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Luthers fortolkning af Esajas

Frederik Poulsen

bstract: In the 1520’s, Martin Luther worked intensively with

the prophet Isaiah. In his Church Postil (1522) he interpreted
the Epistle lesson from Isa 60; in 1527-28 he translated the prophet
into German (Der Prophet Jesaja Deutsch) and wrote an informati-
ve preface; and in 1527-30 he gave a series of lectures on the entire
book. This article offers an introduction to Luther’s exegetical ap-
proach to Isaiah in these works and explores in detail his interpre-
tation of some selected passages (Isa 5,1-7; 40,1-8; 60,1-6).

1. Indledning

Profeten Esajas har altid haft en fremtreedende plads i kirkens brug
af Det Gamle Testamente. Det Nye Testamente er fuld af henvisnin-
ger til hans bog, og Oldkirkens teologer anvendte og kommenterede
dette bibelskrift hyppigt. Kirkefaderen Hieronymus skriver i forordet
til sin latinske oversettelse af skriftet, at Esajas er “mere evangelist
end profet” (non tam propheta, quam evangelista). Populart kaldes han
ligefrem for “den femte evangelist”, og fortolkere har gennem historien
dvelet ved hans ord som profetier om Kristi fodsel, lidelse og ded.

Martin Luther er en af dem. Et godt eksempel er hans udlegning af
Herrens lidende tjener i Es 52,13-53,12 (WA 31/2, 428-441). Uden at
blinke erklerer han denne passage for at veere den vigtigste om Kristi
lidelse, dod og opstandelse; der er neppe nogen som denne. Ordene
om tjeneren, der tager vores sygdomme og baerer vores lidelser, er ifolge
Luther kilden, som Paulus tapper fra. Luther elsker denne tekst, som
var den fra Det Nye Testamente; ordene NOSTRUM, NOS, NOBIS
(“vores”, “os”, “for 0s”), der af nedskriveren er fremhavet med store
typer, skal, som Luther siger, skrives med bogstaver af guld!

Luthers fortolkning af Esajas er uden tvivl mest udferligt bevidnet i
den forelesningsrekke, som han forestod i 1527-1530. Disse foreles-
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ninger har i gennem tiden ikke fiet nar si meget opmerksomhed som
andre af hans skrifter. Det kan der vare flere grunde til. For det forste
kender vi kun til dem gennem tilhgreres nedskrifter af den mundtlige
foreleesning. Disse “notater” giver et interessant indblik i Luther som
foreleser. Deres fragmentariske karakter, som afspejler en levende og
situationspraget forelesningsstil, efterlader imidlertid en noget usam-
menhangende tekst med en blandet leeseoplevelse til folge. Udstrak-
ningen af forelesningsrekken over nasten tre r bidrager heller ikke
til klarheden, og kildevardien af disse bibeludlegninger som et strin-
gent udtryk for Luthers teologi er ligeledes begranset. For det andet er
foreleesningerne pa latin, hvad der gor dem svert tilgengelige for en
bredere laeserskare. Tilmed kom en fuldstendig oversattelse af foreles-
ningerne til et moderne sprog forst med den engelske udgave i Luther’s
Works fra 1969-1972 (se LW 16-17).! For det tredje stammer foreles-
ningsrekken fra slutningen af 1520’erne, hvor Luther havde andre — og
i manges gjne mere spendende — goremal. Det gaelder f.eks. det storsti-
lede bibeloversattelsesprojekt, visitatserne og den slidsomme kamp for
at holde sammen pa den evangeliske bevagelse i lyset af bondekrigene,
svermerne og nadverstridighederne. Man synes at antage, at nar Lu-
ther i samme periode forelaste over Esajas, passede han bare sit job ved
universitetet. Med hensyn til reformatorens undervisningsvirksomhed
i det hele taget har forskningen generelt koncentreret sig om de tid-
lige forelaesninger over Salmernes Bog, Romerbrevet, Galaterbrevet og
Hebrzerbrevet (1513-1518) som formative kilder til udviklingen af Lu-
thers teologi. Interessen for de senere foreleesninger — med undtagelse
af dem over Galaterbrevet (1531) og Forste Mosebog (1535-1545) — har
til gengaeld veeret relativ beskeden. Det kan som nzvnt henge sammen
med materialets ofte fragmentariske karakeer.

Denne artikel er en indfering i Luthers eksegese af Esajas, som den
bl.a. kommer til udtryk i forelesningsrekken. Selvom der er talrige
henvisninger til profeten i reformatorens skrifter, vil jeg i det folgende
samle mig om de mere eksegetiske varker. I 1520°erne arbejdede Lu-
ther intenst med Esajas’ Bog biade som overseatter, foreleser og pradi-

1 Fra 1530°erne kendes ogsd to tyske udgaver af dele af Esajasforelesnin-
gerne: Spalatins oversettelse af udlegningen af Es 36-37 fra 1535, tilegnet
kurfyrstinden Sibylla af Sachsen, og en oversettelse af udlegningen af Es 53
fra 1539.
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kenvejleder. Indledningsvist vil jeg redegere for Luthers forstielse af
profeten Esajas og hans embede, som den kommer til udtryk i fortalen
til bibelskriftet fra 1528. Dernast vil jeg se nzrmere pa hans foreles-
ningsrekke, herunder forholdet til den allegoriske metode og fortolk-
ningen af to udvalgte passager (Es 5,1-7; 40,1-8). Endelig vil jeg gen-
nemga hans udlegning af epistellesningen til Helligtrekongersdag (Es
60,1-6) i Wartburgpostillen fra 1522, der pa flere vasentlige punkter
adskiller sig fra foreleesningerne. Artiklens gennemgang af Luthertek-
sterne er derved styret af deres forskellige formal og genrer — indled-
ning, udlegning, prediken — og hovedarindet er en indforing i tekst-
materialet snarere end en afdekning af en mulig historisk udvikling i
reformatorens forstdelse af profeten.

2. Profeten Esajas, hans embede og bog

Luthers fortaler til de bibelske skrifter er en god og nyttig kilde til hans
syn pd Esajas og de ovrige profeter.” Fortalen til Esajas (s. 68-73; jf.
WA Bibel 11/1, 16-25) blev forfattet i 1528 som selvstendig indledning
til oversettelsen af profeten til tysk. Overszttelsen blev tryke i serud-
gaven Der Prophet Jesaja Deutsch. For forste gang kunne almindelige
tyskere nu lese profeten pé deres eget sprog. Fortalen tjener derfor som
en vejledning til den ulerde leser, sd han — med Luthers anvisninger —
kan fi det fulde udbytte ud af at leese Esajas.

For Luther er de gammeltestamentlige profetord ikke frit svavende
ord, men er netop bundet til bestemte personer og til den historiske
tid, de virkede i.? I fuld overensstemmelse med sin samtid anser han
den historiske profet Esajas for at sta bag alle bogens 66 kapitler. Ifolge
profetbogens overskrift i Es 1,1 virkede han i Jerusalem i anden halvdel

2 Luthers fortaler til de bibelske skrifter udkom lebende fra 1522 i take
med oversettelsen af de enkelte beger til tysk; de blev udgivet samlet med den
endelige Lutherbibel i 1534 og i revideret form i 1545; se WA Bibel 6-13.
Sidetallene i dette afsnit henviser til fortalernes danske oversattelse (se litte-
raturlisten), som jeg gengiver i overensstemmelse med moderne retskrivning.

3 Ifelge Luther kan profetens person og veremade i nogle tilfelde vere iden-
tisk med hans budskab. Det gelder f.eks. Nahum, hvis navn betyder “troster”,
og hvis opgave er at troste Guds folk. Ligeledes betyder Habakkuk “ein Hert-

zer”, dvs. en, der tager en anden i sin favn og troster.
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af det 8. arhundrede f.Kr.. For Luther betyder dette, at Esajas ikke bare
taler til sin egen samtid, men ogsd bringer trost til de endnu ufedte
slegter, der over hundrede ér senere skulle komme til at opleve fangen-
skabet i Babylon. Denne evne til at tale klart om fremtidige forhold
vaekker beundring hos Luther. Han skriver ligeud, at “han ma have
veret en herlig og af Gud hejt oplyst profet” (s. 70).

Esajas virker ifolge Luther forst og fremmest som taler; med ord skal
han radgive, undervise, revse, troste og forkynde. Det gelder i ovrigt
for alle profeterne, at de i bund og grund er pradikanter. I Fortalen til
Jonasbogen fra 1526 fremhaves Jonas siledes som et predikantideal.
Efter at have overlevet i fiskens mave sendes profeten ene mand som
en fremmed til verdens dengang sterste rige, og mod alle odds barer
hans forkyndelse frugt: ikke ved undergerning, men ved ordet alene
omvender han hele Nineve! Som Luther konkluderer: “Ingen apostel
eller profet, end ikke Kristus selv har med deres prediken udrettet sa
store ting som Jonas” (s. 113-114).

Som praedikant md Esajas ligeledes have stiet hojt hos Gud. Deri-
mod — eller maske netop derfor — har profetens samtidige med fi und-
tagelser anset ham for at vere en nar eller en forrykt. P4 den made er
Esajas et trosterigt eksempel for senere generationer, herunder Luther
selv: “Det var folkets vane at spotte profeterne og betragte dem som
forrykte [...] ganske som det altid er gaet, daglig gir, og bestandig
vil gé alle Guds tjenere og predikanter” (s. 73). Som samfundsrevsere
lever alle profeterne et risikabelt liv. Derfor slutter fortalen ogsd med
Esajas’ grufulde martyrded. Ifelge traditionen bliver profeten under
den lastefulde kong Manasse fanget og savet midt over af en brende-
sav.*

Profetrollen er som navnt primert et preedikeembede. Dette embede
rummer ifelge Luther grundleggende to opgaver: trussel og trast, der
i funktion svarer til de lutherske kernebegreber “lov” og “evangelium”.
Profeterne truer de ugudelige (jf. loven) og troster de gudfrygtige (jf.
evangeliet). Da de optrader pd vegne af Gud som hans talerer, forer
denne dobbelthed i sidste ende tilbage til Gud selv. Han er pa en gang
dommer og frelser. Som det fremhaves i Fortalen til Profeterne fra
1532: “At leese og here profeterne, det er netop intet andet end dette: at

4 Jf. det pseudepigrafe skrift Esajas’ Martyrium.

87



Frederik Poulsen

lese og here om, hvorledes Gud truer og troster” (s. 61; min kursivering).
Profeterne har altsa to opgaver:

De underviser og tugter det folk, de er i blandt, og ved siden deraf
forkynder de Kristi komme og hans rige, retter folkets blik pi ham
som den felles frelser for de forgangne og de kommende slegter

(s. 70).

Disse to opgaver er imidlertid ikke ligeligt fordelt mellem de enkelte
profeter. Nogle taler mere om det ene end om det andet. Jeremias er
netop kaldet til at forkynde straffen og edeleggelsen over Jerusalem,
selvom han ifelge Luther ogsi kan treste og fortzlle om Kristus og den
nye pagt. Amos kan som ingen anden fare frem med torden og trussel;
kun i slutningen af skriftet ser Luther ham sige lidt om Kristus og hans
rige. Omvendt tordner Joel ikke mod sine egne, men klager og traster
kun: “Han har varet en blid og sagtmodig mand” (s. 106). Trods de
gode og venlige ord holdt hans samtidige ham alligevel for en nar, men
ifolge Luther fir han dog omsider oprejsning i Peters pinsepradiken
(ApG 2). Men generelt praediker profeterne mere trussel og dom end
trost og forjettelse, hvad der ifelge Luther ikke er svart at forklare:

Der er altid flere ugudelige end fromme, derfor ma man mere pre-
dike loven end forjettelserne, ellers foler de ugudelige sig sikre og
er behendige nok til at tyde Guds trest og forjettelser, som var de
rettet til dem, og lade trusler og straf gelde andre (s. 62-63).

Profetordenes bundethed til det historiske individ bag dem er som
navnt grundleggende for Luther. Derfor er det vigtigt at vide, hvem
profeterne var, og i hvilken tid de levede. I Fortalen til Esajas legger
Luther sarlig veegt pa overskriften til hele profetbogen. For ham er ind-
ledningsordene af hgjeste betydning, fordi de som en opklarende kom-
mentar kaster lys over hele skriftet: “Esajas selv peger med sin finger
derpa som en vejledning for leseren og som grundlaget for forstielsen
af hans bog” (s. 68-69). Gider man ikke prove at forstd indlednings-
ordene, si bor man ifelge Luther slet ikke beskaftige sig med skriftet
overhovedet. Forberedelsen til at laese profetskrifterne bestar i at studere
Kongebegerne og Kronikebogerne grundigt for dermed at kunne sztte
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sig ind historien om de fire judiske konger, der er naevnt i overskriften
til Esajasbogen. Med andre ord skal man ferst tilegne sig den (bibel)
historiske sammenhang for profetierne, dvs. situationen i Judariget pa
Esajas’ tid, forholdet til nabolandene og stemningen i befolkningen,
herunder gudsdyrkelsen. Luther advarer: Manglende kendskab til de
historiske begivenheder ma ikke spznde ben for tilegnelsen af skriftets
budskab og indhold. Som eksempel fremhzver han nytten af at kende
geografien godt, “for at de fremmede ubekendte ord og navne ikke skal
vekke ulyst under leesningen og leegge hindringer i vejen for forstiel-
sen” (s. 69). Selv beskriver han landene, der ligger omkring Jerusalem
og Juda, “som ulve omkring en firefold”. Den minutigse skitse tager
udgangspunkt i verdenshjornerne: gst, nord, vest og syd.

Selvom profeterne altsd har talt ind i en bestemt tid, er deres budskab
ikke fastlast til fortiden. De “selvkloge” (Meister Kluegel) har ifelge
Luther det problem, at de ikke mener, at profeterne og deres ord er
narverende for dem, og derfor anser deres tale for “lutter vas og tom
snak” (fur eitel faul, todt gewessche; s. 60; jf. WA Bibel 11/1, 2).° Luther,
derimod, anser endnu en dobbelthed for at vare pa spil i profeternes
budskab. Dette bliver tydeligt, nir vi nedenfor kommer til indlednin-
gen til Esajasforelesningerne. Pa den ene side taler profeterne om og
til deres eget folk og om verdslige kongeriger pa deres egen tid. Pa den
anden side peger de hele tiden ud over deres egen tid ved at forberede
deres egne og senere generationer pa det kommende Kristusrige. For
nutidige lesere tjener profeterne derfor bide som eksempel og trost:
De viser og lerer, hvordan man lever et godt liv i tro og kerlighed.
Dernzst forkynder og bevidner de Kristus og hans rige ogsa for senere
laesere. For den nutidige tro er profeterne derfor at betragte som “mag-
tige og gamle vidner”. Som Luther siger: “De skal lases pa en sidan
madde, at vi forbereder os selv pa Kristi komme” (WA 31/2, 2; LW 16,
4).

5 Hvem Luther konkret tenker pd, er ikke tydeligt. Hans udfald vedrerer
uden tvivl dem, der leser de gammeltestamentlige profeter ud fra fornuften og
ikke ud fra troen, og som i denne lesning cementerer en grundleggende af-
stand mellem profeternes tid og deres egen (senere aktualiseret i den historiske
kritiks syn pd Bibelen som en historisk kilde til en svunden tid). For Luther er
profeterne derimod “magtige og gamle vidner”, der holder de kristne fast pd
den rette gudstro.
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Luthers vagtlegning pa profeternes tugt og trest flugter med for-
talens rids af Esajasbogens tre hovedtemaer. Det forste tema er klart
det vigtigste, for her tugter og formaner Esajas sit folk. Men dernzst
troster han ved at profetere om Kristus, hvilket gor Esajas bedre at lese
end nogen anden profet:

Han beskriver [endog] Kristi moder, Jomfru Maria, hvorledes hun
skal undfange og fode og dog vere jomfru kap. 7; og i det 53. kap.
[beskriver han] Kristi lidelser, hans opstandelse fra de dede, for-
kynder hans rige med kraft og med rene ord, som var det allerede
sket alt sammen (s. 70).

Det andet tema handler om Assyrerriget og belejringen af Jerusalem
under kong Hizkija (701 f£Kr.). Luther fremhaver Esajas’ klippefaste
tro pa Guds beskyttelse af byen. Den mirakulese redning af Jerusalem
er et af Skriftens sterste undere, fordi det er et vidnesbyrd om byens tro:
Indbyggerne troede faktisk pa Esajas’ ord. Det tredje tema handler om
Jerusalems odeleggelse i det 6. arhundrede f.Kr., eksilet i Babylon og
den efterfolgende hjemvendelse. Denne opgave er den mest kravende,
fordi Esajas ifelge Luther her henvender sig til mennesker i fremtiden:

Her ligger profetens vanskeligste opgave: at bringe folkets ufod-
te slegter trost under fremtidige odeleggelser og fangenskab, og
holde dem oppe, si at de ikke fortvivler, som var det ude med
dem, og Kristi rige ikke ville komme, og alle profetier var falske og

ugyldige (s. 71).

Som mange andre bibelfortolkere studser Luther imidlertid over den
forvirrende orden, som disse tre temaer bliver behandlet pa: “De er
narmest blandet ind i hinanden” (s. 72). Det forer til en kort redak-
tionshistorisk overvejelse om profetbogens tilblivelse: Har andre ned-
skrevet det sidan, eller har Esajas selv sat det i denne orden?

[ fortalen til den tyske oversettelse af Esajas lofter Luther ogsa sloret
for udfordringerne som oversatter. Hans onske har varet at i Esajas til
tale et klart og godt tysk, som enhver kan forstd. Det har nu ikke varet
helt ligetil, for “han har varet sver at fa til det og har nesten vagret
sig ved det” (s. 72). Frugten af anstrengelserne vil forhabentlig vise sig,
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nar leserne selv erfarer udbyttet af at lese og lytte til Esajas. For der er
nemlig for Luther gode grunde til, at profetens bog er bergmt:

Den er fuld af levende, tresterige, hjertelige ord til alle fattige sam-
vittigheder og elendige, bedrovede hjerter. Men der er ogsi nok
af trusler og skremmende ord mod de forstokkede, hovmodige,
harde halse, hvor det gores nedig (s. 72).

Foruden Luthers fortale er den tyske oversettelse af Esajas bade i sar-
udgivelsen fra 1528 og i den samlede bibeloversettelse fra 1534 indledt
af et billede. P4 reformatorens egen anvisning bruges i begge tilfzlde
motivet af Esajas’ kaldelse i templet (Es 6). Illustrationen fra 1534-ud-
gaven er gengivet nedenfor. Netop dette kapitel fra Esajas har tiltruk-
ket sig meget opmarksomhed i fortolkningshistorien. Serafernes tre-
dobbelte helligsang (Es 6,3) er blevet udlagt som et vidnesbyrd om
treenigheden. Dernast er helligsangen (Sanctus) tidligt indgaet i nad-

verfejringen. Selv har Luther gendigtet en nadversalme over Es 6,1-4.°

6 Det drejer sig om salmen “Jesaja dem Propheten das geschah” fra nadverli-
turgien i Deutsche Messe (1526). Fra 1500-tallet kendes to danske oversattelser:
“Det hende sig Esaie Prophet” og “ Esaias den Prophete monne det saa gaa”.

91



Frederik Poulsen

Midt i billedet troner Kristus over templet eller Det Nye Jerusalem.
De seksvingede serafer omgiver ham, og hans sleb dakker bygningen.
Som en tegneserie viser forgrunden to scener med Esajas. Til venstre ser
man en seraf, der med et stykke gloende kul i en tang bergrer profetens
mund. Bergringen renser hans urene leber, s han kan tale pa Guds
vegne. Til hgjre forkynder Esajas for det forherdede folk, der holder
sig for orene og vender sig vk fra hans budskab. Bemark, hvorledes
profeten med sin hgjre hand truer af dem med sin pegefinger, mens
han med sin venstre hind trester ved at pege pa Kristus. Midterfeltet
i venstre side viser Kristus, der barer pa sit kors, og selve korsfastelsen
pa Golgata. Disse motiver er traditionelt blev laest ud af Es 53,7-8 (jf.
ApG 8,30-35). Det hgjre midterfelt gengiver vingardsangen i Es 5,1-7
med tdrnet i midten og den beskyttende mur. Neden for muren anes
noget, der kan vare en henvisning til fodselsgrotten (jf. Es 7,14).

3. Esajasforelesningerne (1527-1530)

Luthers forelesninger over Esajas fra slutningen af 1520°erne er som
nazvnt den mest udferlige kilde til hans fortolkning af profeten.” I
et brev fra maj 1527 tilkendegiver reformatoren, at han sidelobende
med oversattelsen af profeterne til tysk vil forelese over Esajasbogen.
Forelesningsrekken blev pabegyndt et par maneder senere i juli. Al-
lerede efter en maned blev den imidlertid afbrudt af flytningen af det
wittenbergske universitet til Jena pa grund af pesten. Forelesningerne
blev dog genoptaget ved udgangen af dret og med fa afbrydelser afslut-
tet den 22. februar 1530.

Kendskabet til forelesningernes indhold er ikke helt ligetil. En ned-
skrift af dem ma have dannet baggrund for den kortfattede udgivelse
In Esaiam Scholia fra begyndelsen af 1532 — en udgivelse som Luther
tilsyneladende intet har haft med at gore. En betydeligt foroget ud-
gave af denne skolie udkom i efterret 1534. Forordet reber kendskab
til en mere udferlig nedskrift af forelesningerne, men beklager kun

7 For en introduktion til Esajasforelesningerne, se Childs 2004, 181-205
samt forord og indledning til WA 25, iii-iv og 79-86; WA 31/2, vii-ix; LW 16,
ix-xi; LW 17, ix-x. For en kronologisk gennemgang af Luthers forelasnings-
virksomhed, se Raeder 2008, 378-381.
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at kunne udgive dem i brudstykker. Det er disse to skolier, der blev
udgivet i den kritiske Weimar-udgave i 1902 (WA 25). Kort tid efter
fandt man imidlertid et handskrift, der dels kan forklare nogle af til-
fojelserne til skolien i 1534-udgaven, dels rummer betydeligt mere ma-
teriale end den. Opdagelsen af dette langt mere udferlige hindskrift
tvang Weimar-redaktorer til at foresta en selvstendig udgivelse, der
kom i 1914 (WA 31/2). Redakterernes bevaeggrund er fuldtud i trad
med samtidens positivistiske dnd: “Hier haben wir das, was Luther
wirklich dargelegt hat, vor allem auch seine grammatischen Erérter-
ungen und sein sorgfiltiges Eingehen auf den Urtext” (WA 31/2, ix;
min kursivering). Det er denne udgave, som danner grundlag for den
engelske oversettelse (LW 16-17).

Hvem skylder vi s denne mere udferlige nedskrift? Flere forhold
peger pa Antonius Lauterbach, der iser er beromt for at nedskrive og
redigere Luthers bordtaler. For det forste stemmer handskriften med
hans. For det andet er der en randbemarkning til Es 36,11, som peger
i den retning. I forelzsningen over dette bibelvers forteller Luther om
en oplevelse i sin ungdom, hvor Satan fik en dydig ung pige til at tenke
skendigt om nadveren; i marginen ud for verset er anfort folgende
bemarkning: “Det sker ogsd for mig, Antonius, i bekendelse, det er
sidan, Satan ger sin gerning i os” (quod et mihi Anthonio in Confessione
accidit, ita facit sathan suam accionem in nobis). Selvom nedskriften
af foreleesningerne altsd ganske sikkert skyldes Lauterbach, kom han
forst til fra midten af Es 23, dvs. en tredjedel henne i forelaesningsraek-
ken. Notaterne til Luthers udlegning af de forste 23 kapitler er deri-
mod foretaget af Georg Schmalzing, og vi ma formode, at Lauterbach
har overtaget og kopieret disse notater. Det er bemerkelsesverdigt,
at udlegningen af de forste 23 kapitler kun fylder 128 sider, mens
udlegningen af de sidste 43 kapitler fylder hele 457 sider. Maske var
Lauterbach hurtigere og mere flittig til at skrive ned end Schmalzing.
Maske Luther brugte mere tid pa de sidste kapitler, i og med at den
anden halvdel af bogen i den kristne fortolkning af Esajas traditionelt
har fiet betydeligt mere opmearksomhed end den forste.

Luther har neppe foreleest mere end et par gange om ugen (Raeder
2008, 381), og ofte bryder han af midt i et kapitel eller endog et vers.
Hans forberedelse har tilsyneladende bestéet i en grundig orientering
dels i sproglige sporgsmal, dels i den kirkelige udlegningstradition.
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Han har givetvis benyttet Glossa Ordinaria med kirkefadrenes fortolk-
ninger som forklarende randnoter til Vulgatateksten. Dernast har han
med sikkerhed studeret to Esajaskommentarer: Den samtidige Johan-
nes Oecolampadius’ /n lesaiam prophetam fra 1525, men i serlig grad
Hieronymus’ Commentaria in lesaiam prophetam, som Luther lobende
inddrager og modsiger.

Hans kommentarer berorer forskellige forhold: I teksten optreder
der béade filologiske kommentarer til ordenes betydning og opklarende
kommentarer til historiske og geografiske forhold. Ud over ovennzvn-
te bibelkommentarer treekker han f.eks. ogsa pa Herodot og Josefus, li-
gesom han i behandlingen af retoriske stilfigurer henviser til klassikere
som Cicero, Horats, Ovid og Vergil. Lobende inddrager han andre
bibelsteder, der kan belyse sagen, eller udfolder systematiske emner
som retferdiggerelsesleren, forholdet mellem lov og evangelium samt
forholdet til joderne. Dertil kommer Luthers talrige udfald mod sine
modstandere: Ud over paven, joden og tyrken gelder det serligt Eras-
mus, gendeberne og Zwingli, som han i slutningen af 1520’erne ogsa
var i strid med.

I forelesningerne hviler koncentrationen pé et enkelt tekststykke og
dets teologiske indhold. Luthers foretrukne tilgang er parafrasen, dvs.
en klargerende genfortelling af et vers eller dets pointe. Der er ikke
den store interesse for overordnede strukturer i profetbogen. Det kan
haznge sammen med forelesningernes opbrudte karakter. En undtagel-
se er dog abningen pa Es 40, hvor Luther inddeler bogen i to dele. I Es
1-39 optrader Esajas som historisk person, der forkynder om Kristus
og om assyrerkongens nederlag. Han har bade trestet og irettesat sit
folk. I Es 40-66 er der kun profeti: forst legemligt om perserkongen
Kyros og det babyloniske fangenskab, si dndeligt om Kristi herredem-
me. Ifplge Luther danser profeten nzrmest derudaf med sine gladelige
lofter (Estque hic propheta omnium iucundissimus, plane tripudians in
promissionibus).

3.1 Billedsprog og allegorisk lesning
Esajasforelesningerne giver et spendende indblik i Luthers konkrete

omgang med Skriften, herunder hans udlegning af billedsprog og
brug af allegoriske fortolkninger. Generelt har Luthers forhold til
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den allegoriske tilgang og middelaldereksegesens identifikation af fire
forskellige betydningslag i bibelteksten (historisk, billedlig, moralsk,
eskatologisk) varet ivrigt diskuteret (Childs 2004, 182-185). P4 den
ene side kan vi hos Luther finde hirde udfald mod den firfoldige me-
tode og en principiel afvisning af den allegoriske eksegeses berettigelse.
P4 den anden side rummer hans egen fortolkning talrige eksempler pa
billedlig udlegning af bibelteksten. En egentlig behandling af dette
sporgsmal falder uden for emnet i denne artikel. Ikke desto mindre
vil jeg gerne bidrage til denne diskussion med folgende iagttagelser fra
Esajasforelasningerne.

Nir sporgsmalet om Luthers forhold til den allegoriske praksis soges
belyst ud fra Esajas, bliver det ikke nemmere af, at der jo i forvejen
er en rigdom af poetisk og billedlig tale i dette skrift. Det gor Luther
selv opmarksom pa. Han fremhaver ved profetens sammenligning af
det syndige folk med en syg og forslaet krop i Es 1,6, at Esajas er
en vidunderlig retoriker, der nasten hele tiden anvender allegorier og
billedtale. Et andet sted siger han, at profeterne er ypperlige mestre i
deres allegorier. I en lang rakke tilfzlde udlegger Luther altsa blot et
billedsprog, som Esajas selv bruger. Det gelder f.eks. metaforer fra host
og krigsbytte i gleden over fredskongen (Es 9,2), ulven og lammet som
et billede pa fred (Es 11,6), og solen som metafor for Guds herlighed
(Es 60,1). Denne genrebevidsthed udviser Luther i udlegningen af Es
5, hvor den allegoriske vingdrdssang i v. 8 aflgses af ligefrem tale uden
billeder (sine allegoria).

I udlegningen af Es 13,22 formaner Luther imidlertid, at allegori
skal benyttes forstandigt: at spille spil med Skriften har de mest ska-
delige folger, hvis man negligerer teksten og dens grammatik. Allegori
kan bruges til at anskueliggore og illuminere et udsagn som maling pé
et hus. Men det er kun, som Luther siger, en udsmykning, der hviler
pa den ligefremme betydning af et udsagn. Tilsyneladende gor Lu-
ther op med den allegoriske leesning som et mekanisk princip, der skal
kunne tvinges ned over ethvert bibelvers. Det mé vare teksten selv,
der indbyder til allegorisk fortolkning. Det gelder f.ecks. udlegningen
af det ophejede Jerusalem i de sidste tider (Es 2,2); her ma profeten
ifelge Luther tale om “rent andelige forhold” (in purissimo spiritu), for
en ligefrem lasning, der alene forholder sig til de konkrete, fysiske
forhold, giver ikke mening. Som vi skal se senere, minder det om hans

95



Frederik Poulsen

indstilling i Kirkepostillen, hvor man heller ikke skal gribe til den &n-
delige udlegning, “medmindre neden tvinger dertil” (es zwinge denn
die nodt). Derfor er det ikke Luther, der tvinger en fremmed leesning
ned over er teksten, men denne, der tvinger ham til en allegorisk les-
ning. Ogsa andre tekster i Esajas indbyder til dobbelte leesninger, f.eks.
henviser lovprisningen i Es 45,22-25 ligefremt til perserkongen Kyros,
der satter joderne fri, men allegorisk til Kristus, der forlaser “os” ved
sit ord og nade.

Esajasforelaesninger rummer ogsa velkendte udfald mod Origenes og
andre, som i Luthers gjne gar for vidt i deres allegoriske fortolkninger.
I udlegningen af Es 45,8 om duggen fra oven, der skal vade jorden,
polemiserer Luther imod, at papisterne ser dette vers henvise til Ma-
rias bebudelse (jf. messetjenester i adventstiden). De ugudelige er vant
til at allegorisere, siger han og vil i stedet fastholde den ligefremme
betydning om perserkongen Kyros. Men i naste afsnit foretager han
alligevel selv en billedlig fortolkning, som, haevder han, Skriften selv
lerer: Duggen er det vederkvagende gudsord, skyerne er predikan-
terne, og den torstige jord er de gode disciple (jf. udlegningen af Es
5,5-6 nedenfor).

Denne dobbelthed er endnu mere péfaldende i udlegningen af Es
37,31. Verset handler om den hellige rest af overlevende i Juda, der
efter assyrernes angreb igen skal sla rod, skyde op og blive til et stort
folk. Forst polemiserer Luther mod munkene, der har tolket det ade-
lagte Juda som et billede pa klosterlivets fornedrelse og selvydmygelse.
Dernest fremforer han selv, at Jerusalem godt kan bruges allegorisk
om vores samvittighed: Loven (assyrerne) leegger den ode, men evan-
geliet lader den skyde og vokse pd ny. Ifelge Luther er forskellen mel-
lem munkene og ham et spergsmail om, hvad man bruger allegorien
til. Hvis det handler om at anskueliggore troen og ordet om lov og
evangelium, er det i orden.® Men hvis man vil hentyde til gerninger,
munkefromhed eller andet uden for den sande (evangeliske) tro, sd er

8 Udgiverne af den engelske oversattelse af Esajasforeleesningerne i Luther’s
Works har derfor nazppe ret, nar de i indledning og noter havder, at Luther
kun modvilligt og som en sidste udvej (“resort”) forfalder til en allegorisk ud-
legning. Selvom der, som vi har set, er ansatser til dette synspunkt hos Luther
selv, afspejler udgivernes kommentarer tydeligt en bestemt position inden for
Lutherforskningen, ifelge hvilken den allegoriske fortolkning entydigt identi-
ficeres med den katolske teologi, som Luther gjorde oprer imod.
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det en “vulger brug” (vulgari usu) af allegori. Derfor ma Luther for-
mane: “Ver pd vagt!”

Trods Luthers advarsel mod de allegoriske fortolkninger bliver jeg
alligevel gang pa gang positivt sldet af hans egne udlegninger. Han
udviser saledes en formidabel evne til at leve sig ind i og udfolde det
bibelske billedsprog. Det galder f.eks. hans udlegning af Es 6, der
— som omtalt ovenfor — danner grundlag for den trykte illustration.
Luther indskarper, at Gud med seraferne er over templet og ikke inde
i det. Det er en polemik imod forestilling om, at Gud kun er i temp-
let. I forlengelse af verskommenteringen folger en lengere allegorisk
udlegning af Esajas’ syn (WA 31/2, 53-54; LW 16, 76-77). Herren
pa tronen er selvfolgelig Kristus, der sidder ved Faderens hgjre hand.
At det er Kristus, understottes af den menneskeskikkelse, som Esajas
ser. Templet er kirken eller himlen. Seraferne er apostlene og pradi-
kanterne, for deres vinger henviser til deres opgave som ordets tjenere.
At de flyver med to vinger, henviser enten til de to testamenter eller
til loven og profeterne. Selvom der er mange budbringere, leverer de
alle ét og samme budskab. At de skjuler deres ansigt og fodder med
de ovrige vinger, peger pa de troendes liv, som er skjult i Kristus, for
kristne lever uden herlighed i denne verden. Deres sang er s kraftig, at
tempelbygningen ryster. Alt i alt er dette et billede pa, hvordan kirken
bevages af evangeliet. De dirrende dertapper i templet og regen, der
fylder rummet, er lovens gerning, der fordoemmer og ryster samvit-
tigheden. Seraferne, derimod, udferer evangeliets gerning ved at rense
og tilgive. Som allerede nevnt er det gledende kul, der breender Esajas’
leber, det rensende gudsord, og hans mund er et billede pa hjertet, der
fyldes med glade.

3.2 Udlegningen af vingirdsangen (Es 5,1-7)

Sangen om den elskedes vingard er en eksegetisk klassiker, ikke mindst
som forstaelseshorisont for de nytestamentlige lignelser om Himmeri-
get som en vingard. Hos Esajas er det et billede pd forholdet mellem
Gud og folket Israel. Es 5,1-2 beskriver etableringen af vingarden og de
skuffede forventninger til hosten, vv. 3-4 kalder Jerusalems indbyggere
som vidner, vv. 5-6 fortzller om edeleggelsen af vingdrden som straf,
og v. 7 giver selv en udlegning af billedet.
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Efter et kort tilbageblik pa det foregdende tekststykke begynder Lu-
thers udlegning (WA 31/2, 39-42; LW 16, 57-61) med at hefte sig ved
passagens karakter af sang (jf. Es 5,1). De ugudelige og selvretferdige
reagerer ikke pa Skriften, hverken pa trusler eller trost. Derfor vil pro-
feten nu synge! Luther lader sin kommentar flyde sammen med pro-
fetens stemme og parafraserer: “Altsd, lad os synge, si de maske tager
min sang til sig”. Den elskede ven er Kristus. Det er til hans wre, at
Esajas har digtet og sunget denne sag. Det hebraiske ord “elskede, ven”
(772) er i Hieronymus” Vulgata oversat med “patruelis”, hvilket Luther
godt kan lide, fordi det valgte ord ogsd kan bruges om slegtsskab. For
Kristus er jo i familie med profeten, for sa vidt at de begge tilhorer
Judas stamme! I Lutherbibelen er ordet oversat med det tilsvarende
tvetydige “faetter” (Vertern).

Efter at have forklaret nogle spidsfindigheder ved det hebraiske
sprog beskriver Luther vingarden. Etableringen af den er begyndel-
sen pé frelseshistorien: Gud har givet et stykke frugtbart land il sit
folk, som de som udsegte vinstokke skal bruge til hans wre. Vingarden
bliver beskyttet af et hegn og renset for sten. Alt dette er billedtale.
Nogle udlegger vaernet som englenes beskyttelse. Luther afviser det
ikke, men foretraekker selv i overensstemmelse med Paulus’ udsagn om
en mur, som sztter fjendskab, og som Kristus river ned (jf. Ef 2,14),
at se en henvisning til loven. Som et beskyttende hegn adskiller eller
afsondrer loven joderne fra de andre folkeslag. Ikke desto mindre kan
Luther omtale loven i positive vendinger som en dbenbaringskilde. Si-
ledes er det jodernes privilegium, at de gennem loven har sikker viden
om Guds vilje. Stenene i det beskyttende gerde er udvalgte hedninge,
f.eks. skagen Rahab, der hjelper det jodiske folk (jf. Jos 2). Vagttarnet,
der rejser sig mod himlen, representerer ethvert sted, hvor man sam-
les om Guds ord (tempel, tabernakel osv.). Persen henviser enten til
brendofferalteret eller til den menneskelige ydmygelse og spagelse, nar
legemet bringes som et offer (jf. Rom 12,1). I sidste ende gav Guds ud-
valgte vinstokke dog ikke vindruer, dvs. gode gerninger (opera bona),
men vilddruer, dvs. onde gerninger (opera mala).

Omtalen af vv. 3-4 er kortfattet, for fokus ligger i stedet pa vv. 5-6,
hvor Esajas ifelge Luther selv udlegger billedet (hanc allegoriam nunc
ipse exponit). Abent for enhver profeteres der om Israels undergang.
Straffen bestar i forste omgang i fjernelsen af ovennavnte varn, dvs. at

98



Luthers fortolkning af Esajas

loven ikke lzengere bliver haindhavet. Bade jodernes kultiske og politi-
ske styre vil forsvinde, forst ved babyloniernes og siden ved romernes
odeleggelse af Jerusalem. De, der dyrker vingarden, er prasterne og
profeterne, som kultiverer den med Ordet og Helliginden. Men disse
sandhedens og troens lerere, som faktisk kender den rette udleegning
af loven, vil Gud imidlertid fjerne. Det er hgjdepunktet af hans raseri.

Hvor jorden ikke hakkes, dvs. hvor loven ikke pradikes, der bliver
synden ikke holdt nede, ligesom folket heller ikke bliver forberedt til
at modtage niden. Dér skyder den tjorn og tidsel op, som er de selv-
gode, fornuftens helgener, der er uden and og tro. Det er pafaldende,
at Gud ikke bare vil fjerne lovens hindhvere, men ogs evangeliets
forkyndere. At Gud forbyder skyerne at give regn, forstar Luther som
et billede: Skyerne er apostlene, og regnen er evangeliet, der altsd ikke
falder i den hakkede jord (den forberedte samvittighed), hvorfor seden
(troen) zkke spirer. Med andre ord forkaster Gud sin yndlingsplante:
joderne; derfor vil apostlene nu vende sig til folkeslagene. Luther cite-
rer selv Paulus’ udsagn i ApG 13,46: “Lad os vende os til hedningerne”.

Luthers udlegning er bemearkelsesverdig ved at ga sa aktivt ind i
tekststykkets billedtale. Han fremkalder nye betydninger af Esajas’ al-
legorier (f.eks. muren), sa de kommer til at stemme overens med hans
egen forstaelse af loven og evangeliet. Vi ser, hvordan loven overve-
jende tildeles en positiv funktion som i ferste omgang et middel til
opretholdelse af ro, men i anden omgang som abenbaringskilde. Uden
loven er der bade et samfundsnedbrydende anarki og en frargvet mu-
lighed for at fa del i Guds nide. Luther leser vingardssangen ind i den
storre bibelske frelseshistorie og bruger denne til at forklare, hvorfor
Gud har forkastet joderne og vendt sig til hedningene.

3.3 Udlegningen af evangeliets rost i erkenen (Es 40,1-8)

Den bergmte dbning pa Esajasbogens anden del kan med fordel ind-
deles i tre afsnit: 40,1-2 om tilgivelsen af skyld, vv. 3-5 om Herrens vej
igennem orkenen og vv. 6-8 om det uforgengelige gudsord. Luthers
udlegning er udferlig (WA 31/2, 261-269; LW 17, 3-13). Til de indle-
dende ord “Trost, trost mit folk, siger jeres Gud” (Es 40,1) bemerker
Luther forst, at trosten er essensen af evangeliet, der lyder efter lovens
regimente. Ordene er henvendt til apostlene, for det er deres opgave at
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troste det modlese gudsfolk. Ifelge Luther leegger Gud netop tryk pa
mit folk, fordi han star ved det. Guds folk er de mennesker, der med
knuget samvittighed frygter loven og seger trgst hos Gud. For den, der
virkelig har erfaret lovens krav, er Gud blevet som en djevelsk fjende.
Men at Gud skulle vare en fjende, modsiger Esajas dog ifelge Luther
ved at understrege, at det er jeres Gud: Han er jeres, han vil jer det
godt. Sadanne mennesker er som tomme kar, der kan modtage trosten.
Andre, der derimod tror pd sig selv, er slet ikke Guds folk.

Til det folgende “Tal til Jerusalems hjerte, og rab til hende” (Es 40,2)
forklarer Luther, at det hebraiske X7p sammen med hjerte betyder at
smigre eller lokke. Men det er ikke nok, hvis den trengte samvittighed
skal here det; der mé ogsa rabes. Den knugede samvittighed er som
en dodsdemt mand, der kun venter pi sverdet. Nedskriften af fore-
lzesningen har her en hyppig sammenblanding af latin og tysk: “Esz
enim consciencia adflicta. Wie ein verurteilter mensch, qui ad gladium
solum respicit”. Dette er et eksempel pd, hvordan Luther slar over i sit
eget modersmal, nar han kemper med at udtrykke betydningen af et
ord eller indholdet af et vers. Budskabet, der skal rabes til de domte, er
det trefoldige tilsagn om tilgivelse: Hoveriet eller tjenesten er til ende,
skylden er betalt, og den dobbelte straf er udstiet. Luther vender sig
straks mod tilh@ngerne af en fri vilje, herunder Erasmus, der over for
Gud kan og vil selv. Vi ser her, hvem det er, som gemmer sig bag dem,
som tror pa sig selv. Luther insisterer pa at fastholde Vulgatas mili-
tia (“krigstjeneste”; i Lutherbibelen: “Ritterschaft”) frem for malitia
(“sygdom”) i Es 40,2, hvilket bestemt ogsa er tettere pa det hebraiske
“(krigs)tjeneste” (X3¥). Denne tjeneste er netop den slidsomme tjeneste
under loven i forseget pa at behage Gud, men denne tjeneste er afslut-
tet gennem Kristus, fordi skylden er tilgivet. Hvis nogle med loven
eller kirkefeedrene Ambrosius og Hieronymus i handen vil tvinge en til
at fortsette med at gore gode og fromme gerninger over for Gud, skal
man ifelge Luther blot svare: “Har du ikke lest Esajas: “Tjenesten er
til ende’ (completa est milicia)?” Men at tro pa dette er svert og kraver
styrke; derfor er denne passage sa vigtig. Hver gang man glemmer det
eller tvivler, skal man stotte sig til denne tekst og sege Kristi retfeerdig-
hed, hvor skylden er tilgivet.

Es 40,3-5 begynder med stemmen om vejen i grkenen. Luther poin-
terer, at Lukas (Luk 3,4), modsat Esajas’ grundtekst, placerer stemmen
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i erkenen, som jo er Johannes Dgbers virkeomride. Hos Esajas er det
tvertimod i erkenen, at Guds vej skal forberedes. Talen om erkenen
skal derfor forstas billedligt (a/legorice). Det er dermed en ny forkyn-
delse, Esajas praesenterer. Mens lovens tale var uklar og ubehagelig,
er evangeliets rost klar, hojlydt og frydefuld. Det skal derfor hores og
modtages ved en offentlig prediken. Modstningen, som Luther po-
lemiserer sterkt imod, er dem, der pa natkirkemanér sidder tavse i den
merke krog, tommer deres sind for bekymringer og derefter venter pa
Guds dbenbaring uden om det praedikede ord (Man solde stylle siczen
uff eynem wynckel et ita speculacionibus evacuare, tunc replebit animam
spritus sanctus). Men ifelge reformatoren kan man ikke modtage Guds
and uden om denne stemme. I modstning til lovens afgrensende og
indelukkede rum er orkenen et billede pa det frie og offentlige rum,
hvor evangeliets stemme uhindret kan lyde til alle. Moses og loven
hvisker kun; evangeliet taler sikkert og kraftfuldt.

Vejen skal ligesom orkenen forstas billedligt. Vej hentyder til liv og
livsforelse (jf. Luthers udlegning af Es 49,8-12; se Poulsen 2016, 38-
39). At bane Herrens vej er at forberede Guds gerning i sig, si Gud kan
hjelpe til et liv i Kristus. Forhindringerne skal ryddes af vejen. Det
sker ved at ydmyge sig selv og gore op med al arrogance og selvherlig-
hed for da at kunne trede nogen frem for Gud. At aflegge de ydre syn-
der er let nok. Det svare er at aflegge den indre selvsikkerhed. Her har
loven stadig en vigtig opgave som forberedelse til at modtage niden.

Ogsa talen i v. 4 om bjergene og dalene, der skal jevnes ud, er billed-
lig (metaphoricus). Bjergene er de opstyltede selvhellige personer, mens
dalene er synderne. Evangeliet derimod ger alle lige over for Gud. Den
bugtende og stenede vej, som er besverlig at folge, er det liv, som leves
ud fra fornuften og loven. Uden for niden er alt liv kroget og besver-
ligt. Evangeliets vej — at tro pa Kristus og tjene nesten — er derimod
jevn og forer lige ind i himlen. Loven fordemmer vores selvherlighed,
men ifelge v. 5 abenbarer Gud sin herlighed. Ingen anden end Gud
selv kan gore det.

Den tredje del i vv. 6-8 spiller pi modstningen mellem det for-
gengelige menneske og det evige gudsord. Nir den profetiske stemme
befaler: “Rab!”, si har enhver pradikant ifelge Luther kun ét at svare
tilbage: “Hvad skal jeg rabe?” Fordi det er sa hardt arbejde at pradike,
mé Guds dnd igen og igen opfordre mennesket til at blive ved og un-
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derstotte det. Budskabet handler om kodets forgengelighed: Alt hvad
mennesket kommer med — dets gerning, visdom og leere — er som mar-
kens grees. I sidste ende er det intet veerd og visner bort. Som grasset
ikke tdler vinden, sadan tiler kedet ikke Guds and. Alligevel afviser
Luther Hieronymus’ forstielse af dnden som Guds vrede. Selv mener
han, at det er Helliginden, der overbeviser verden om synd (jf. Joh
16,8). Derfor handler disse vers hos Esajas ogsa om retferdiggerelse.
Vendt mod Hieronymus og Erasmus fremhaver Luther, at alt kod er
forbandet. “Kad” er ikke en lavere de/ af mennesket, men henviser til
det hele menneske, der til sin rod er fordrejet og dyrker Gud forkert.
Ikke overraskende henviser Luther selv til Paulus’ tale i Romerbrevet
(f.eks. Rom 8,7).

Over for det syndige og forgengelige menneske stir Guds ord. Nar
al menneskegerning gar til grunde, bliver Guds ord stdende. Den, der
holder sig til det, skal aldrig se doden; Luther peger selv pa Joh 8,51
som et parallelsted til Esajas. Han opfordrer derfor til at henge fast
ved dette ord, der str fast for evigt. Luthers fyrste, Frederik den Vise
af Sachsen, valgte i 1522 dette skriftsted som sit personlige valgsprog:
Verbum Domini Manet In Aeternum, forkortet VDMIA. Hurtigt blev
det et slogan for hele reformationsbevagelsen (Poulsen 2017). I fore-
lzesningen og andre steder anbefaler Luther at male ordene pa over-
liggeren over sin hovedder og at brodere dem pé trojeermerne. Han
fremhaver dette bibelvers igen og igen (Sawyer 1996, 129-130). Det
gelder ikke bare troverdigheden af Guds lofte hos Esajas, men Bibe-
len som helhed. Bibelen er som Guds ord den endegyldige autoritet.
Esajasverset er derfor at regne for et aksiom: en grundantagelse og ret-
tesnor for kirken. Den hebraiske glose hos Esajas for at “forblive” (21p)
betyder mere generelt at sté eller at sta fast og urokkeligt. P4 den made
er der en markvardig forbindelse mellem gudsordet hos Esajas og Lu-
thers beremte forsvarstale ved rigsdagen i Worms: “Her star jeg!”

4. Epistelpredikenen over Es 60,1-6
I april 1521 blev Luther demt som katter i Worms, hvorefter han i de

efterfolgende ti maneder levede i skjul pa borgen i Wartburg. Ophol-
det udmentede sig i et intenst arbejde med Bibelen. Studierne tjente i
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serdeleshed et praktisk formal: at bringe de evangeliske indsigter ud til
den jevne befolkning. Det skete forst og fremmest med oversettelsen
af Det Nye Testamente til tysk, som gav den almindelige tysker mulig-
hed for selv at lese og studere Skriften. Dertil kom pabegyndelsen af
en postil, der som praedikenforberedelse skulle hjelpe presterne med
forkyndelsen i menighederne.

Allerede for ketterdommen havde Luther pdbegyndt en kortfattet
postil over de fire adventssendage pd latin.” P4 Wartburg 2ndrede han
imidlertid planer. I et brev fra 26. maj 1521 skrev han til Melanchthon,
at han ville udarbejde en postil pd tysk. Predikenerne til epistel- og
evangelieteksterne mellem Julenat og Helligtrekongersdag blev skrevet
hen over sommeren og efter nogle udvekslinger med forleggeren ende-
ligt afsluttet i november 1521. De blev trykt som Julepostillen i marts
1522. Pradikenerne til adventstiden blev skrevet i efterdret 1521 og
afsluttet i februar 1522. De blev trykt som Adventspostillen i april 1522.
Disse to dele blev siden udgivet sammen som Wartburgpostillen. Selv
omtalte Luther nogle ar senere denne postil som “den allerbedste bog,
jeg hidtil har skrevet” (WA 23, 278). Wartburgpostillen kom siden til at
udgore forste del af Kirkepostillen, der dekker hele kirkearet."

Predikenen til epistellesningen pa Helligtrekongersdag er over Es
60,1-6." Det er et stykke koncentreret bibeludlegning, der ved for-
ste blik ikke adskiller sig synderligt fra forelesningerne. Pa afgerende
punkeer er postillen alligevel anderledes. For det forste har Luther selv
forfattet den og serget for udgivelsen. For det andet er den skrevet pa
et ligefremt og ukrukket tysk og er ikke en fragmentarisk nedskrift af
en oprindeligt mundtlig forelesning pa latin. For det tredje er der en
markant forskel i brugen af citater og henvisninger. Dette kan vare et
genresporgsmil. Som foreleser inddrog han hyppigt diskussioner fra
fortolkningshistorien og var i stadig samtale med serligt Hieronymus’
kommentar. I postillen er der stort set ingen henvisninger til tekster el-
ler faglige diskussioner uden for Bibelen. Men forskellen kan ogsa vare

9 For en introduktion til tilblivelsen af Wartburgpostillen, se WA 10/1/2, xli-
Ixxix; LW 52, ix-xiii. Se dertil ekskursen i I\ 48, 237-245.

10 Efterfolgende kom Fastepostillen (1525) med tekster fra Helligtrekonger-
tiden frem til Langfredag, og siden 1527 udgaver med nedskrifter af Luthers
predikener over de gvrige sendage og helligedage i kirkearet.

11 Se WA 10/1/1, 519-555. Jeg citerer dertil fra oversettelsen fra luther-
dansk.dk (se litteraturlisten).
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principiel. Postillen setter Skriften i centrum og henvender sig til leg-
folk, som subtile diskussioner i den akademiske teologi ikke forventes
at interessere. Endelig kan forklaringen veere af mere praktisk karakter.
Pa Wartburg havde Luther ikke adgang til et bibliotek med relevant
eksegetisk litteratur.

Es 60,1-6 beskriver Jerusalems kommende herlighed efter babylo-
niernes edeleggelse. I vv. 1-2 bryder Guds lys og herlighed frem over
byen midt pi den merklagte jord. I vv. 3-6 kommer alverdens folkeslag
til Jerusalem og medbringer bade gaver og de af byens indbyggere, som
har opholdt sig i det fremmede. Passagen er i en kristen leesning tidligt
blevet knyttet til de vise mands besog hos Jesusbarnet (Matt 2,1-12),
og begge tekster leses Helligtrekongersdag. Helligtrekongerstiden, der
ogsd kaldes for epifanitiden, handler netop om lyset og evangeliets til-
synekomst i verden.

I de forste linjer slar Luther det overordnede tema for sin udlegning
fast. Esajaslesningen er en formaning til tro og forkyndelse af evange-
liet, som det skal ske i hele verden, og som skal samle kristne fra alle
lande. Det universelle perspektiv er tydeligt. Til indledning bringer
han ogsa en kort redeggrelse for loven og evangeliet, der fungerer som
negle for hans lesning. Han skelner klart mellem to lys: evangeliets lys
og lovens lys. Det er imidlertid vigtigt at holde sig forskellen for gje, sa
man ikke blander evangelium og lov sammen. Han laver en poetisk raf-
fineret sammenligning: Evangeliet er “et livets ord, en nadens leerdom,
et gledens lys”, hvorimod loven er “et dodens ord, en vredens leerdom,
et sorgens lys”. Evangeliet skenker Kristus, hvorimod loven krever ret-
ferdighed. Kravet er uoverstigeligt. Det dbenbarer derved synden og
far samvittigheden til at erkende og fele skyld. Guds dedbringende
vrede gor samvittigheden urolig, og det er til denne samvittighed, Esa-
jas nu taler og synger, si man atter kan blive glad og fi liv. Evangeliet
er Kristi lys, loven er Moses’ lys. Moses matte dekke sit ansigt i modet
med Gud, for han ville ikke kunne se ham uden at miste livet (jf. 2
Mos 33). Ved forklarelsen pa Tabor bjerg derimod kunne alle se Kristi
ansigt.

Luther begynder nu pd at kommentere selve teksten. Kristus er det
lys, som Esajas i v. 1a opfordrer tilhgrerne til at rejse sig for. Ved at ind-
drage Ef 5,14 bestemmer Luther denne gruppe til at besta af bade de
sovende og de dode. Herefter skelner han mellem tre slags mennesker:
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De “dode” er de tojleslose, der ikke folger samfundets love (jf. lovens
forste brug). De “sovende” er de gerningshellige, der nok overholder
landets love, men pé grund af selvretferdighed ikke vil erkende deres
synd (jf. lovens anden brug) og derfor ikke soger lyset og naden. Den
tredje gruppe er netop dem, hvis samvittighed plages af lovens krav, og
som torster efter evangeliet. Esajas, som ifelge Luther horer til denne
gruppe, har pataget sig opgaven med at veekke de “dede” fra ondska-
bens grav og de “sovende” fra selvretferdighedens sgvn.

Nir Esajas siger “dit lys”, har det ifelge Luther at gore med lysets ka-
rakter af gave. Gud giver det; vi bruger det. I forste omgang er Kristus
dog ikke hedningernes lys. Han er lys for Jerusalem og Israels folk, som
Esajas henvender sig til, men folkeslagene kan alligevel fa del i det. Her
spiller forjettelsen til Abraham en afggrende rolle (jf. 1 Mos 12): Gen-
nem hans sed, dvs. gennem Kristus, skal alle hedninge og alle jordens
folk velsignes (Inn deynem samen sollen gebenedeyet werden alle heyden
unde alle voelcher der erden; WA 10/1/1, 524). Ifelge Luther er det net-
op denne forjettelse, Esajas bevidner. Kristus skal ved predikenen om
ham blive kendt i hele verden. Luther kan derfor slet ikke overbetone
vigtigheden af Guds forjettelse til Abraham: Neasten alle Esajas’ og de
andre profeters forudsigelser om Kristus flyder fra denne forjaettelse; de
udspringer af den som af en brend. Hele Kristi person og gerning er in-
deholdt i dette ene forjaettelsesord til Abraham: tonatur, jomfrufedsel,
dndeligt rige, dod, opstandelse og herredemme over alle skabninger.

Guds herlighed eller klarhed (gloria) i v. 1b er hans herlige gerninger
og vasen. Evangeliet er dog ikke identisk med Guds lys og herlighed,
men skal forkynde og dbenbare dem. Det beremmer Guds herlighed
og er hans stemme; Luther henviser her til S 29,3-5. At lyset og herlig-
heden er brudt frem “over dig”, betyder derfor, at Guds lys og herlighed
er pradiket og forkyndt “for dig”. Derfor er det Kristus, som er lyset og
herligheden (jf. Es 60,2.20), han er “Guds herligheds (af)glans” (Heb
1,3). Med afszt i verset fra Hebrzerbrevet fremhaever Luther, at Esa-
jas her ikke taler om Kristi fodsel. Han taler derimod om evangeliets
opgang efter Kristi himmelfart: “Ved denne opgang er Kristus nemlig
dndeligt og saligt opgaet og forklaret i alle troendes hjerter i verden”.
Men evangeliet gor mere end blot at beromme Guds godhed mod os.
Det udforer to gerninger “i os”, der har med menneskets eget lys og
herlighed at gore. Luther spiller her pa grundmetaforerne i Es 60,1.

105



Frederik Poulsen

Mod menneskets eget lys, dvs. dets fornuft, afslerer evangeliet, at det
blot er morke. Over for Gud skal al naturlig visdom og menneskelar-
domme fordemmes og forkastes (jf. den underforstiede polemik mod
Erasmus i udlegningen af Es 40,6). Mod menneskets egen herlighed,
dvs. dets selvretferdige gerninger, afslorer evangeliet, at den over for
Gud blot er vanare. I begge tilfelde gelder det, at hvis menneskets eget
lys og herlighed var af nogen som helst betydning, s var Guds lys og
herlighed kommeet til ingen nytte. Mennesket kan alene rose sig ved
Gud. Det ma forkaste alt sit eget for alene at prise Gud og finde trost
ved ham.

Ifolge Luther er hovedindholdet af Es 60,2, at hvor Kristus ikke
er, der er morke. Deraf folger et udfald mod “de hojere lzreanstalters
lere”, der har opdigtet en mellemvej mellem merket og Kristus, nemlig
det naturlige lys, dvs. den menneskelige fornuft. Det afviser Luther pa
det kraftigste. Over for Gud md al menneskevisdom forkastes; i sig selv
rummer mennesket kun merke. Det gelder alle, bide de allervarste
mennesker og dem, der fremstar fornuftige. Derfor opfordrer Luther:

Giv slip pd sddan noget sludder om det naturlige lys, og hold dig til
Esajas’ og Skriftens ord, som lerer dig at undslippe dette lys som
et morke og som en fiende af det sande lys (jf. WA 10/1/1, 530).

Luthers retoriske sans viser sig i den folgende gendrivelse. For har for-
nuften ikke sin plads i logikken, i det praktiske handverk og i de ting,
som vedrgrer menneskelivet? Jo, siger Luther. I sit svar skelner han
skarpt mellem Gud og mennesker og mellem evige og forgengelige
(tzeyttlichen) ting. Over for mennesker er fornuften god nok. Men over
for Gud er fornuften fuldstendig dev. Den er som en blind hest, der
farer vild. Luther polemiserer dernest mod det, som man kan kalde
“fornuftens gudstjeneste”, dvs. alt det, som fornuften vil behage Gud
med: vedvarende messetjeneste, pilgrimsvandringer, endelgse bonner
og anden selvpineri. Alt det, som fornuften tror, er gode gerninger.
Det gzlder den omfangsrige afgudsdyrkelse hos joderne og nu i endnu
storre grad under paven. At kalde noget gudstjeneste, som Gud ikke
bryder sig om, er dybest set et brud med det forste bud i Dekalogen.
Det er “at drive gzk og abestreger med Gud og anse ham for at vere en
nar eller en treklods, som vi kan hdndtere som vi vil” (das heyst denn
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gott ynn das maul greyffen und yhm eynen stroern bart flechten und gleych
fur eynen gauch odder hueltzern putzen achten, den wyr wandeln moch-
ten, wie wyr wolten; WA 10/1/1, 533). Det er med andre ord at opkaste
sig selv som skaber. I stedet leerer Guds lys mennesket at overlade alt til
ham og leve hele sit liv i fuld troskab til ham og i tjeneste for nasten.
Gud téler ingen leeremester ved siden af sig selv, og han alene kan lere
sand gudstro og nastekarlighed.

Luther indskerper, at lyset og merket er billedtale. Man misforstir
Esajas, hvis man tror, at han taler om en fysisk (leyplichen) formerkelse
af jorden. Lyset er Kristus eller Kristi tro, mens merket er vantroen og
den naturlige fornuft, der trodser lyset. Jorden er ikke den naturlige
jord, men de mennesker, der indhyllet i deres egen indbildskhed og
morkelys ikke vil modtage Kristus ved evangeliet. Det er de sovende,
der ikke vil vaekkes.

Luther fortsztter med at udlegge betydningen af “merket” eller
“dunkelheden”, der dekker folkene (v. 2b). Ifelge Luther taler Esajas
om to grupper af joder. Den ene gruppe skal blive oplyst, mens den
anden gruppe skal forblindes. Sidan er det jo, som han konstaterer,
ogsd géet, for flertallet af joderne er faldet fra og er nu for alvor blevet
formerkede. De bliver heengende ved loven og venter stadig. Frem for
at vandre mod lyset har de ladt det bag sig. Derfor er joderne nu ind-
hyllet i vantro og dekket af et morke, som lyset ikke bryder igennem.
Ingen pradiker for dem om Kristus (jf. Es 5,6 ovenfor). Lyset bryder
dog frem for den lille, ypperlige del af joderne, for hvem Kristus er
prediket, og i hvem han er tradt frem. Luther gentager her Esajas’
tanke om en hellig rest af troende blandt det utro folk. Evangeliet lyder
til alle, men modtagelsen er et enten-eller. Sidan var det pa Esajas’ tid:
De fleste forblev forstokkede og herte intet, mens fa blev oplyst. Sidan
er det ifolge Luther giet indtil i dag og vil gere det i al fremtid, nir
evangeliet pradikes: “En gruppe modtager det og bliver oplyst. Den
anden og sterre gruppe fordemmer det som vildfarelse og vender sig
fra det” (jf. WA 10/1/1, 538-539). Pa Luthers egen tid er det paven og
papisterne, der indhyller sig i deres eget morke og nagter at hore Kristi
prediken.

Es 60,3 beskriver folkeslagene og deres konger, der kommer til ly-
set. Luther gentager, at fordi evangeliet ikke bar frugt hos flertallet
af joderne, har Gud vendet sig til hedningerne i stedet. Allerede Esajas
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profeterer om dette, og det er blevet opfyldt: Hedninge, selv konger,
er blevet kristne. Ifolge Luther nzvner Esajas udtrykkeligt kongerne,
for at senere tiders pradikanter ikke skal bryste sig af at have omvendt
dem, som var det deres veerk. Gud har med andre ord allerede forudset
denne menneskelige brist!

Med v. 4 begynder Esajas at opliste de lande, hvor hedninger er ble-
vet kristne. Det har igen karakter af profeti, eftersom Luther i sin egen
tid ikke anser den for at varet blevet opfyldt. Betydningen ma derfor
vare andelig. Man kommer ikke til dette lys, til Jerusalem, “med fod-
derne”. Lyset og forsamlingen er dndeligt, og sennerne og detrene er
ligeledes andelige, dvs. de mand og kvinder, der vender om og tror pa
Kristus (jf. Abrahams dndelige afkom). Det er ikke tale om det fysiske
Jerusalem, som er en morderstad, men om det andelige Jerusalem. Det
er “forsamlingen af apostle og alle hellige kristne blandt jederne, de,
der kaldes den kristne kirke”. Kirken kaldes Jerusalem, fordi den be-
gyndte i denne by og herfra spredte sig til hele verden:

Der mad jo findes et fysisk sted i verden, hvor evangeliet og kristen-
heden kunne tage sin begyndelse. Sadan er det sket i Jerusalem
midt blandt de mest hirdnakkede modstandere (jf. WA 10/1/1,
542).

Esajas’ ord er folgelig opmuntring til dette dndelige Jerusalem. For de
forste kristne var ordene en trest, fordi de var foragtede og fa og for-
fulgt af fjender. Luther dveler ved det ironiske i, at jodernes fordrivelse
af de tidlige kristne fra Jerusalem antendte den kristne mission. Det
viser det suverene i Guds fremmede vark gennem fjenderne: “Derfor
er det en god, indbringende og gavnlig ting at have fjender og forfel-
gere for troens og Guds ords skyld, for deraf flyder en usigelig trost
og frugt” (jf. WA 10/1/1, 543). Derfor er der nu kristne i hele verden.
Udsagnet er pifaldende i lyset af, ac Luther i denne periode selv var
forfulgt og levede i skjul pa Wartburg. For ham gzlder det, at fordriver
man én sand kristen, s fremkalder det tusind nye. Sidan er det ifolge
Luther blevet opfyldt.

I Es 60,5-6 omtales de folkeslag, der skal komme til tro. Ifolge Lu-
ther henviser udtrykket “havenes mangde/skatte” til de lande og folk,
der bor ved havet. De er mange. Han kaster sig ud i en leengere geo-
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grafitime, hvor han redeger for landene omkring Middelhavet og de
vigtigste oer. I Bibelen kaldes Middelhavet slet og ret for Havet, og de
mennesker, der bor omkring det, for “folkene” eller “hedningerne”.
Det er dem, der bor nord og vest for Palestina — altsd dem, Paulus
missionerede for og skrev sine breve til. P4 tilsvarende vis henviser ud-
trykket “folkenes magt eller rigdom” ikke til styrke eller velde, men
til hob eller masse. Det er en masse mennesker! Ifolge Luther er dette
profetord nazrmest opfyldt af Paulus: “Han er vores apostel, ved hans
pradiken er havets mangde omvendt”.

Nir det hos Esajas lyder, at disse folkeslag kommer til Jerusalem,
s skal heller ikke dette forstas fysisk, men andeligt: De omvender sig
og kommer til tro. Luther gor en pointe ud af, at det hebraiske ord
for hob — 71177 — indgér i tydningen af Abrahams navn i 1 Mos 17,5:
“fader til en mangde folkeslag”. Netop dette ord treekker Paulus pa i
sin mission: Hedninger har ved Guds lofte del i troen som Abrahams
andelige born.

Begyndelsen af v. 5 udlegger Luther som kirkens reaktion pa de
mange folkeslag, der kommer til tro. Det er trosterige forjettelsesord:
Kirken skal se det, den hdber pa, og flyde over af gleede og livlige men-
nesker. Den skal forskrakkes i sit hjerte af gleden over den rigdom af
folk, der kommer til “en si elendig, forfulgt og lille flok”, og kirkens
hjerte skal svulme af frimodighed. Alt dette er folgen “af Andens trost
og hjertets gleede, ndr Gud gor mere med os, end vi havde forestillet os
og begaeret” (jf. WA 10/1/1, 549).

Hvor v. 5 beskriver folkeslagene i vest, sa beskriver v. 6 folkeslagene
i ost: Midjan, Efa og Saba. Luther genoptager geografitimen og giver
en meget omhyggelig beskrivelse af bibelske stamtavler og de enkelte
stamfadres bopal. Dernast beskriver han det rige og store Arabien,
hvorfra tyrken (!) Mohammed kom og for ham dronningen af Saba og
hendes pregtige optog. Hos Esajas vil mengden af kameler og drome-
darer dekke landet som en stor har. Igen melder sporgsmalet sig for
Luther, om disse dyr og det guld og rogelse, de barer pa, er ment fysisk
eller andeligt. Mange, siger Luther, fortolker jo dette sted som en hen-
visning til de vise mands besag hos det nyfodte Jesusbarn. Men de vise
meand var dog sa fa, at deres kameler neppe dekkede landet, og de var
kun en lille del af Sabas indbyggere. P4 den anden side, advarer Luther,
“skal man heller ikke gribe til den dndelige udlegning, medmindre
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neden tvinger dertil” (Widderumb soll man nit auff den geystlichgen
vorstand fallen, es zwinge denn die nods; WA 10/1/1, 553). Det er som
diskuteret ovenfor en vigtig nuance i synet pd den allegoriske laesnings
berettigelse. Det er teksten selv, der skal fremtvinge en sidan lesning.
Da det ikke giver mening, at det magtige Saba-rige kommer til den
lille by Jerusalem, og da Esajas indtil nu har talt om éndeligt lys og
forsamling, ma betydningen vare dndelig.

Luther velger dog en mellemvej: Arabiens komme til Jerusalem er
billedligt, de omvender sig til den kristne tro. Derimod er deres dyr,
rigdomme og rogelse en henvisning til den fysiske ejendom, som de
skanker til kirken. Det magtige Arabien er sd stort, at det nesten stir
for hele verden. Derfor betyder det, at hele verden skal omvendes til
troen. At de alle kommer fra Saba, betyder dog ikke, at alle ogsi bliver
troende kristne. Det samme galder om Luthers feedreland: Hele Tysk-
land kaldes kristent, selvom kun en mindre del er reelt troende.

Epistellesningen slutter med forkyndelsen af Herrens pris. Om den
gzlder det, at Gud kun kan prises ret af den, som er stiet op for lyset
og har modtaget Kristus:

Derfor priser Esajas her dem fra det rige Arabien, for at de er rette
kristne, som kun forkynder Guds lov og pris, hvilket dette Andens
lys og evangelium i sandhed lzrer dem (jf. WA 10/1/1, 555).

5. Opsamling

Luthers arbejde med Esajas afspejler en personlig og engageret indle-
velse i profetbogen. For reformatoren er negtern fortolkning og be-
gejstret videreformidling af profetens budskab to sider af samme sag.
Forelesningerne og epistelpradikenen understotter derved den ud-
bredte pastand om, at Luther neppe har set vasentligt forskelligt pa
opgaven som foreleser og som pradikant. For ham er begge hverv i
sidste ende en videreforelse af de bibelske profeters virke som undervi-
sere og forkyndere.

Det er pafaldende, hvor styrende og gennemtrengende Luthers skel-
nen mellem lov og evangelium er for udlegningen af de enkelte bibel-
vers. Udfoldelsen af disse to temaer svarer til bestemmelsen af profeter-
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nes to kerneopgaver: trussel og trast. Lovens krav truer samvittigheden
og leder den hen til det trostende evangelium. Fraregvet bade loven og
evangeliet overlades Guds vingérd til det totale forfald. Den frie, evan-
geliske rost i orkenen markerer derimod opheret af det klaustrofobiske
fangenskab under loven. Evangeliet om Guds lys lyder til enhver, der er
plaget af lovens krav og i anden soger trost i det himmelske Jerusalem.

Luther ser dog ikke bort fra den historiske afstand mellem profetbo-
gens affattelsestid og sin egen tid. Esajas talte pé et bestemt tidspunkt
i historien og henvendte sig i forste omgang til sit eget folk i anden
halvdel af det 8. drhundrede f.Kr. For at kunne forstd bogens indhold
og budskab er det derfor vigtigt, at leeseren har et godt kendskab til de
historiske og geografiske forhold pa Esajas™ tid. Alligevel er hovedfor-
udsztningen i Luthers egen udlegning, at profetens budskab ikke er
fastlast til en bestemt og afsluttet periode i historien; synden i verden
og menneskers fortvivlelse er neppe blevet mindre, siden profeten van-
drede rundt i Jerusalem. For Luther er Esajas’ trusler og trest derfor
ligesa relevante og aktuelle for lesere og tilhgrere i 1520%rne, som de
var det for de oprindelige modtagere.
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