav hämta undervisning, utan för att förakta, häda och skymfa det, och då de motstå den helige Ande, som genom Ordet ville verka i dem, såsom fallet var med fariséerna och deras gelikar på Jesu tid.

79] Så skiljer aposteln noggrant mellan det verk, som är av Gud, vilken blott gör käril till heder, och det verk, som är av djävulen och människan, vilken på ingivelse av djävulen och icke av Gud gör sig själv till ett käril till vanheder. Det heter nämligen i Rom. 9: Gud "hade i stor långmodighet fördrag med 'vredens käril', som voro tillredda till fördärv, för att han skulle uppenbara sin härlighets rikedom på 'barmhärtighetens käril', som han hade berett till salighet".

80] Aposteln säger ju här tydligt, att Gud "hade i stor långmodighet fördrag med 'vredens käril'", men han säger icke, att han hade skapat dem till vredens käril. Ty hade han skapat dessa, så hade han ju icke behövt hava fördrag med dem. Men att de voro tillredda till fördärv, därtill hava djävulen och människorna, men icke Gud skulden.

81] Ty tillredelsen till fördömelsen kommer från djävulen och människan genom synden, men alls icke från Gud, som icke vill att någon människa skall bliva förtappad. Huru skulle han då tillreda människan till fördömelse? Ty såsom Gud icke är orsak till synden, så är han icke heller orsak till straffet och fördömelsen, utan den enda orsaken härtill är synden, emedan "syndens lön är döden". Och såsom Gud icke vill synden eller har behag till den, så vill han icke heller syndarens död eller har behag till hans förtappelse. Ty han vill icke, "att någon skall förgås, utan att alla skola vända sig till bättring", 2 Petr. 3, såsom det även heter i Hes. 18 och 33: "Jag har ingen lust till den ogudaktiges död. Ty så sant jag lever, vill jag icke syndarens död, utan fastmer att han vänder om från sin väg och får leva." 82] Och den helige Paulus betygar med klara ord, att av käril till vanheder kunna genom Guds kraft och verkan bliva käril till heder, då han skriver i 2 Tim. 2: "Om nu någon håller sig ren och obesmittad av sådant folk, då bliver han ett helgat käril till hedersamt bruk för sin herre, tjänligt till allt vad gott är." Men den, som skall renas, måste förut hava varit oren och sålunda ett käril till vanheder. Om "barmhärtighetens käril" däremot säger han tydligt och klart, att Herren själv har "berett dem till härlighet". Men detta säger han icke om de fördömda. Dem har Gud icke tillrett till förtappelse, utan de själva har gjort det.

83] Man bör också noggrant betänka, att när Gud straffar synd med synd, d.v.s. då han med förhärdelse och förblindelse straffar dem, som en gång varit omvända, men senare fallit till andlig säkerhet, obotfärdighet och övermodig synd, detta icke får tolkas så, som om det aldrig varit Guds vilja och välbehag, att sådana människor skulle komma till kunskap om sanningen och bliva saliga. Ty bådadera är Guds uppenbara vilja: för det första att Gud i sin nåd upptager alla, som gör bättring och tror på Kristus, och för det andra att han straffar dem, som övermodigt vänder sig bort från hans heliga bud och åter låter sig insnärjas i världens besmittelser, 2 Petr. 2, pryda sitt hjärta till boning åt satan, Luk. 11, och smäda den helige Ande, Hebr. 10, och att dessa, om de framhärda häri, skola bliva förhärdade, förblindade och evigt fördömda.

84] Sålunda har icke heller Farao (om vilken det står skrivet: "Just därtill har jag låtit dig uppstå, att jag skall visa min makt på dig och att mitt namn skall bliva förkunnat på hela jorden") gått förlorad på grund därav, att Gud icke unnat honom saligheten eller att Guds vilja och behag hade varit, att han bleve fördömd och förtappad. Ty Gud "vill icke, att någon skall förgås, utan att alla skola vända sig till bättring".

85] Men att Gud förhärdade Faraos hjärta, så att han ständigt på nytt syndade och blev ju mera han förmanades, desto mera förstockad, det var ett straff för hans föregående synder och avskyvärda våldsdåd, som han i stor omfattning och på mångahanda sätt omänskligt och mot sitt samvetes anklagande röst utövat mot Israels barn. Och då Gud lät sitt ord predikas och sin vilja förkunnas för honom, men Farao i övermod satte sig upp emot alla förmaningar och varningar, tog Gud sin hand ifrån honom. Så blev hans hjärta förhärdat och förstockat. Och Gud lät sin dom drabba honom, därför att han helt enkelt var "skyldig till helvetets eld". 86] Sålunda hänvisar den helige aposteln till Faraos exempel icke i annat syfte än för att därmed visa Guds rättfärdighet, som han uppenbarar över alla, som äro obotfärdiga och förakta hans ord. Men ingalunda får detta uppfattas eller tolkas så, som om Gud icke skulle ha unnat Farao eller någon annan saligheten, utan i sitt hemliga rådslut bestämt honom till evig fördömelse, så att han icke skulle hava kunnat eller haft möjlighet att bliva salig.

87] Genom denna förklaring av läran om Guds utvalda barns eviga och saliggörande utkorelse gives åt Gud helt och fullständigt den honom tillkommande äran, att han av idel barmhertighet i Kristus utan alla våra förtjänster eller goda gärningar gör oss saliga "enligt sin viljas beslut", såsom det heter i Ef. 1: "Efter sin viljas behag har han förutbestämt oss till barnaskap hos sig genom Jesus Kristus, sin nåd och härlighet till pris, varmed han har benådat oss i den älskade."

88] Därför är det falskt och oriktigt att lära, att icke blott Guds barmhertighet och Kristi allraheligaste förtjänst, utan även något hos oss vore grunden till Guds utkorelse, för vars skull Gud utkorat oss till evigt liv.

Ty icke blott innan vi gjort något gott, utan till och med innan vi voro födda, har Gud utvalt oss i Kristus, ja, det skedde, "förrän världens grund var lagd". Och "på det att Guds utkorelserådslut skulle äga bestånd, varvid det icke skulle bero på någons förtjänstfulla gärningar, utan på dens nåd, som kallar, blev det ordet sagt till henne: Den äldre skall tjäna den yngre." Så är ock skrivet: "Jakob älskade jag, men Esau hatade jag." Rom. 9; 1 Mos. 25; Mal. 1.

89] Likaledes inrymmer denna lära icke någon grund till vare sig klentro eller till ett vilt och tygellöst liv, då ju människorna häri undervisas om, att de skola söka den eviga utkorelsen i Kristus och i hans heliga evangelium. Denna "livets bok" utesluter icke någon botfärdig, utan kallar och inbjuder alla fattiga, betungade och bedrövade syndare till bättring, syndakännedom och tro på Kristus samt lovar den helige Ande dem till rening och förnyelse. 90] Så mottaga de bekymrade och anfäktade människorna den allra säkraste tröst, nämligen vissheten om att deras salighet icke är lagd i deras egen hand – eljest skulle de mycket lättare än Adam och Eva i paradiset, ja, i varje ögonblick gå miste om den – utan denna deras salighet vilar i Guds nådefulla utkorelse, som han uppenbarat för oss i Kristus, ur vilkens "hand ingen skall kunna rycka oss". Joh. 10; 2 Tim. 2.

91] Därför om någon framställer läran om Guds nådefulla utkorelse så, att de bekymrade kristna därav icke kunna hämta tröst, utan därigenom drivas till förtvivlan, eller de obotfärdiga bli säkrare i sitt övermod, så är det otvivelaktigt sant och visst, att denna lära icke framställes i enlighet med Guds ord och vilja, utan enligt förnuftet och den lede djävulens ingivelse.

92] Ty såsom aposteln betygar, "allt vad som blivit skrivet, det är skrivet oss till undervisning, för att vi genom ståndaktighet och genom den tröst, som skrifterna giva, skola hava hoppet". Men om genom Skriften denna tröst och detta hopp försvagas och berövas oss, så är det visst, att den förstås och tolkas i strid mot den helige Andes vilja och mening.

93] Vid denna enkla, rätta och nyttiga förklaring, som har en fast, säker grund i Guds uppenbarade vilja, fasthålla vi, och vi undfly och undvika alla besynnerliga, spetsfundiga frågor och meningsskiften. Vad som står i strid mot denna sanna, enkla, nyttiga förklaring, det förkasta och fördöma vi.

94] Så mycket vare nu sagt om de omstridda artiklar, beträffande vilka strider förekommit mellan teologer av den Augsburgska bekännelsen, varvid flera farit vilse och svåra controversiae, d.v.s. religionsstrider, uppstått. 95] Av denna vår förklaring kan en och var, vän såväl som fiende, tydligt utfinna, att vi icke varit hågade att för timlig freds, ros och enighets skull prisgiva något av Guds eviga och oföränderliga sanning (vilket icke heller står i vår makt att göra). En sådan fred och enighet skulle icke heller kunna bestå, då den ju strede mot sanningen och syftade till att undertrycka den. Ännu mindre hava vi varit hågade att försköna eller dölja föfalskningar av den rena läran. 96] Men vi hava en hjärtans lust och håg till en sådan endräkt och äro för vår del av hjärtat böjda och benägna att så långt, som i vår förmåga står, befordra en sådan enighet, genom vilken Guds ära lämnas oförkränkt, intet av det heliga evangeliets gudomliga sanning prisgives och ingen eftergift göres åt minsta villfarelse, utan i stället fattiga syndare föras till en rätt, sann bättring, upprättas genom tron, stärkas i den nya lydnaden och sålunda uteslutande genom Kristi förtjänst bliva rättfärdiga och saliga.

XII. Om andra kätterier och om sekter, som aldrig hava antagit den Augsburgska bekännelsen

1] Vad emellertid de kätterier och sekter beträffar, som aldrig hava anslutit sig till den Augsburgska bekännelsen och som i denna vår förklaring icke uttryckligen omnämnts, såsom vederdöparna, schwenkfeldianerna, de nya arianerna och antitrinitarierna, 2] vilkas villfarelser enhälligt fördömts av alla kyrkor av den Augsburgska bekännelsen, hava vi i denna förklaring förut icke särskilt omnämnt, och framhållit dessa, under det att vi nu åsyfta blott dem.

3] Då våra motståndare oförskämt påstått och i hela världen utspritt, att det i våra kyrkor och bland deras lärare icke finnes två predikanter, som äro eniga i alla och varje enskild av den Augsburgska bekännelsens artiklar, så att de icke längre veta, vad denna bekännelse och dess egentliga mening är, 4] så hava vi icke blott i några korta ord och med våra namn velat uttrycka vår samfällda bekännelse, utan velat framställa en tydlig utredning och förklaring beträffande alla de artiklar, som kommit i fråga vid meningsskiftena och striderna mellan teologerna av den Augsburgska bekännelsen. 5] Syftet härvid har varit, att var och en skulle inse, att vi icke velat illistigt överskyla eller dölja sådant eller åstadkomma en blott skenbar förlikning. 6] Vi hava i stället velat grundligt lägga tingen till rätta och framställa vår mening på ett sådant sätt, att även våra motståndare själva nödgas erkänna, att vi i alla stycken företräda den Augsburgska bekännelsens rätta, enkla, naturliga och egentliga mening. Vid denna vilja vi också med Guds nåd ståndaktigt fasthålla till livets slut, och så mycket som på vår tjänst och vårt kall beror, vilja vi icke stillatigande åse, att något däremot stridande införes i våra kyrkor och skolor, i vilka Gud allsmäktig och vår Herres Jesu Kristi Fader insatt oss som herdar och lärare.

7] Men på det att icke någon i tysthet må tillskriva oss nämnda kätteriers och sekters fördömda villfarelser, vilka man, såsom det är dylika svärmandars sed, smusslat in under sådana omständigheter och särskilt under sådana tider, då det icke fanns utrymme för det heliga evangeliets rena ord, utan alla dess rätta lärare och bekännare förföljdes och påvedömets djupa mörker rådde och stackars enfaldiga människor, som icke hade annat att omfatta än påvedömets uppenbara avguderi och falska tro, i sin enfald tyvärr antogo allt, som gav sig namn av evangelium och icke var påviskt, 8] hava vi icke underlåtit att inför hela kristenheten offentligen betyga, att vi icke hava något gemensamt med dessa villfarelser, de må vara flera eller färre. Utan vi förkasta och fördöma dem samt och synnerligen såsom falska och kätterska och såsom stridande mot de heliga profeternas och apostlarnas skrifter ävensom mot vår kristna, i Guds ord fast grundade Augsburgska bekännelse. 

Vederdöparnas falska läror

9] Vi förkasta vederdöparnas falska och kätterska lära, som icke kan tålas eller fördragas vare sig i kyrkan eller staten eller i familjen, då de nämligen lära:

10] 1. Att vår rättfärdighet inför Gud icke består allenast i Kristi lydnad och förtjänst, utan i vår förnyelse och i ett gudaktigt liv, vari vi vandra inför Gud; detta åter grunda de till större delen på egna egendomliga stadgar och en självuppfunnen andlighet, som är att likna vid ett nytt munkväsen.

11] 2. Att de odöpta barnen icke äro syndare inför Gud, utan rättfärdiga och oskyldiga och att de sålunda i sin oskuld bli saliga utan dopet, som de icke behöva; de förneka och förkasta sålunda hela läran om arvsynden och vad därmed sammanhänger.

12] 3. Att barnen icke böra döpas, förrän de kommit till förstånd och själva kunna bekänna sin tro.

13] 4. Att kristna barn, därför att de äro födda av kristna och troende föräldrar, äro heliga Guds barn även utan och före dopet, varför de varken hålla barndopet i ära eller befrämja det, något, som strider mot Guds uttryckliga löftesord, som gäller endast dem, som hålla hans förbund och icke förakta det, 1 Mos. 17.

14] 5. Att det icke är rätt kristen församling, om några syndare finnas där.

15] 6. Att man icke skall höra någon predikan i eller ens besöka de kyrkorum, där förut påvliga mässor lästs.

16] 7. Att man icke skall hava något att skaffa med de kyrkans tjänare, som i överensstämmelse med den Augsburgska bekännelsen predika det heliga evangeliet och förkasta vederdöparnas villfarelser, och att man åt dem icke skall utföra någon tjänst eller något arbete, utan fly och undvika dem såsom sådana, vilka förvända Guds ord.

17] 8. Att överheten icke är i Nya testamentet ett stånd, som behagar Gud.

18] 9. Att en kristen människa icke med gott och okränkt samvete kan bekläda överhetens ämbete.

19] 10. Att en kristen icke kan med okränkt samvete vid vissa tillfällen utöva överhetens ämbete gent emot onda människor och att undersåtarna icke kunna påkalla överhetens makt.

20] 11. Att en kristen människa icke med gott samvete kan avlägga ed inför domstol eller med ed lova sin furste eller överhet tro och lydnad.

21] 12. Att överheten icke med okränkt samvete kan straffa brottslingar till livet.

22] 13. Att en kristen icke med gott samvete kan innehava eller behålla privat egendom, utan är pliktig att överlåta allt till gemensam egendom.

23] 14. Att en kristen icke med gott samvete kan vara gästgivare, köpman eller vapensmed.

24] 15. Att äkta makar för trossakers skull får skiljas, lämna varandra och ingå nytt äktenskap med någon annan, som är av samma tro.

25] 16. Att Kristus icke antagit kött och blod genom jungfru Maria, utan fört det med sig från himmelen.

26] 17. Att Kristus icke är till väsendet sann Gud, utan endast har flera och högre gåvor samt större härlighet än andra människor.

27] Dessa och flera andra dylika artiklar förekomma bland dem, såsom de själva äro delade i många partier, av vilka det ena företräder flera, det andra färre villfarelser, men hela deras sekt är i grunden intet annat än ett nytt munkväsen.

Schwenkfeldianernas falska läror

28] På samma sätt förkasta vi schwenkfeldianernas lära:

29] 1. För det första att alla de icke hava någon kunskap om den regerande himmelske konungen Kristus, vilka anse Kristus efter köttet eller hans antagna mänskliga natur som något skapat, och att Kristi kött efter upphöjelsen antagit alla gudomliga egenskaper på sådant sätt, att han i makt, kraft, majestät och härlighet är med avseende på sitt väsens grad och tillstånd i allo Fadern och den eviga Logos jämlik, så att de båda naturerna i Kristus hava samma väsen, egenskaper, vilja och härlighet och Kristi kött tillhör den heliga Treenighetens väsen.

30] 2. Att den kyrkliga tjänsten, det predikade och hörda ordet, icke är ett medel, varigenom Gud, den helige Ande, undervisar människorna och i dem verkar saliggörande kunskap om Kristus, omvändelse, bättring, tro och ny lydnad.

31] 3. Att dopets vatten icke är ett medel, varigenom Herren Gud beseglar barnaskapet och verkar pånyttfödelsen.

32] 4. Att brödet och vinet i den heliga nattvarden icke äro medel, varigenom Kristus utdelar sin lekamen och sitt blod.

33] 5. Att en kristen människa, som verkligen blivit pånyttfödd genom Guds Ande, kan fullkomligt hålla och fullgöra Guds lag i detta livet.

34] 6. Att den församling icke är rätt kristen, där icke offentlig bannlysning eller i laga ordning företagen bannlysningsprocess förekommer.

35] 7. Att en kyrkans tjänare, som icke personligen själv är förnyad, rättfärdig och gudfruktig, icke kan undervisa andra till deras gagn eller utdela rätta, verkliga sakrament.

De nya arianernas falska lära

36] Likaledes förkasta vi de nya arianernas lära, att Kristus icke är till väsendet sann, naturlig Gud, av samma eviga gudomliga väsen som Gud Fadern, utan endast utrustad med gudomligt majestät under Gud Fadern eller vid sidan av honom.

Antitrinitariernas falska lära

37] 1. Likaledes förkasta vi, då några antitrinitarier såväl till innehållet som ordalydelsen avvisa och fördöma de gamla beprövade bekännelserna, Symbolum Nicaenum et Athanasianum och lära, att Faderns, Sonens och den helige Andes väsen icke är ett enda evigt gudomligt väsen, utan att såsom Gud Fadern, sonen och den helige Ande äro tre åtskilda personer, varje person har sitt särskilda, från de andra personerna åtskilda väsen, varvid de dock antingen alla tre, såsom – bildligt talat – tre olika och från varandra till sitt väsen skilda människor, äro av samma makt, vishet, majestät och härlighet eller äro varandra olika till väsen och egenskaper.

38] 2. Att endast Fadern är rätt, sann Gud.

39] Dessa och dylika läror och det, som står i samband därmed eller framgår därur, förkasta och fördöma vi såsom oriktiga, falska, kätterska och stridande mot Guds ord, de tre gammalkyrkliga bekännelserna, den Augsburgska bekännelsen och dess Apologi, Schmalkaldiska artiklarna och Luthers Katekeser, och för dem böra alla sanna kristna taga sig till vara, så vida deras själars frälsning och salighet är dem dyr och kär.

40] Inför Guds ansikte och hela kristenheten, både nu levande och efterkommande, hava vi därför velat betyga, att den här avgivna förklaringen angående alla förut nämnda omstridda artiklar och ingenting annat är vår lära, tro och bekännelse. Med denna vilja vi i förlitande på Guds nåd med oförskräckta hjärtan träda fram inför Jesu Kristi domstol och avgiva räkenskap. Och häremot vilja vi icke vare sig hemligen eller öppet tala eller skriva något, utan med Guds nåd vilja vi hålla fast därvid. Och efter noggrant övervägande hava vi i fruktan för Gud och under åkallande av honom detta egenhändigt undertecknat.

Jacob Andreae D. har undertecknat.

Niklas Selnecker D. har undertecknat.

Andreas Musculus D. har undertecknat.

Kristoffer Cornerus D. har undertecknat.

David Chytraeus.

Martin Chemnitz D.

Bihang
Förteckning över vittnesbörd i den heliga Skrift och hos kyrkans gamla renläriga fäder, huru dessa lärt om vår Herre Jesu Kristi person, vilken insatts på den allsmäktige Gudens högra sida, och om det gudomliga majestät, som tillkommer hans mänskliga natur.

Till den kristne läsaren

Några hava utan grund föregivit, att Konkordieboken särskilt i artikeln om Kristi person avvikit från kyrkans gamla renläriga fäders tale- och uttryckssätt, men infört nya, främmande och självgjorda, som man förut icke brukat eller hört. Då det nu vore alltför långrandigt att med boken själv införliva de vittnesbörd, som man med stor flit hämtat från kyrkans gamla fäder och lärare och vilka, samlade i en förteckning, överlämnats till några kurfurstar och furstar, så hava dessa – den kristne läsaren till sann och grundlig kännedom – bifogats i slutet av boken och där meddelats i tillräckligt antal och under skilda rubriker. Därav kan läsaren genast se och finna, att i bemälda bok ingenting nytt vare sig i sak eller form, d.v.s. vare sig i läran själv eller i uttryckssättet, framställts, utan att däri läres och talas om denna hemlighet alldeles så, som skett först och främst i den heliga Skrift och sedan även i den gamla renläriga kyrkan.

För det första har Konkordieboken skrivits om personens enhet och de båda naturernas åtskillnad hos Kristus ävensom dessas väsentliga egenskaper alldeles på samma sätt, som den gamla renläriga kyrkan, dess fäder och mötesbeslut talat därom, nämligen att det icke är två personer, utan en Kristus och i denna person två åtskiljbara naturer, den gudomliga och den mänskliga; vidare att dessa naturer icke få skiljas från varandra eller sammanblandas med varandra, ej heller att den ena av dem får förvandlas till den andra, utan varje natur må hava och behålla och i evighet icke avlägga sina väsentliga egenskaper; slutligen att den ena naturens väsentliga egenskaper, vilka i sanning tillkomma hela personen, aldrig någonsin bli den andra naturens egenskaper. Detta framgår av efterföljande gamla renläriga mötesbeslut.1

I det ephesinska mötesbeslutets fjärde canon föreligger bestämmelsen, att om någon uppdelar Skriftens utsagor om Kristus såsom gällande två personer, så att den ena delen anses gälla människan, vilken fattas såsom skild från och utan Guds Logos (ord) eller utan Guds Son, och den andra delen hänföres endast till Guds Son såsom uteslutande gällande Gud själv, han vare bannlyst.

I nämnda mötesbesluts femte canon heter det: Om någon dristar sig att säga, att människan Kristus varit bärare av Gud, och icke i stället, att han såsom den naturlige Gudssonen i sanning är Gud, efter det att och på grund därav att Ordet blivit kött och liksom vi blivit delaktigt av kött och blod, vare han bannlyst.

I dess sjätte canon: Om någon icke bekänner, att en och samme Kristus på en gång är Gud och människa, emedan Ordet enligt den heliga Skrift blivit kött, vare han bannlyst.

I dess tolfte canon: Om någon icke bekänner, att Faderns Ord lidit i köttet och korsfästs i köttet och i köttet smakat döden och blivit den förstfödde av de döda i enlighet därmed, att han är livet och levandegöraren, vare han bannlyst.

Och det chalcedonensiska mötesbeslutet lyder sålunda: Vi bekänna en enda Son, fullkomlig i gudomlighet och fullkomlig i mänsklighet, och betyga, att denne som sann Gud och sann människa med förnuftig själ och kropp är enligt den gudomliga naturen av samma väsen som Fadern och enligt den mänskliga naturen av samma väsen som vi och i allt oss lik, dock utan synd, och att han med hänsyn till den gudomliga naturen är född av Fadern före världens begynnelse. Men i tidens fullbordan har han för vår frälsnings skull med hänsyn till den mänskliga naturen fötts av gudaföderskan jungfru Maria. Denne en och samme Jesus Kristus, den enfödde Sonen och Herren, känna vi i två naturer, utan sammanblandning och förvandling, oupplösligt och oskiljaktigt förenade, så att naturernas åtskillnad på intet sätt upphäves genom den personliga enheten, utan i stället båda naturernas egenskaper bibehållas och mötas i den ena personen, men icke uppdelas och utskiftas på två personer. Vi känna sålunda en enda Kristus, vår Herre, som är Faderns enfödde Son eller Ord och tillika sann människa.

Och i Leos tionde brev, som förelades mötet i Chalcedon till dess ledning, framhålles följande:

Den personliga föreningen har skett så, att båda naturernas egenskaper förblivit utan sammanblandning och förvandling och mötts i en person. Och så har den mänskliga ringheten antagits av det gudomliga majestätet, den mänskliga svagheten av den eviga kraften och den mänskliga dödliga naturen av det eviga gudomliga väsendet. Så har den odödliga naturen, som ej kan lida, förenat sig med den dödliga mänskliga naturen, som kan lida, på det att vår ende Medlare, då han med hänsyn till den ena naturen, nämligen den gudomliga, icke kunde dö, skulle kunna till den andra, nämligen den mänskliga, dö för oss.

Likaså: Han, som är sann Gud, är också sann människa, emedan människans ringhet och gudomens höghet äro förenade i en person. Ty såsom Gud icke förändras, när han av medlidande med oss antager mänsklig natur, så undgår i kraft av den gudomliga högheten och härligheten människan Kristus att förgås. Ty i de båda naturerna i Kristus verkar var och en tillsammans med den andra det, som tillhör vars och ens egenskap, nämligen så, att Ordet verkar det, som tillhör Gudssonen, och köttet det, som tillhör köttet. Det förstnämnda uppenbaras och framträder i underverken, det senare nedtryckes i lidandet, och likväl är det fråga om blott en enda medlare, Gud och människa. Gud är han därigenom och på grund därav, att Ordet var i begynnelsen och Gud var det Ord, varigenom allt är gjort. Människa är han därigenom och på grund därav, att Ordet blivit kött och Guds Son blivit av kvinna född. För ådagaläggande av samma person-enhet i de båda naturerna framhåller Skriften, att Människosonen stigit ned från himmelen, i det att Guds Son antagit kött genom jungfru Maria.

Och vidare heter det i Skriften, att Guds Son korsfästes och begrovs, ehuru han icke kunde underkastas sådant lidande i sin gudomlighet, enär han var av samma väsen som Fadern, utan endast i svagheten hos den natur, som han antagit.

Så långt orden i de båda mötesbesluten i Ephesus och Chalcedon, varmed alla andra heliga fäders utsagor överensstämma.

Och just detta ha de lärda i våra skolor velat antyda och förklara med orden "abstractum" och "concretum". Därpå har också Konkordieboken i detta avseende hänsyftat, då det säges: "såsom de lärda väl känna till allt detta". Dessa ord böra, rätt uppfattade, ovillkorligen bibehållas i skolorna.

Ty "concreta vocabula" äro sådana ord, som med avseende på Kristus antyda hela personen, t.ex. Gud, människa. Men "abstracta vocabula" äro sådana ord, som vilja utsäga och begripliggöra naturerna i Kristi person, t.ex. gudomlighet, mänsklighet.

Enligt denna distinktion kan man med rätta in concreto säga: Gud är människa, människan är Gud. Däremot är det orätt, om man säger in abstracto: gudomlighet är mänsklighet, mänsklighet är gudomlighet.

På samma sätt förhåller det sig med de väsentliga egenskaperna, så att den ena naturens egenskaper icke kunna prediceras om den andra naturen in abstracto, som om dessa vore samma andra naturs egenskaper. Därför är det påståendet oriktigt: Den mänskliga naturen är allsmäktig eller av evighet. På samma sätt kan icke vardera naturens egenskaper prediceras om varandra, som om man ville säga: dödlighet är odödlighet och vice versa: odödlighet är dödlighet. Ty genom att säga så kommer man att upphäva åtskillnaden mellan naturerna och deras egenskaper, sammanblanda dem med varandra, förvandla den ena till den andra och så utjämna och likställa dem inbördes.

Man må dock icke blott veta och stadigt tro, att den antagna mänskliga naturen i Kristi person i all evighet skall hava och behålla sitt väsen och dettas naturliga väsentliga egenskaper, utan man må ock därpå lägga största vikt och däri finna den högsta kristliga tröst, att vi också på grund av uppenbarelsen i den heliga Skrift kunna veta och utan tvivel tro, i vilket majestät hans mänskliga natur i verklighet och sanning insatts i och genom den personliga föreningen och att den sålunda blivit personligen delaktig därav. Fördenskull har detta utförligt förklarats i Konkordieboken.

I enlighet härmed och för att var och en må kunna se, att också i dessa stycken omförmälda bok icke infört i Guds kyrka nya, främmande, självgjorda och icke förut hörda paradoxer och talesätt, skall följande förteckning på vittnesbörd, hämtade i första hand från den heliga Skrift, men sedan också från kyrkans gamla renläriga fäder, företrädesvis från dem, som vid de fyra huvudkoncilierna voro de främsta och ledarna, tydligt och klart visa, huru dessa lärt härom.

Och för att den kristne läsaren desto lättare skall kunna finna sig till rätta häri och döma härom, hava dessa vittnesbörd uppställts under följande särskilda huvudpunkter.
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Belägg för att den heliga Skrift såväl som fäderna, när de tala om det majestät, som Kristi mänskliga natur mottagit genom den personliga föreningen, använt sig av orden: communicatio, communio, participatio, donatio, traditio, subiectio, exaltatio, dari etc., d.v.s. meddelelse, gemenskap, delaktighet, skänkas, givas o.s.v.

Dan. 7:13f.: Se, en som liknade en människoson kom med himmelens skyar, och han nalkades den gamle och fördes fram inför honom. Och han gav honom välde och ära och rike, och alla folk och stammar och tungomål måste tjäna honom. Hans välde är ett evigt välde, som icke förgår, och hans konungarike har ingen ände.

Joh. 13:3: Jesus visste, att Fadern hade givit allt i hans händer.

Matt. 11:27: Allt har av min Fader blivit överlämnat åt mig.

Matt. 28:18: Mig är given all makt i himmelen och på jorden.

Fil. 2:9f.: Gud har givit honom ett namn, som är över alla namn, för att i Jesu namn alla knän skola böja sig, deras som äro i himmelen och deras som äro på jorden och deras som äro under jorden.

Ef. 1:22: Fadern har lagt allt under hans fötter.

Eusebius i Demonstratio euangelica IV:13: Faderns Ord har meddelat av sig själv åt den av Ordet antagna människan. Ty Ordet har meddelat gudomlig kraft åt den antagna dödliga naturen, men har åter icke i sig själv mottagit något av den dödliga naturen.

Vidare i Demonstr. Euang. IV:14: Ordet har gjort den antagna människan värdig delaktighet i det gudomliga och värdig det eviga livet och saligheten.

Athanasius i Epist. ad Epictetum: Ty icke blev Ordet kött för att därigenom någon förmån skulle givas åt det gudomliga eller för att Ordet skulle försättas i en bättre ställning, utan i stället har en stor förmån kommit den mänskliga naturen till del genom Ordets gemenskap och förening med den mänskliga naturen.

Epiphanius i Panarion, haer. 69: Det kött, som var från Maria och vårt släkte, är förklarat (förhärligat) och har än mer uppnått gudomlighetens gloria, ära, fullkomlighet och himmelska härlighet, som det från början icke hade, utan mottagit i och genom föreningen med Guds Ord.

Cyrill i Dialog. V: Huru levandegör då Kristi kött? Därpå svarar han: Genom föreningen med det levande Ordet, som delgiver sin naturs företräden åt sin egen kropp.

Theodoretus i Interpret. ep. ad Ephes. I: Något som överträffar alla under är, att den från oss antagna naturen är delaktig i dens ära, som antagit den, så att ingen skillnad synes föreligga i tillbedjan (av den som antager och det som antagits), utan i den natur, som man kan se, skall den gudomlighet tillbedjas, som man icke kan se.

Damascenus i De fide orthod. III:7 o. 15: Den gudomliga naturen har delgivit och meddelat åt köttet sin egen höghet och härlighet, men i sig själv förblivit höjd över köttets lidande.

Vidare i De fide orthod. III:19: Köttet har delaktighet i Ordets aktiva gudomlighet, då de gudomliga verken utförs genom kroppen såsom organ. Så verkar ock dess heliga själ sina naturliga verk. Men själva den förnuftiga själen, som vet och ordnar allt i hela världen, har ock delaktighet i Ordets gudomlighet, med dess verkande och regerande, icke såsom en blott människosjäl, utan såsom personligen förenad med Gud och såsom med honom en person.
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Belägg för att Kristus i tiden mottagit detta majestät icke efter gudomen eller den gudomliga naturen, utan efter den antagna mänskliga naturen eller efter köttet såsom människa eller människoson, humanitus, ratione corporis seu humanitatis, propter carnem, quia homo aut filius hominis (enligt människors lott, med hänsyn till kroppen, mänskligheten, köttet, såsom människa eller människoson).

Hebr. 1:3: Sedan han utfört en rening från synderna, satte han sig på majestätets högra sida i höjden.

Hebr. 2:8f.: Ännu se vi icke, att allt är honom underlagt. Men honom, som en liten tid blivit gjord "ringare än änglarna", honom, Jesus, se vi genom sitt dödslidande krönt med härlighet och ära.

Luk. 22:69: Härefter skall Människosonen sitta på den gudomliga maktens högra sida.

Luk. 1:32f.: Herren Gud skall giva honom hans fader Davids tron. Och han skall vara konung över Jakobs hus till evig tid, och på hans rike skall ingen ände vara.

Athanasius enligt Theodoretus Dial. II: Vad Skriften säger Kristus i tiden hava mottagit, det säger den honom hava mottagit med avseende på den mänskliga och icke den gudomliga naturen.

Joh. 5:26f.: Såsom Fadern har liv i sig själv, så har han ock givit Sonen att hava liv i sig själv. Och han har givit honom makt att hålla dom, eftersom han är Människoson.

Athanasius i Oratio contra Arianus 2 o. 4: Skriften tänker sig icke, att Ordets substans blivit upphöjd, utan upphöjelsen syftar på hans mänsklighet, och för köttets skull, heter det, har han upphöjts. Ty emedan detta är hans kropp, säges det med fog, att han såsom människa och med hänsyn till kroppen och den mänskliga naturen upphöjes och mottager sådant, emedan hans kropp mottager det, som han såsom Ordet alltid ägt i enlighet med den gudomlighet och fullkomlighet, som han har från Fadern. Därför säger han, att han såsom människa mottagit den makt, som han alltid har såsom Gud. Och han, som förhärligar andra, säger: "Förhärliga mig", för att visa, att han har ett kött, som i sig självt icke är värdigt sådan härlighet. Och då köttet i enlighet med hans mänsklighet mottagit sådan härlighet, talar han, som om han själv mottagit den.

Ty det bör man överallt (i den heliga Skrift) väl uppmärksamma, att han icke undfått något av det, som han säger sig i tiden hava mottagit, på sådant sätt, som om han icke förut haft det, ty han hade det alltid såsom Gud och Ordet. Men nu säger han, att han efter sin mänskliga natur mottagit det, för att då hans kött i honom mottagit det, det skulle från hans kött föras vidare till oss, så att vi säkert skulle kunna äga det.

På ett annat ställe hos Athanasius heter det, nämligen i De incarn. Dei verbi et c. Arian. 21: Då Petrus säger om Jesus, att han blev gjord till Herre och Kristus, talar han icke om hans gudomlighet, utan om hans mänsklighet. Ty Ordet hos honom var alltid herre och blev icke först efter korset, men det gudomliga hos honom har gjort hans mänsklighet till Herre och Kristus.

Likaledes heter det i De incarn. Dei verbi et c. Arian. 12: Allt vad Skriften säger Sonen hava mottagit, det tänker den sig honom hava mottagit med hänsyn till kroppen, och denna kropp är kyrkans förstlingar. Därför har Herren först uppväckt och upphöjt sin kropp, men därefter även lemmarna i sin kropp. Med dessa ord har Athanasius förklarat, att detta på sitt sätt genast fick sin tillämpning på hela kyrkan.

Basilius d. store i Adv. Eunomium IV:3: Herren prisas, att han mottagit ett namn över alla namn. Likaledes: Mig är given all makt i himmelen och på jorden. Jag lever för faderns skull. Förhärliga mig med den härlighet, som jag hade hos dig före världens begynnelse. Dessa ord äro att förstå om människoblivandet och icke om gudomen.

Ambrosius i De fide V:6: Du har lärt dig, att han i enlighet med gudomens makt kunnat underlägga sig allt. Så lär dig nu ock, att han även efter köttet mottager allt såsom sig underlagt, såsom det är skrivet Efes. 1: Efter köttet har allt blivit honom underlagt.

Vidare i De fide V:2: Ty icke gav Gud åt apostlarna del i sin tron, men åt Kristus efter köttet gav Gud del i sin tron.

Och kap. 6: I Kristus har den gemena (mänskliga) naturen efter köttet fått företrädesrätt till den himmelska tronen.

Chrysostomus i In ep. ad Hebr. hom. III:1: Fadern har bjudit, att alla änglar skulle tillbedja Kristus efter köttet.

Theophylactus i Enarr. in ev. Joh. III: Fadern har givit allt i Sonens händer efter den mänskliga naturen.

Oecumenius enl. Chrysost. In epist. ad Hebr.: Emedan han är Gud, har han en evig tron. Din är tronen till evig tid, säger Gud. Ty icke först efter korset och lidandet var han såsom Gud befunnen värdig denna ära, utan vad han hade som Gud, det mottog han såsom människa. Och kort därefter heter det: Såsom människa fick han tillsägelsen: Sätt dig på min högra sida. Ty såsom Gud hade han ett evigt välde.

Cyrillus av Alexandria i Thes., assertio XXI till Apg. 2:36: Såsom människa har han uppstigit till makten att regera.

Densamme i In Joh. (17:4, 5): Han har såsom människa bedit om den ära, som han alltid hade som Gud, och icke sade han detta, emedan han någonsin saknade egen ära, utan emedan han ville föra fram sitt eget tempel till den ära, som han alltid hade som Gud.

Densamme i Ad Reginas de recta fide or. II:19: Att han mottagit ära, makt och herradöme över allting är att hänföra till den mänskliga naturens betingelser.

Theodoretus i In Psalm. 2: Då Kristus efter naturen såsom Gud är herre, mottog han även såsom människa all makt.

Densamme i In Psalm. 110: Sätt dig på min högra sida. Detta är talat med hänsyn till hans mänsklighet. Ty såsom han såsom Gud hade ett evigt välde, så mottog han såsom människa vad han hade såsom Gud. Därför hörde han såsom människa det ordet: Sätt dig på min högra sida. Ty såsom Gud hade han ett evigt välde.

Densamme i Interpret. ep. ad Hebr. 1:6: Kristus dyrkades och tillbads alltid av änglarna, ty han var alltid Gud. Men de tillbådo honom även såsom människa.

Leo i Epist. 23 (59:3): Motståndarna till sanningen säga nu: När och efter vilken natur har den allsmäktige Fadern upphöjt sin Son över allting? Och efter vilket väsen har han underlagt honom allt? Ty efter gudomen var det honom liksom Skaparen alltid underlagt. Om hans makt ökades, om hans höghet gjordes än högre, så var han mindre än den, som upphöjde honom, och hade icke den naturs rikedom, vars överflöd han behövde. Men de, som så mena, upptaga Arius i sitt samfund.

Densamme i Epist. 38, 83 (124:7): Ehuru den gudomliga och den mänskliga naturen i Kristus äro en enda person, förstå vi likväl, att upphöjelsen och namnet över alla namn tillkommer den natur, vilken skulle göras rik med så stor härlighet. Ty icke kom genom inkarnationen något, som givits honom såsom gåva från Fadern, att frånhändas Ordet. Men tjänaregestalten är den mänskliga ringhet, som upphöjts till den gudomliga maktens ära, så att det icke utan människan kan vara tal om något gudomligt eller utan Gud något mänskligt.

Därsammastädes: Vad Kristus mottagit i tiden, det har han mottagit såsom människa, och såsom sådan mottog han det, som han förut icke hade. Ty efter den makt, som Logos har, äger Sonen utan åtskillnad allt vad Fadern har.

Vigilius i Contra Eutychen V:10, 11: Den gudomliga naturen behöver icke upphöjas med ära eller beklädas med större värdighet eller mottaga all makt i himmelen och på jorden på grund av den förtjänst, som lydnaden medför. Därför har han, som efter Logos' natur icke någonsin behövt något härav, mottagit detta efter köttets natur. Ty skulle icke Skaparen hava haft makt och myndighet över sin skapelse, så att denne först i de yttersta tiderna skulle av nåd ha kommit i besittning därav?

Nicephorus i Hist. eccl. I:36: Kristus sågs av sina lärjungar på berget i Galileen och bekräftade där, att han av Fadern mottagit all makt i himmelen och på jorden, d.v.s. efter den mänskliga naturen.
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Belägg för att först och främst den heliga Skrift, men sedan också de heliga fäderna i den gamla renläriga kyrkan bruka abstrakta uttryckssätt (vocabula abstracta), d.v.s. sådana ord, vilka uttryckligen angiva den mänskliga naturen i Kristus och åsyfta denna i den personliga enheten, t.ex. att den mänskliga naturen mottagit och verkligen och i sanning brukar sådant majestät:

Joh. 6:55, 54: Mitt kött är sannskyldig mat, och mitt blod är sannskyldig dryck. Den som äter mitt kött och dricker mitt blod, har evigt liv.

1 Joh. 1:7: Jesu Kristi, Guds Sons, blod renar från all synd.

Hebr. 9:14: Kristi blod – då han genom den helige Ande framburit sig själv som ett felfritt offer – renar våra samveten från döda gärningar till att tjäna den levande Guden.

Matt. 26:26-28: Tagen och äten; detta är min lekamen. Dricken härav alla, detta är mitt blod, det nya förbundets blod.

Eustachius enligt Theodoretus, Eranistes, dial. II: Den mänskliga naturen hos Kristus sitter med hans gudom på en och samma tron, därför att Gud oskiljaktigt bor i samma mänskliga natur.

Densamme enligt Gelasius (De duab. nat. in Christo adv. Eutychem et Nestorium 18): Människan Kristus, som tillväxte i vishet, ålder och nåd, har mottagit herravälde över alla ting.

Densamme enligt samma skrift (De duab. nat. in Christo adv. Eutychem et Nestorium 32): Kristus kom efter uppståndelsen kroppsligen till sina lärjungar och sade: Mig är given all makt i himmelen och på jorden. Denna makt har Ordets yttre tempel mottagit, men icke Gud, som har uppbyggt detta tempel med en särskild skönhet.

Athanasius i De ariana et catholica confessione: Gud har icke förvandlats till mänskligt kött eller substans, utan har i sig själv förhärligat den natur, som han antagit, för att det mänskliga svaga och dödliga köttet och naturen skulle nå fram till gudomlig ära, så att det skulle hava all makt i himmelen och på jorden, som det icke hade, innan det antogs av Ordet.

Densamme i De suscepta humanitate contra Apollinarium (De incarn. Dei verbi c. Arian. 2-4): Paulus talar i Fil. 2 om templet, d.v.s. hans kropp. Icke den Allrahögste, utan köttet upphöjes, och åt hans kött har Gud givit ett namn, som är över alla namn, så att i Jesu namn alla knän skulle böja sig och alla tungor bekänna, att Jesus Kristus är herre, Gud, Fadern, till ära. Och han tillägger även en allmän regel: När Skriften talar om Kristi förhärligande, talar den om köttet, som mottager äran. Och vad Skriften säger Sonen hava mottagit, det säger den honom hava mottagit med hänsyn till hans mänsklighet, men icke gudom, såsom då aposteln säger, att i Kristus bor hela gudomens fullhet lekamligen. Alltså är detta att förstå så, att denna fullhet bor i Kristi kött.

Densamme enligt Theodoretus, Eranistes, dial. II: Det är kroppen, åt vilken Herren säger: Sätt dig på min högra sida.

Athanasius skriver om inkarnationen, såsom det återgives hos Cyrill i Apologeticus pro XII capit. c. Orient. VIII och De recta fide ad Reginas IX: Om någon säger, att vår Herres kött, som såsom en människas kött icke får tillbedjas, icke heller bör tillbedjas såsom vår Herres och Guds kött, honom bannlyser den heliga katolska kyrkan.

Densamme i De incarn. Dei verbi et c. Arian. 12: Allt vad Skriften säger Sonen hava mottagit, det tänker den sig honom hava mottagit med hänsyn till kroppen, och denna kropp är kyrkans förstlingar. Därför har Herren först uppväckt och upphöjt sin kropp, men därefter även lemmarna i sin kropp.

Hilarius i De trinit IX:55, 56: Jesus skulle såsom människa förbliva i Guds, Faderns, härlighet, om köttet vore förenat med Ordets härlighet och det av Ordet med sig förenade köttet bevarade Ordets härlighet.

Eusebius, biskop av Emesa, i Homilia feria sexta post pasch.: Den som efter gudomen tillika med Fadern och den helige Ande hade makt över alla ting, han har nu även efter den mänskliga naturen mottagit makt över allting, så att just denna människa, som nyss lidit, skulle härska över himmel och jord och här och där göra, vadhelst han vill.

Gregorius av Nyssa enligt Gelasius I i De duab. nat. in Christo adv. Eutych. et Nestor. 24: "Upphöjd på Guds högra sida" etc. Gud behövde icke upphöjas, då han är den högste. Därför förstår Petrus detta så, att Kristi mänsklighet upphöjes. Men den är upphöjd så, att han gjort den till Herre och Kristus. Med dessa ord har aposteln icke velat beteckna det eviga väsendet, utan upplyftandet av den låga naturen till den höjd, som är på Guds högra hand. Ty Guds högra hand, som är skapare av allt och som är Herren själv, har i och genom föreningen fört den med sig förenade människan till sin egen höghet och upphöjdhet.

Basilius den store i Adv. Eunom. II:3: Då Petrus säger i Apg. 2: "Denne Jesus, som I haven korsfäst, har han gjort till Herre", har han med det demonstrativa ordet "denne" visat på Kristi mänsklighet, men han säger, att Fadern förlänat åt denna mänsklighet makt och herravälde.

Epiphanius i Contr. Ariomanitas (Haeres. 69): Då Petrus i Apg. 2 tillägger: "Denne Jesus som I haven korsfäst" etc., betecknar han därmed Herrens inkarnation, och det är uppenbart, att han talar om köttet. Fördenskull har Gud gjort till Herre och Kristus det, som Maria undfått och som är förenat med gudomen.

Ambrosius i De Spiritu sancto III:12: Änglarna tillbedja icke blott Kristi gudom utan även hans fotapall. Och därefter: Profeten säger, att även en jord bör tillbedjas, som Herren Jesus tog till sig, då han antog köttet. Därför förstås med fotapallen jorden och med jorden Kristi kött, som vi ännu i dag tillbedja i mysterierna och som även apostlarna, såsom vi ovan sagt tillbett i Herren Jesus.

Augustinus i Serm. 58 (De verbis domini): Om Kristus icke är av naturen Gud, utan en skapad varelse, så bör han icke äras och tillbedjas såsom Gud. Men däremot invända och svara dessa: Huru kommer det sig då, att du samtidigt med gudomen tillber hans kött, som du medgiver höra skapelsen till, och tjänar detta icke mindre än gudomen?

Densamme i Enarr. in Ps. 98, 9: Tillbedjen hans fotapall, fotapallen är jorden, och Kristus har antagit jord av jord, ty köttet är av jorden och av Marias kött har han antagit kött. Och emedan han vandrat omkring i själva köttet och till vår frälsning givit oss själva köttet att äta, kan likväl ingen äta detta kött, om han icke först tillbett det. Sålunda har du här funnit det sätt, varpå Herrens fotapall må tillbedjas, så att vi icke synda, när vi tillbedja den, men synda, då vi icke göra det.

Chrysostomus i In ep. ad Hebr. hom. V:1: Det är ett stort och obegripligt under, att vårt kött sitter där uppe och tillbedes av änglar och ärkeänglar. Så ofta jag betänker detta, är det som om jag bleve försatt utom mig själv.

Densamme i In ep. I ad Cor. hom. XXIV:5: Just den Kristi kropp är det fråga om, som låg i krubban och som de vise männen vördade och under stor fruktan och bävan tillbådo, sedan de kommit fjärran ifrån.

Densamme enligt Leo i Ep. 95: Låt oss noga märka, vilken natur det är, till vilken Fadern sade: Var delaktig i min tron. Det är den natur, till vilken sades: Av jord är du kommen och till jord skall du åter varda.

Theophylactus enligt Chrysostomus i Enarr. in ev. Matth. XXVIII: Emedan den mänskliga naturen, som först fördömdes, men nu är personligen förenad med Gud-Logos, tronar i himmelen och prisas av änglarna, säger den med rätta: Mig är given all makt i himmelen och på jorden. Ty den mänskliga naturen var förut tjänare, men härskar nu i Kristus över allting.

Densamme i Enarr. in ev. Joh. III: Fadern har givit allt i Sonens händer enligt den mänskliga naturen.

Cyrillus i Scholia de incarn. unigeniti 11: Ordet har givit sig in i det, som det icke var, för att den mänskliga naturen skulle bliva det, som den icke var, så att den genom föreningen skulle lysa med den härlighet, som tillhör det gudomliga majestätet, vilket är så upphöjt över naturen, att denna icke förmått lägga den oföränderlige Guden under sig.

Det Ephesinska mötesbeslutets canon 11: Om någon icke bekänner, att Herrens kött är levandegörande, emedan det har blivit Ordets eget, det Ord, som gör allt levande, vare han bannlyst.

Och Cyrill säger i förklaringen till detta anathema (Eplic. XII), att Nestorius icke hade velat tilldela Kristi kött förmågan att levandegöra, utan hade utlagt orden i Joh. 6 endast om gudomen.

Theodoretus i Eranistes, dial. II: Denna kropp har genom att sättas på Guds högra sida beklätts med ära och värdighet och prisas av allt skapat, emedan den kallas den gudomliga naturens kropp, resp. Guds kropp.

Densamme i In Ps. 8:9: Den mänskliga naturen har i Kristus mottagit denna ära, nämligen herraväldet över allt.

Leo i Epistola 11 (35:2): Upphöjelsen, som innebär att Gud upphöjt honom och givit honom det namn, som är över alla namn, på det att i Jesu namn alla knän må böjas och allas tungor bekänna, att Jesus Kristus är Herre, Gud Fadern till ära, tillkommer den naturen, som antagits (människan), icke den som antagit (Gud).

Johannes Damascenus i De fide orthod. III:18: Kristi gudomliga vilja var evig och allsmäktig etc. Men hans mänskliga vilja har haft sin början i tiden och har verkat på ett naturligt sätt, men utan synd. Visserligen var den efter naturen icke allsmäktig, men så snart den i sanning och efter naturen blivit det gudomliga Ordets vilja, är den även allsmäktig, det är, såsom utläggaren förklarar det: den gudomliga viljan har av sin egen natur makt att göra allt vad den vill, Kristi mänskliga vilja åter har av sin egen natur icke denna makt, men den har densamma såsom förenad med det gudomliga Ordet.

Densamme i III:19: Köttet har delaktighet i Ordets aktiva gudomlighet, då de gudomliga verken utföras genom kroppen såsom organ. Så verkar också dess heliga själ sina naturliga verk. Men själva den förnuftiga själen, som vet och ordnar allt i hela världen, har ock delaktighet i Ordets gudomlighet, med dess verkande och regerande, icke såsom en blott människosjäl utan såsom personligen förenad med Gud och såsom med honom en person.

Densamme i III:21: Den mänskliga naturen i Kristus äger och besitter icke till sitt väsen kunskap om kommande ting, men såsom Herrens själ är den på grund av föreningen med Gud-Logos jämte övriga gudomliga egenskaper begåvad med kunskap om kommande ting. – Och i slutet av samma kapitel: Vi säga sålunda, att en och samme Kristus såsom på en gång Gud och människa vet allt, ty i honom äro alla vishetens och kunskapens skatter förborgade.

Nicephorus i Hist. eccl. I:36: Kristus sågs av sina lärjungar på berget i Galileen och bekräftade där, att han av Fadern mottagit all makt i himmelen och på jorden, d.v.s. efter den mänskliga naturen.
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Belägg för att den heliga Skrift och fäderna menat, att det majestät, som Kristus mottagit i tiden, gäller icke blott skapade gåvor och ändliga egenskaper, utan även den gudomliga härlighet och det majestät, som tillkommer Gud själv och vartill Kristi mänskliga natur i sonens person upphöjts, och att han sålunda mottagit den gudomliga naturens kraft och verkan, som är Guds egen.

Joh. 17:5: Och nu, Fader, förhärliga du mig hos dig själv med den härlighet, som jag hade hos dig, förren världen var.

Kol. 2:9: I honom bor gudomens hela fullhet lekamligen.

Hilarius i De trinitate III:16: Ordet, som blev kött, bad, att det, som hade sin början i tiden, skulle mottaga ära av den härlighet, som var utanför tiden.

Gregorius av Nyssa enligt Gelasius i De duab. nat. in Christo adv. Eutych. et Nestor. 24 (jfr Theodoretus, Eranistes, dial. II): Upphöjd på Guds högra hand etc. Själva den högra handen har genom föreningen upphöjt den med sig förenade människan till sin egen höghet och upphöjdhet.

Densamme i De anima: Gud-Logos förvandlas icke genom den gemenskap, som han har med den mänskliga kroppen och själen, utan då han överlämnar åt dem av sin gudom, förblir han detsamma, som han var före föreningen.

Basilius den store i Homil. in sanct. Christi creat. II: På vad sätt är gudomen i köttet? Svar: såsom elden i järnet, ej transitive, utan communicative. Ty icke går elden över till järnet, utan den förblir på sin plats och meddelar och delgiver åt det glödgade järnet av sin egen förmåga (kraft eller makt), och icke blir den genom denna meddelelse mindre, utan med sig själv uppfyller den hela järnet, som – genom denna förening sålunda – får del av elden.

[Guds mänskliga kött blir delaktigt av gudomen, såsom elden meddelar och delgiver åt det glödgade järnet sin förmåga, kraft och makt, och icke blir den genom denna förening mindre, utan den uppfyller med sig själv hela järnet, vilket – genom denna förening sålunda – får del av elden.]

Epiphanius i Ancoratus LXXX: Just den Gud, som blivit människa, har mäktigt verkande förenat den jordiska kroppen med gudomen till en enda makt, och såsom en enda herre, en Kristus, icke två etc. har han gestaltat den till en enda gudom.

Cyrillus i In ev. Joh. IV:23: Icke ovist förneken I, att köttet är levandegörande. Ty om man fattar det i och för sig, kan det icke alls levandegöra, då det i stället behöver den som levandegör. Men då I med hedervärd möda och berömvärt efterforsken inkarnationens mysterium och lären känna, att liv bor i köttet, ehuru köttet i och genom sig självt intet förmår, så skolen I tro, att köttet likväl är levandegörande. Ty då det är förenat med det levandegörande Ordet, har det självt blivit helt och hållet ett levandegörande kött. Ty icke har det neddragit det med sig förenade Guds Ord till sitt förgängliga plan, utan är självt upphöjt till det gudomligas plan. Ehuru sålunda köttets natur i och för sig icke kan levandegöra, så kan likväl denna natur göra detta, emedan den mottagit Ordets hela verkande kraft. Ty icke Paulus' eller Petrus' eller någon annans kropp, utan själva livets kropp, i vilken gudomens fullhet bor lekamligen, kan göra detta. Fördenskull gagnar alla andras kropp till intet, men allena Kristi kropp kan levandegöra, emedan Guds enfödde Son bor i den.

Augustinus i De unitate trinit. contra Felicianum Arianum 11: Jag säger icke, att gudomen vederfarits den smälek, som kommit kroppen till del, såsom vi veta, att köttet förhärligades genom det gudomliga majestätet.

Theodoretus i Haeret. Fabular. Comp. cap. de Antichristo (V:23): Ordet, som blev människa, meddelade icke delvis åt den antagna naturen nåd, utan det har behagat Gud att låta gudomens hela fullhet bo i denna.

Densamme i In Ps. 21:31: Om den antagna naturen är förenad med den gudom, som antagit den, så har den ock blivit delaktig i samma härlighet och ära.

Densamme i In Hebr. I:7-9: Den mänskliga naturen själv har efter uppståndelsen uppnått den gudomliga härligheten.

Johannes Damascenus i De fide orthod. III:7 et 15: Den gudomliga naturen meddelar och delgiver åt köttet sin egen allt överträffande härlighet, men själv förblir den i sig fri från köttets lidanden.
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Belägg för att Kristus har ett och samma gudomliga majestät på ett sätt såsom Gud, nämligen väsentligt (essentiellt) och såsom en till hans väsen hörande egenskap, och på ett annat sätt såsom människa, nämligen icke väsentligt (icke essentiellt) och i och för sig, utan på grund av den personliga föreningen och efter dess art.

Joh. 14:6: Jag är livet.

Joh. 5:26f.: Han har givit honom att hava liv i sig själv, emedan han är Människoson.

Cyrill av Alexandria i Thesaurus, assertio XXXII: Ett är det skapades villkor och egenskap, ett annat Skaparens, men sedan vår natur antagits av Guds Son, har den överskridit sitt mått och har genom nåd försatts i den ställning, vilken antagit den.

Densamme i In ev. Joh. II:144: Kristus utreder vidare, varför han sagt, att fadern har givit honom livet och makten att hålla dom, i det att han säger: "emedan han är Människoson", för att vi skola förstå, att allt är givet honom såsom människa. Men den enfödde Sonen har icke blott del i livet, utan är av naturen livet självt.

Densamme i In ev. Joh. III:37: Kristi kropp gör levande, emedan den är själva livets kropp, i det den bibehåller det köttvordna Ordets kraft och är uppfylld av dens makt, av vilken allting är och lever.

Densamme i In Joh. IV:14: Emedan vår Frälsares kött är förenat med Guds Ord, som av naturen är liv, har det blivit levandegörande.

Vidare i cap. 18: Jag har uppfyllt min kropp med liv och jag har antagit det dödliga köttet, men emedan jag, som av naturen är livet, bor i köttet, har jag helt och hållet omgestaltat det till mitt liv.

Och i cap. 24: Köttets natur kan icke genom sig själv göra levande, och icke uppfattar man heller enbart denna natur vara i Kristus, utan den har förenat med sig Guds Son, som till väsendet är livet. Då därför Kristus kallar sitt kött ett levandegörande kött, så tilldelar han kraften att levandegöra åt det icke på samma sätt som åt sig själv eller sin egen ande. Ty anden gör levande i och genom sig själv, och till dess kraft har köttet nått fram genom föreningen. Men på vad sätt det sker, det kunna vi varken förstå med förståndet eller utsäga med tungan, utan vi upptaga det i tystnad och med fast tro.

Densamme i In ev. Joh. X:13: Livets kött, som blivit den Enföddes kött, har förts fram till livets kraft.

Vidare i II:21: Själva köttet hos Kristus är icke i sig självt heligt, utan genom förening med Ordet har det på sitt sätt omgestaltats till Ordets kraft, så att det är en grund till frälsning och helgelse för dem, som bli delaktiga därav. Vi tilldela sålunda icke åt köttet i och för sig gudomlig verkans kraft, utan åt Ordets natur.

Densamme i De sancta trinitate, dial. VI: Han förhärligas av Fadern icke såsom Gud utan emedan han var människa, såsom det till vilkens naturs frukt icke hörde makten att verka gudomligt, men han har mottagit den på sitt sätt genom föreningen och den underfulla gemenskapen mellan Guds Ord och den mänskliga naturen.

Densamme i De recta fide ad Theodosium: Han har i den antagna kroppen inlagt sitt liv genom föreningen av de båda naturerna.

Vidare i samma skrift: Ordet gör levande på grund därav att det underfullt fötts av den levande Fadern. Och dock bör man se, att den gudomliga härlighetens kraft tilldelas även hans eget kött. Likaledes: Förgäves skola vi tillerkänna en jordisk kropp makt till det, att den kan göra levande, så långt det är fråga om dess egen natur.

Epiphanius i Contra Ariomanitas (Haeres. 69): Kristi mänsklighet består icke i sig, utan den är förenad med gudomen, och innesluten i själva gudomen och förenad med Gud, har den ett fullkomligt vetande.

Augustinus i De verbis domini serm. 58 (Serm. Append. CCXLVI:5): Jag tillber Herrens kött, ja, den fullkomliga mänskligheten hos Kristus, därför att den är antagen av gudomen och förenad med gudomen, och bekänner – icke att en är Gud och en annan människa, utan en och densamme Guds Son är Gud och människa. Men skiljer du i Kristus människan från Gud, så tror jag honom icke och tjänar honom icke.

Vidare: Om någon föraktar att tillbedja (Kristi) mänsklighet (en), dock icke utblottad och allena, utan förenad med gudomen och sålunda en enda Guds Son, sann gud och människa, så skall han dö den eviga döden.

Augustinus i De civitate Dei X:24: Därför renar Kristi kött de troende icke genom sig självt, utan genom Ordet, som antagit det.

Det Ephesinska mötesbeslutets can. 11: Om någon icke bekänner, att Herrens kött är levandegörande, därför att det har blivit Ordets eget kött, Ordet, som gör allt levande, vare han bannlyst.

Theophylactus i Enarr. in ev. Joh. 3: Han har givit allt i Sonens händer med hänsyn till hans mänsklighet. Men om detta förstås även med hänsyn till hans gudom, så har Fadern givit allt åt Sonen efter naturen, icke efter nåd.

Densamme i Enarr. in ev. Matth. 28: Om detta ord: Mig är given all makt, förstås om gudomen, så skall meningen vara den, att medan allt förut tjänade mig ovilligt, jag nu har allt under mig i villig lydnad. Men om det säges om den mänskliga naturen, har man att förstå det så: Jag, som förut var en fördömd natur, men nu är Gud efter föreningen med Guds Son, har utan naturernas sammanblandning mottagit all makt.

Johannes Damascenus i De fide orthod. III:17: Herrens kött verkar gudomliga verk icke efter sin egen kraft, utan på grund därav att det är förenat med Ordet, medan Ordet genom köttet uppenbarar sin verkan. Ty det glödande järnet bränner icke på grund därav att det genom sin egen natur har en brännande verkan, utan då det innehar denna verkan, har det mottagit den samt äger och har den på grund av föreningen mellan elden och järnet. Därför är Herrens kött dödligt i och för sig självt, men levandegörande på grund av den personliga föreningen med Ordet.

Densamme i samma arbete III:18: Kristi gudomliga vilja var evig och allsmäktig etc. Men hans mänskliga vilja har haft sin början i tiden och har här verkat på ett naturligt sätt, men utan synd. Och visserligen var den efter naturen icke allsmäktig, men så snart som den i sanning och efter naturen blivit det gudomliga Ordets vilja, är den allsmäktig. Det är såsom utläggaren förklarar det: den gudomliga viljan har av sin egen natur makt att göra allt vad den vill, Kristi mänskliga vilja åter har av sin egen natur icke denna makt, men den har det såsom förenad med det gudomliga Ordet.

Och vidare i samma skrift III:21: Den mänskliga naturen i Kristus äger och besitter icke till sitt väsen kunskap om kommande ting, men såsom Herrens själ är den på grund av föreningen med Gud-Logos jämte övriga gudomliga egenskaper begåvad med kunskap om kommande ting. – Och i slutet av samma kapitel: Vi säga sålunda, att en och samme Kristus såsom på en gång Gud och människa vet allt. Ty i honom äro alla vishetens och kunskapens skatter förborgade.

Vidare i samma skrift II:22: Ehuru Herrens själ i och för sig själv tillhörde en natur, som var okunnig om kommande ting, så hade den likväl efter det att den var förenad med Gud-Logos kunskap om allt, icke av nåd eller såsom därav delaktiggjord, utan på grund av den personliga föreningen. – Och kort efteråt: Och likväl, emedan i vår Herre Jesus Kristus en skillnad föreligger mellan naturerna, så finnes också en skillnad mellan den gudomliga och den mänskliga naturens förstånd och vilja.

6

Belägg för att gudomen i Kristus visar sitt majestät, sin kraft och verkan, som är och förblir den gudomliga naturens egen, i, med och genom den med sig personligen förenade mänskliga naturen, som därför har detta majestät, emedan gudomens hela fullhet personligen bor i Kristi (av Ordet) antagna kött och blod.

Rom. 3:25: Han har ställt fram Kristus såsom ett försoningsmedel genom tro, i hans blod.

Rom. 5:9: Vi ha blivit rättfärdiggjorda i och genom hans blod.

Kol. 1:20: I honom försonas allt genom blodet på hans kors.

Athanasius i Ep. ad Adelphium episc. c. Arian. V (VII): Varför skulle Herrens kropp icke vara tillbedjansvärd, när dock Ordet är det, Ordet, som utsträcker sin lekamliga hand, botar den febersjuke och med mänsklig stämma uppväcker Lasarus och med på korset utsträckta händer nedslår fursten i himlarymden?

Densamme i De sancta trinit., dial. V: Gud-Logos, som var förenad med människan, gjorde och verkade underverk icke på ett från den antagna mänskliga naturen söndrat och skilt sätt, utan efter sin godhet behagade det honom att i, med och genom denna natur i handling utöva sin egen gudomliga makt. – Och kort efteråt: Denna sin mänsklighet har han högt över dess egen natur efter sitt välbehag gjort fullkomlig, men det hindrar likväl icke, att den är en förnuftig skapad varelse och en sann mänsklig natur.

Cyrill av Alexandria i De recta fide ad Theodos. XXII: Kristi själ, som var förenad med Ordet, steg ned till helvetet, men brukande en gudomlig kraft och verkan sade den till de fångna: Gån ut!

Densamme i De recta fide ad Reg. I: Kristus levandegör såsom Gud genom sitt eget kött.
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Belägg för att detta meddelande av gudomligt majestät sker även i härligheten utan sammanblandning med eller utplånande och förnekande av den mänskliga naturen.

Matt. 16:27: Människosonen skall komma i sin Faders härlighet.

Apg. 1:11: Han skall komma igen på samma sätt som I haven sett honom fara upp till himmelen.

Athanasius i De sancta trinit., dial. V: Denna mänsklighet har han högt över dess egen natur efter sitt välbehag gjort fullkomlig, men det hindrar likväl icke, att den är en förnuftig skapad varelse och en sann mänsklig natur.

Theophylactus enligt Chrysostomus i Enarr. in ev. Matth. 28: Jag, som förut var en fördömd natur, men nu är Gud efter föreningen med Guds Son, har utan sammanblandning av naturerna mottagit makt över allting.

Cyrill av Alexandria i In ev. Joh. IV:24: Han visar, att hela hans kropp är fylld av Andens levandegörande kraft, icke emedan han har avlagt köttets natur och den förvandlats till ande, utan emedan den förenad med Anden fått hela dess kraft att levandegöra.

Densamme i Scholia de incarn. unigen. IX: Med bilden av ett kol kan man förklara, huru Gud-Logos är förenad med den mänskliga naturen och har förvandlat den antagna mänskliga naturen till sin härlighet och sin kraft. Ty såsom elden är i träet, så har Gud på ett obestämbart sätt förenat sig med den mänskliga naturen och givit åt den sin egen natur att verka.

Theodoretus i Eranistes, dial. II: Herrens kropp har uppstått från de döda i okroppsligt, lidandesfritt och odödligt tillstånd och förhärligats med gudomlig härlighet och tillbedes av de himmelska makterna, men är likväl alltfort en kropp och har en begränsning såsom den förr hade.

Densamme i Eranistes, dial. II, där han prövar Apollinaris' åsikt: Om eldens förening med järnet, vilken visar sig däri, att järnet blir glödande, så att det verkar det, som tillkommer elden, icke förändrar järnets natur, så innebär Guds förening med kroppen icke någon förändring av kroppen, ehuru den tilldelar kroppen gudomliga verkningar.

Johannes Damascenus i De fide orthod. III:17: Herrens kropp är rikligen begåvad med gudomlig Kraft på grund av den personliga föreningen med Ordet, och icke har gått förlustig det, som efter dess natur var dess eget.

Densamme i samma skrift II:22: Ehuru Herrens själ i och för sig tillhörde en natur, som var okunnig om kommande ting, så hade den likväl efter det att den var personligt förenad med Gud-Ordet kunskap om allt, icke av nåd eller såsom därav delaktiggjord, utan på grund av den personliga föreningen. Och likväl – såsom det heter kort efteråt – emedan i vår Herre Jesus Kristus en skillnad föreligger mellan naturerna, så finnes också en skillnad mellan den gudomliga och den mänskliga naturens förstånd och vilja.
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Belägg för att den mänskliga naturen är delaktig av och mäktig det gudomliga majestätet, som är Guds eget, på grund av den personliga föreningen och efter dess art.

Kol. 2:9, 3: I honom bor gudomens hela fullhet lekamligen. I honom finnas vishetens och kunskapens alla skatter fördolda.

Justinus i Expositio rectae fidei 17: De skapade varelserna äro allesamman alltför ringa för att kunna fatta det gudomliga väsendet. Ty en oren kropp fattar icke gudomens hela glans. Men Kristi eget tempel, som är den av honom antagna naturen, är mäktigt och fattar hela det gudomliga ljusets glans, emedan gudomens hela fullhet bor däri.

Origenes i De principiis II:6: Hela Kristi själ mottager hela Ordet och upptages i dess ljus och glans.

Och i samma skrift IV: Kristi själ, som förenades med Guds Ord, var helt och fullt mäktig Guds Son.

Augustinus i Ep. 57 (187): Ehuru Gud är helt och hållet närvarande i alla skapade varelser och särskilt bor hos de troende, så fatta de honom likväl icke efter hela hans väsen. Utan alltefter olikheten i deras fattningsförmåga fatta och äga somliga honom mera, andra mindre. Men om vårt huvud Kristus säger aposteln: I honom bor gudomens hela fullhet lekamligen.
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Det är visserligen allmänt känt och kan icke förnekas, att den gudomliga naturen med dess gudomliga majestät icke är med köttet rumsligt begränsad, som om den vore inneslutet i något, såsom Athanasius, Origenes, Gregorius av Nyssa och andra rätt lärt. På samma sätt har i Konkordieboken den motsatta meningen avvisats, att Kristi mänskliga natur hade universell rumslig utsträckning och att den mänskliga naturen hos Kristus vore genom den personliga föreningen förvandlad till ett oändligt gudomligt väsen. Men emedan den gudomliga och den mänskliga naturen äro personligen och oupplösligen förenade i Kristus, betyga den heliga Skrift och fäderna, att där Kristus är, där är icke hans tudelade eller halva person eller blott en del av den, t.ex. hans gudom allena, avskild och avsöndrad från den av honom antagna och med honom personligen förenade mänskliga naturen och tänkt såsom existerande utanför den personliga enheten med den mänskliga naturen. Utan där Kristus är, där är hela hans person, nämligen såsom på en gång Gud och människa efter det sätt, varpå det gudomliga är förenat med det mänskliga, vilket är en outgrundlig hemlighet, och såsom allestädes närvarande efter grunder och på ett sätt, som allena är känt för Gud.

Ef. 4:10: Han for upp över alla himlar, för att han skulle uppfylla allt. Oecumenius tolkar detta så: Med sin gudom allena uppfyllde han förut allt. Men sedan han blivit kött, har han stigit ned och stigit upp, för att han med köttet skulle uppfylla allt.

Och Theophylactus i Expos. in ep. ad Eph.: Han skulle uppfylla allt med sin makt och sina gärningar, och detta i köttet, då han med sin gudom redan förut uppfyllde allt. Detta är sagt emot (kättarna) Paulus av Somasata och Nestorius.

Leo i Ep. 10 (XXVIII:5): Den katolska kyrkan lever och tillväxer i denna tro, att i Kristus Jesus den mänskliga naturen ej är utan sann gudom och den gudomliga ej utan sann mänsklighet.

Densamme i Sermo 3 (LIV:1) 0m lidandet: Detta lär den katolska tron och det fordrar den, att vi skola veta, att i vår Frälsare två naturer förenats och, ehuru vars och ens egenskaper förbliva, likväl en sådan enhet blivit till av de båda naturerna, att alltifrån den tid, då Ordet blev kött i den saliga jungfruns liv, vi ej få tänka honom som Gud utan det, som han är som människa, ej heller tänka honom som människa utan det, som han är som Gud.

Vidare i samma Sermo: Vardera naturen ger visserligen genom sina olika verkningar uttryck åt sitt sanna väsen, men ingendera får dock skilja sig från föreningen med den andra – ty här är ingendera skild från den andra – utan Gud har antagit hela människan och förenat sig med henne och henne med sig, så att vardera naturen är i den andra och ingendera kan från sin egenart övergå i den andra.
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Då läran i denna artikel företrädesvis syftar till detta, att vi skola veta, var vi, har att söka, och var vi kunna gripa om Medlarens, Gudamänniskans, hela person, visar oss Konkordieboken, på samma sätt som alla de övriga heliga fäderna, icke till stock och sten eller något dylikt, utan dit Kristus visat oss genom sitt ord.

Cyrill av Alexandria i In Joh. XII:32: Kristi mantel delades i fyra delar, men livklädnaden förblev odelad, vilket jag menar innebära en hemlighet. Ty sedan världens fyra delar förts fram till frälsningen, ha de mellan sig delat Ordets klädnad, d.ä. hans kött, dock så att det förblivit odelat. Ty ingående i var och en enskild på ett delat sätt och helgande allas själ och kropp genom sitt kött är den enfödde Sonen likväl i alla på ett helt och odelat sätt, då han överallt (ubique) är en enda och på intet sätt delad.

Theophylactus i Enarr. in ev. Joh. 19: Ehuru Kristi kropp är odelbar, så delas den dock och utskiftas till jordens fyra delar; ty på samma gång som den Enfödde giver sig till var och en särskild och helgar vars och ens själ genom sitt kött, så är han hel och odelad i alla, i det att han befinner sig överallt (ubique), ty han är aldrig delad, såsom Paulus säger.

Chrysostomus i In ep. ad Hebr. hom. XVII:3: Menar du, att emedan detta offer frambärs på många platser, det finns många Kristus? Ingalunda. Ty den ende Kristus är överallt (ubique), och i det att han existerar både här och där fullständigt, är han även en enda kropp. Ty såsom den, som offras överallt (ubique), är en enda kropp och icke många kroppar, så är det också fråga om blott ett enda offer, vilket är en bild och en åminnelse av det offer, som frambars på korset.

Avslutning

Dessa vittnesbörd av kyrkans gamla lärare äro icke, kristne läsare, här framställda, emedan vi hysa den övertygelsen, att vår kristna tro vilar på mänsklig auktoritet. Ty den sanna saliggörande tron bör icke vara grundad på vare sig några gamla eller nya lärares ord inom kyrkan, utan endast och allenast på – såsom sin fasta grund – Guds ord, som fått sin sammanfattning i profeternas och apostlarnas skrifter, vilka äro de mest trovärdiga vittnen om den gudomliga sanningen. Utan dessa vittnesbörd hava framställts, emedan villoandar med satanisk list företagit sig att föra människorna bort från den heliga Skrift, som – Gud vare tack – nu på ett nyttigt sätt kan läsas av den enkle lekmannen, till fädernas och kyrkans gamla lärares skrifter, vilka utgöra ett ändlöst hav.Dessa villolärares avsikt har nämligen varit, att den, som icke läst alla dessa skrifter, icke med visshet skulle kunna veta, om deras egentliga och uttryckliga mening är den, som dessa irrlärare föregiva, och att han sålunda skulle hamna i ett svårt och farligt tvivel. Fördenskull har nöden tvingat oss att genom denna förteckning visa och göra för var man uppenbart, att denna nya irrlära har sin grund lika litet hos kyrkans gamla renläriga fäder som i den heliga Skrift, ja, att den direkt strider mot bådadera. I strid mot dessa fäders intention anföra och utlägga de deras vittnesbörd på ett oriktigt sätt, liksom de också uppsåtligt och övermodigt förvända Kristi testamentes uppenbara och klara ord och den heliga Skrifts tydliga vittnesbörd. Därför hänvisar Konkordieboken envar till den heliga Skrift och den enkla katekesen. Var och en, som i en rätt och enfaldig tro håller sig till deras enkla framställning, sörjer på bästa sätt för sin själ och sitt samvete och grundar sitt livs byggnad på en fast och orubblig klippa. Matt. 7. 17. Gal. 1. Psalt. 119.


Uppsala mötes beslut 1593

Företal

Allom och serdeles hvariom och enom christtrognom, som thenna nästföliande bekännelse läsandes eller hörandes varder, tilbiude och önske vi underskrifne, hvar i sitt stånd och värdighet, Gudz nådhe och barmhertighet, genom Frelsaren Jesum Christum, etc.

Efter thet at then split och oenighet, som i förledne åhr hafver varidt på färde uthi religions sakerne i vårt käre fädernesrike, är nu medh thens Alzmächtiges nådige tilhielp i thet christelige frie concilio och möte, som stodh i Upsala åhr etc. [15]93, medh samhålligt rådh och alles theres betäncken och samtycke, som thär tilstädes vore, medh sådan grundeligh skäl afskaffat och uthaf vägen lagdt, at ingen som vidh Gudh och sanningen blifve vill, kan annat betyga eller medh godt samwet thet som giordt och beslutit är någen tid ryggia. Och vardt på samma tidh ehn religions förehning och bekännelse skrifteligen författet och medh underskrifning och insegel stadfäst och bekräftiget, hvilken ock nu sedan är almänneligen i alle landzendar uthi vårt käre fädernes rike för alle ständer upläsin och förkunnet och af them gilledt och vedertagin, såsom ock underskrifvin och förseglad.

Och på thet at samme religions bekännelse må så väl främmande som infödde kunnigh vare, therföre vardt i sielfve concilio beslutit, såsom vi ock nu för nyttigt, nödigt och rådhsampt achte, at late förbenämde christelige religions och vår lärdoms förehning sampt medh the tre Gudz församblings tros bekännelser, hvilke symbola kallas, såsom ock then rette, rene och oförandrede Augzburgiske confession, hvilken anno etc. [15]30 på then store riksdagh, som tå af chur-, furster och städher hållen bleff, vardt öfverantvardet keyser Carl then femte, af trycket late uthgå: på thet hvar och en kan them bekomme och ther af läre och vete, at vår tros bekännelse är på intet annat grundat än på propheternes och apostlernes skrifter och hafver vitnesbyrd af the rätte och gamble kyrkiones lärare, när the sigh vidh then helghe skrift hålledt hafve, och all falsk läre hafve vi platt ogilledt och förkastet, ehvadh nampn the helst hafve kunne.

Begäre förthenskuld af alle fromme och christtrogne menniskior, at the vele thenne bekännelsen icke annorledes förstå eller uthtyde än som orden och meningen lyde, som theruthinnen författede äre, och alzintet achte våre motståndares orätvise förtalande och fördömande, som ingen sanning vele eller kunne höre eller lyde: uthan mykit heller sådanne förehning och the medhföliende symbola sampt then rätte och oförfalskede Augzburgiske confession, hvilke korteligen innehålle kärnan och summan af vår christelige religion, som elliest uthi propheternes och apostlernes böker af Gudz Ande vidhlyftigt författet och skrifvit är, fliteligen öfverläse, läre och betänckie, sine barn och vårdnedt at the thet samme göre troligen och idkeligen förmane: och sedan uthi samme tros bekännelse medh Gudz milde tilhielp in i dödhen sigh fast och stadeligen förhålle. Ther til then evige och alzmächtige Gudh för sin älskelige enfödde Sons Jesu Christi förskyllen verdiges hvar och en Christen menniskie sin helge Ande nådeligen förläne och oss vår christendoms ähronampn evinnerligen at niuta late. Amen.

Datum Stockholm then 30 juli, anno etc. 1593.

Beslutet

Vi Carl medh Gudhz nådhe Sveriges rikes arffurste hertigh till Sudermanland, Näricke och Värmeland, och vi efterskrifne Sveriges rikes rådh, biscopar och menige prästerskap, som nu här i Upsala till thette möthe hafve varidt församlade, göre vitterligit och uppenbarligen bekenne så väl för oss närvarande som them the frånvarande äro, at efter som allom nogsampt kunnigt är hvadh tvist och oenighet som på näst förlidne år här uti vårt fädernes land Sverige uti religions saker varidt hafver, therigenom myckin split och förargelse sigh hafver i månge motte förorsaket, och man både af exempel så väll som af förfarenheten både uthi främmande land såsom eliest hafver förnummit ingen ting skadeligere vara uthi något land och konungerike än tvist och oenighet och intet nyttigere och gagneligere eller thett som mere förbinder hjerten tilsamman än sämje och enighet, och serdeles i religionen; therföre på thett att sådana enighet motte och så väl här i riket uthi religionen uprättedt och förmeredt varda, som eliest i alla andre motto, och thett icke annars hafver kunnedt ske ann igenom ett christeligit, alment, fridt, inrikes möthe, efter som ifrå apostlarnes tidh och allt seden hafver brukligit varidt; såsom och kong:e M. vår älskelige käre her broder och alles vår nådig:e herre, christeligh och höglofligh i hughkommelse, alrede för någre år seden och någodt för sitt christelige aflidende nådeligen sampttykte, att ett sådant möthe skulle hollidt varda; är för then skull nu uthaf alles våres samdrächtige åstundan och bevillielse beramadt blifvidt, att en samankommelse af the förnämste ständer här i riket högre och nidrigere, lärde och lekte, motte hollen blifve nu på närvarendes år efter Christi börd 1593 på söndagen Esto mihi, som var then 25 februarii, här i Upsala till at göra en förening uthi then christeliga läro, såsom och kyrkesäder, församblingenes disciplin och laglige archiebiscops och andre biscopars val medh flere nödige puncter, som hafve syntz nyttige och rådelige vare; hvarföre och nu i the helige Trefaldighetz nampn på för:ne dagh och tidh, näst en innerligh åkallan till Gudh then alzmächtigeste, efter en gudeligh noga och flitigh öfvervägning af oss samptligen, frivilligen, onödgade och af välbetänkt och berådt mode om thesse efter:ne puncter så endrächteligen förendt och beslutedt är, som här efter fölier:

Först att vi alle vidh Gudz rene och saliggörende ord, hvilket i the helige propheters, evangelisters och apostlars skrifvelser författadt är, samholleligen blifve vele och att i våre församblingar skall lärdt, trodt och bekändt varda, att then helga skrift af then helga anda sitt ursprung hafver och inneholler fulkomligen alt thett, som then christelige lärdom om Gudh then alzvåldigeste och vår salighet, sampt gode gärninger och dygder tillkommer, och är en grund och stödh till en rätt Christen tro och ett rättesnöre till att döma, åtskillia och förekomma all tvist uthi religionen och ingen förklaring af andre behöfves, anten af the helige fäder eller andre, som af egen godhtycke någodt ther tillsatt hafva, thett icke är medh then helge schrift, eho the och helst vare kunne, alldenstund ingen menniskia efterlatidt är att tyde Gudz ordh efter eget sinne, och theruthinnen skall ingen persons anseende, höghet eller authoritet achtet eller gilledt varda, uthan then helga schrift allene, som förbe:t är.

Thernäst bejake och vederkännes vi oss alldeles vele holle vidh the Apostoliske, Niceniske och Athanasii symbola, såsom och vidh then äldste, rätte och oförrandrede Ausburgiske confession, hvilken som af chur-, furster och städer blef öfverantvardet käijser Carl then fempte på then store rikesdagh i Ausburg år efter Christi börd 1530; thesslikest vidh then religion, som uthi saligh och höglofligh hos Gudi i åminnelse konung Gustaffs sidzste regementz och saligh erchiebiscop Lars Petri Nericiani then äldres lifstidh både i lärdom och kyrkesäder här i riket hollidt och igenom then präntede kyrkoordning i trycket uthgången anno 72 är samptyckt och bejaket blifven. Men efter theruthinnen äre någre ceremonier beholne, som både vidh döpelsen och Herrans Jesu Christi nattvard brukede blifve, som är salt, ljus och uphöijelsen, item flyttie medh messeboken ifrån thett ene hörnet intill thett andre på altaret, item klämpe när uphöijes, hvilke och i meste parten af the evangeliske församblinger allrede äre aflagde, efter the fast och i ett stort missbruk komne äro, så att mere ondt uthaf missbruket, än godt af ceremonierne blifver förorsaket; therföre är almänneligen och samdrächteligen ther till bejaket och bevilliedt, att sochne prästerne, så och bisperne i visiterningerne på thett flitigeste almogen här om läre, undervise och till att missbrukedt falle lathe troligen skole förmane. Och när the bevisligen och nogsambligen förnimme missbrukedt icke kunne borttages, medh mindre att sielfve ceremonierne förfalla och uthur ögonen förskaffes, måge bisperne medh någre af hvart capitel i alle stifft sampt andre the lärdeste af presterskapet sammankomme och om fogeligeste medel och väger sigh betänke, rådhslå och endräcteligen samsättie, huruledes thesse för:ne ceremonier medh tiden, dogh uthan någon förargelse och buller, i stillhet kunne afläggies.

Ehvadh exorcismum anlanger, bekänne vi honom icke vara så nödigh vidh dopet, att then föruthan dopet icke skulle vare fulkomligit, uthan efter thenne ceremonien väl öfver ens stämmer medh dopsens handel, påminnendes icke barnedt uthan them, som tilstädes äre, om alle menniskiors lägenhet, för än the till dopet komme, och om dopsens kraft; therföre måge vi then i våre församblinger efter en christen frihet väl bruka. Men om the ord, som synes alt för hård vara, på thett att icke någon sigh theröfver skulle förargha, menendes att någon lekamligh besättelse ther medh skall ment varda, hafve vi samptligen bevilliedt, att man the orden far här uth lindra må och i then staden insättia vik här ifrå; dogh så att man här medh icke thes heller fördömer the församblinger i främmande land eller höge personer här inrikes, som thenne icke så bruka, uthan sig hafve then förbehollen och elliest medh oss äre ens i trona.

Om then liturgia som någre af presterskapet här i riket vedertagedt hafve, alldenstund hon är i sanning befunnen en rot och orsak till mycken oro, som sigh uthi religions saker här i riket hafver tildraget, och elliest medh schriftenes grund bevist, att hon i alle motte är vidskäpeligh och i sielfve grunden aldeles likformigh then påfveske messa, hvilken är förargeligh och aldeles gensträfver och förringer Christi vår Frälsares förtjänst och såsom en port och ingång till all annen påfvens grufvelige vilfarelse; therföre hafve vi och samptligen och i synderhet för:ne liturgia och allt hennes onde medhfölie i läro, ceremonier och disciplin, ehvadh nampn thett och helst hafve kan, aldeles ogilledt och af christeligh alfvar, medh hierta och mun vedersakedt och oss endtlighen ther till alfvarligen förplichtedt, att vi henne aldrigh mere anname, gilla eller bruka vele, såsom icke heller någodt annedt af the påfveskes lärdom eller villfarelse, ehvadh nampn the helst hafve kunne, någon tidh gille eller vedertage, uthan then aldeles förkasta såsom menniskio stadgar för världzligh höghet, välde, macht och rikedomar uptänkte, igenom hvilket monge menniskior ofte äre bedragne vordne. Theslikest och alldeles af säjoms vi alle sacramenterers, zvinglianers, calvinisters vilfarelser, så och vederdöpere och alle andre kättere, ehvadh nampn the helst hafve kunne, någon tidh till att inryma, gilla eller samptycke.

Yterligere om disciplin och skäligh kyrkeaga hafve vi och befunnidt att hon uthi vår för:ne trychte kyrkeordning till siälfve grunden mestedels är författedt, och efter hon nu en tidh long myckit försumedt är, hafver hvar efter sitt stånd och värdighet lofvedt ther till förhielpe, att hon här efter må fliteligere varda efterkommen och troligere sampt alfvarsamligere uthi värket stält. Och ther som sielfve saken så kräfver, må thett som ytermere behöfves medh bispernes och capitlens gemene samptyckie blifve tillagt och förmeredt.

Och ändoch then icke borde leden eller efterlatidt varda sigh här i riket nidsättie, som medh någon falsk lärdom umgå och medh oss uthi lären icke ens äro, på thett the andre medh sigh icke förföra motte; likväl efter sådan för handel och vandel skull icke väl kan förhindredt varda, så är så vidt samptykt, att the, som någon kättersk lärdom hafva, icke skall tillstadt eller efterlatidt vara att hålla några uppenbara samqvemder i hus eller annorstädes, så frampt, hvar någor ther medh befinnes eller the som elliest försmädeligen tala om vår religion, skola tilbörligen straffade blifve.

Och på thett att allom må kunnigt och vetterligit varda, hvadh vi yterligere uthi thenna samqvemd handlet och oss hafve förenadt om uthi alle puncter och artikler, så skall sådant medh förste uthaf trycket uthgå, medh hvilke så väl som och thett her uthi författedt är vi igenom Gudz thens alrehögstes nådige hielp och bistånd enholleligen lofvedt, tillsagt och förplichtadt hafve oss in i döden vele faste och ståndachtige blifve och ther ifrå alldrigh någon tidh låcka, tvinge eller tränge lathe hvarken igenom gåfvor, gunst, venskap, måghsämie, hot, ogunst eller undsäijelse, uthan oss och then saken Gudh then alzmächtigeste i hender befale, hvilken hon och allena tilhörer. Hans guddomlige Maij:t varder och oss thervidh nådeligen behollendes och krafteligen försvarendes.

Till ytermere visso och stadfästelse, att allt thetta vidh then mening, som vidh hvar punct besluttidt är, ärligen, uprichteligen och christeligen, fast, stadigt och oryggeligen må holledt och efterkomit varda, och att thett ene ståndet till thett andre icke annedt motte sigh hafve till att förse än trohet, trygghet, rättrådighet, hielp och biståndighet uthi thenne samptychte bekännelse, så hafve vi Carl medh Gudz nåde etc. och vi under:ne Sveriges rikes rådh, biscopar, riddersmän och adel, presterskapet och köpstadzmän så väl för oss som vare efterkommande thette frivillieligen och af trofast hierta medh egne hender underskrifvidt och vår secret och insigler här nedan före trycke låthe, hvilket och the, så väl andelige som världzlige, som medh oss ens och nu icke närvarende äre, i like motto välvillieligen varde görende. Actum Upsaliae xx martii anno MDXCIII.

(Namnunderskrifter.)


1 Hänsyftar på en av konfutatorerna. Den latinska texten inrymmer här en ordlek: Nullus Faber fabrilius cogitare quidquam posset

2 Den latinska texten inrymmer här en ordlek.

3 Den ursprungliga texten till detta motto – av Luthers egen hand – är synnerligen svår att tyda och har föranlett olika tydningsförsök. Då grundtexten sålunda är synnerligen osäker och varje översättning till följd härav också måste bli osäker och då Luther i den första tryckta upplagan av Schmalkaldiska artiklarna icke medtagit detta motto, avstå vi här från att meddela någon översättning.

4 "Men till sist äro de alla apostlarnas efterföljare", heter det i fortsättningen, vilket emellertid icke citeras.

5 Skall vara Heraclas.

6 Huvudstyckena i Luthers Lilla katekes äro återgivna efter den av kyrkomötet fastställda texten, vilken är i vissa avseenden normaliserad och icke exakt återger Luthers ord. Företalet, stycket om bikten och anvisningarna för husandakten, vilka ingingo i Luthers ursprungliga katekes, äro i det följande införda med fin stil.

7 Vid översättningen av Luthers stora katekes följes hans text ordagrant. Det kan vara av intresse att se, huru hans formuleringar skilja sig från dem som anföras i översättningen av lilla katekesen, varest det svenska kyrkomötets omredigeringar följas. Red.

8 Bör vara 1 Kor. 10.

9 Originalets "Versehung" täckes inte helt av det svenska uttrycket "förutvetande", men då det i texten identifieras med praescientia (förutvetande) har det i brist på en adekvat svensk motsvarighet här återgivits med "förutvetande".


