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Resume

Carl Olof Rosenius voksede op i Norrland med en serlig kirkelig historie. Han blev leegpraedikant og
en meget indflydelsesrig redaktar af det opbyggelige blad Pietisten. Hvordan forstod han sig selv som
leegpreedikant i sammenligning med artiklen 14 i Confessio Augustana? Han gnskede at fremme en
vaekkelsesbevagelse med legpraedikanter inden for den svenske kirke og afviste al separatisme og
ideen om at danne en frikirke, ligesom han var imod laegfolks fejring af den hellige nadver. Han
afviste den begyndende baptistbevaegelse og brgd med Evangelisk Alliance. Nogle af hans disciple
valgte at danne frimenigheder. Hvordan kritiserede P.P. Waldenstrom Rosenius' kirkelige forstaelse

af kirken?
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Indledning

Flere svenske kirkehistorikere har sagt, at efter reformationen er der ingen svensker, der har gvet en
sa omfattende og dyb indflydelse pa det svenske folks religigse udvikling som Rosenius (L6negren
1913, 2; Brandt 1914, 332; Holmquist 1923, 66).! Den indflydelse udevede han som andelig leder af
den nyevangeliske vakkelse (Holmquist 1941, 32). Ogsa i Danmark har Rosenius haft indflydelse pa
den andelige udvikling iseer gennem Luthersk Missionsforening fra 1868 og Evangelisk Luthersk
Missionsforening fra 1889-1892. Den nyevangeliske vaekkelsesbevaegelse har imidlertid flere gange
veeret ramt af kriser og splittelser isar pa grund af kirkesynet (Bexell 2003, 108-130; Vigilius 2005,
121-127; Lundquist 2010, 23-27; Larspers 2010, 72-74; Imberg 2010, 93).

Artiklens formal

Det er artiklens formal at give en fremstilling af Rosenius' kirkesyn. For at forstd og formidle
Rosenius' kirkesyn vil jeg farst beskrive, hvilket kirkeliv han voksede op i. Derefter vil jeg redegere
for forstaelsen af det kirkelige embede i den svenske kirke. Dernast vil jeg forklare, hvordan Rosenius
forstod sin leegmandsvirksomhed som indbefattet af Confessio Augustanas artikel 14 om at veere rite
vocatus. Derpa vil jeg beskrive, hvorfor og hvordan separatismen voksede frem i Norrlands kirkeliv,
og hvordan Rosenius forholdt sig til denne separatisme. Sluttelig vil jeg redegare for, hvordan P.P.
Waldenstrom, der tilhgrte den kirkekritiske del af nyevangelismen, kritiserede Rosenius' kirkesyn,

men endte med at forlade den svenske Kirke og stifte Svenska Missionsforbundet.

Norrlands kirkeliv

Reformationen slog lige sa tidligt igennem i Norrland som i det gvrige Sverige. Flere personer fra
Norrland spillede ogsa en vigtig rolle igennem den lange proces, som reformationens gennemfarelse
var (Hasselberg 1919, 41). Man mgder ogsa tidligt den lutherske ortodoksis temmelig legalistiske

kirketugt for eksempel med hensyn til deltagelse i kirkens gudstjenester (Linderholm 1911, 12-13).

Pietismen i Norrland
Pietismen blev farst rodfaestet i Stockholm, og derfra bredte den sig bade mod nord og syd. En nidkeer
talsmand for pietismen i Umea blev sognepraest Nils Grubb (1681-1724) selv fadt i Umea og udnaevnt

til byens sognepraest i 1711. Grubb begyndte sine studier i Uppsala og fortsatte ved tyske

! Denne artikel er en udvidet udgave af en kortere artikel publiceret i Dansk Teologisk Tidsskrift 79. arg. 2016 s. 22-40.
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universiteter; blandt andet studerede han 2% ar i Halle, hvor han for hele livet modtog afgarende
indtryk af Franckes pastorale virksomhed og den fromhed, som var drivkraften bag alle aktiviteter.
Han var en tid akademiadjunkt i Greifswald og blev udnavnt til professor samme sted, men tiltradte
aldrig, da han omtrent samtidig blev udnavnt til sognepraest i Umed. Meget tyder pa, at
kristendomslivet i Umea og omegn var preeget af en ydre vanemaessig kirkelig observans, som
ortodoksiens legalistiske, traditionelle anskuelse kunne degenerere til. Grubb gik med engagement
og religigs nidkerhed ind i den opgave at forbedre kristendomskundskaben og fare sine sognebgrn
ind i en sand og levende kristendom. Ligesom sin lerefader i Halle lagde han stor vagt pa
undervisningen i katekismus, hvor han ogsa fulgte Franckes peedagogiske principper og erstattede
den golde udenadslaere med bibelforteelling og samtale om den kristne tro. Grubb samlede hver dag
sine tjenestefolk til andagt og undervisning. Sadanne husandagter blev efterhanden indfert i adskillige
hjem i sognet og omegnen (jvf. Pleijel 1970). Grubb var ogsa optaget af at sprede pietistisk
opbyggelseslitteratur. Da den pietistiske sangbog Mose och Lamsens visor udkom i 1717
(Lenhammar 2000, 29-30) og i 1720 i en udvidet udgave (Holmquist 1940, 148), fik den god
spredning i Umea-omradet. Grubb blev udsat for kritik bade af Umeaborgere, der bebrejdede ham for
at tale for meget om genfgdslen og omvendelsen, og af myndighederne, der imidlertid ikke kunne
fremfgre veegtig kritik, eftersom Grubb var meget ngje med i hele sin virksomhed at falge
kirkelovenes forordninger (Hasselberg 1919, 73-74; Holmgren 1948, 20-22; Pleijel 1935a, 203-206).

Den konservative pietisme bredte sig ad forskellige veje ud over Norrland. Der var dels
inspirationen fra dens hgjborg i Umea, og dels stod iser byerne i handelsmassig forbindelse med
Stockholm, hvor den konservative pietisme stod sterkt. Endelig var der generalmajor Carl
Pereswetoff-Morath, der under sit russiske fangenskab i Sibirien efter det svenske nederlag ved
Poltava i 1709 sammen med de andre svenske krigsfanger ved kontakt med Halle var blevet steerkt
pavirket af Halle-pietismen, og som efter sin hjemkomst til Sverige fik en ledende stilling i Norrland
inden for militeeret. 1 denne indflydelsesrige stilling var han en energisk og indflydelsesrig
repraesentant for den konservative pietisme (Lindgren 1879; Holmgren 1948, 14-15. 306-307; Pleijel
1935a, 95-97; jvf. Radler 1995, 229-252). Selv om ikke mange krigsfanger efter hjemkomsten kom
til Norrland, fik de fa officerer, der kom til Norrland, ledende stillinger og dermed store muligheder
for at fremme pietismens sag (Holmgren 1948, 12-15).

Undersggelse af de andagsbgger, der blev lzst af de norrlandske menigheders medlemmer, tyder
pa, at den konservative pietisme i stor udstreekning har preeget den kirkelige fromhed i Norrland
(Sodergren 1945, 92-109; Holmgren 1948, 308-338; Rodén 1938, 164; Rodén 1942, 10). Ogsa den
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radikale pietisme naede Norrland (Holmgren 1948, 89.96; Roden 1938; 164-167). Nogle formoder,
at for Norr- og Vasterbottens vedkommende er den treengt ind fra Finland (Hasselberg 1919, 75-79;
Rodén 1942, 11).

Herrnhutismen i Norrland

Herrnhutismen fik tidligt indgang i Norrland. Allerede i februar 1735 foretog den herrnhutiske
"broder” Andreas Grassman en rekognosceringsrejse gennem Lapland, hvor han skabte de farste
kontakter. |1 1740 begav to andre diasporaarbejdere Elias Ostergreen og Olof Bjorn sig til Torned,
hvor de holdt konventikler og havde kontakt med nogle fa mennesker, der gnskede at hgre deres
herrnhutiske vidnesbyrd. Ostergreen fortsatte i flere ar sin virksomhed i det nordlige Norrland
herunder Lapland, og i 1750 blev det navnt i et brev til Herrnhut, at Tornea var et af de steder i
Sverige, hvor der fandtes et herrnhutisk feellesskab (Hasselberg 1919, 320; Rodén 1938, 167-168;
Rodén 1942, 13-14; jvf. Pleijel 1925). Efter at Ostergreen var rejst fra Lapland bevarede man i det
nordlige Norrland kontakten med brgdreforsamlingen i Stockholm, og gennem flere ledende officerer
blev herrnhutismen udbredt i Norrland (Pleijel 1938; Rodén 1938, 169-170; Rodén 1942, 15-45). |
1770'erne havde herrnhutismen saledes vundet fodfaeste adskillige steder i Vasterbottens len, og
fremgangen fortsatte forskellige steder i Norrland i de falgende ar (Rodén 1938 183-203; Rodén 1942,
46-85). Sammenfattende kan det fastslas, at ved at Rosenius' far var vaekkelsespraest i den svenske
kirke i Norrland, sa blev Rosenius gennem sin opveekst bade fortrolig med den svenske kirkes

gudstjenesteform, med pietismen, iser den kirkelige pietisme, og med herrnhutismen.

Byabon
Men ved at Rosenius voksede op i Norrland, mgdte han endnu en del af svensk kirkeliv. Norrland
omfatter naesten 60% af Sveriges areal, men kun en lille del af befolkningen. | dag er der cirka 1,2
millioner indbyggere, men der boede langt feerre pa Rosenius' tid. Norrland har veeret de store
afstandes og de ubanede vejes land. Den lange afstand til kirken i de store nordlandske sogne i
kombination med de darlige samfaerdselsmuligheder er baggrunden for begrebet Byabon (Linderholm
1911, 1ff.; Hansson 1996; Lindmark 2010). | den situation tog biskopper og preester det initiativ at
ordne og tilretteleegge med faelles andagt og opbyggelse pa sgn- og helligdage for de mennesker, som
meget vanskeligt regelmassigt kunne deltage i sendagens gudstjenester (Nordberg 1942,26-36).

| 1616 foretog aerkebiskop Petrus Kenicius (1555-1636), der var fadt i Umea, en visitationsrejse

gennem Norrland helt til Tornea. Sammen med provsterne tog han initiativ til at organisere en sarlig
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kirkelovgivning for Norrland.? Den kirkelovgivning var dels kendetegnet af kirketugt med bader for
manglende kirkegang og dels af en sjelesgrgerisk virksomhed, der blev kaldt byaboner. Det var
andagter/gudstjenester, der blev ledet af leegfolk pa de mere fjerntliggende steder, hvor der var for
langt at rejse til sendagens gudstjeneste i sognekirken (Holmquist 1938, 61-64.268-270; Montgomery
2002, 94). Hvis man havde 80 eller 100 kilometer eller maske lengere til sin sognekirke, var det
meget sjeeldent praktisk muligt at besgge sin sognekirke mere end nogle fa gange om aret, typisk i
forbindelse med de store hgjtider. Men kunne folk ikke komme til kirken, matte kirken komme til
folket. Det var tankegangen bag etableringen af begrebet byaboner.

| kirkelovgivning for Norrland (Kyrkio-Lagh, samptyckt och stadgatt aff presterskapet i Vaster-
Norrlanden) var der i forleengelse af paragraffen om "helgedags 6ffningar” for de som af tvingende
grunde ikke kunne deltage i sendagens gudstjeneste foreskrevet fglgende: "och uthi de byar som
nagon finnes som lasa kan i Book, ta skola andra till honom sokia och han forplichtat wara lasa for
them™ (Edquist 1917, 9-11; Lodin 1933, 78; Ahnqvist 1942, 13-14; Holmgren 1948, 5-7; Hansson
1996, 10; Lindmark 2010, 21). Ligesom der var kirketugtsstraf, hvis man uden gyldig grund udeblev
fra sin sognegudstjeneste, ramte kirketugten i form af bgder ogsa dem, der forsgmte byabdnen i sin
hjemlandsby (Holmgren 1948, 6; Hansson 1996, 10). Det var et biskoppeligt initiativ, der blev
implementeret af prester ofte i samrad med deres provster, som skabte det kirkelige
leegmandsinitiativ, som byabonerne var. De gjorde det for at fremme det andelige liv i et
keempeomrade, der var ufremkommeligt. | andre stifter eller i den kirkelige lovgivning i gvrigt findes
ikke et tilsvarende initiativ (Holmgren 1948, 7).

Den eldst kendte notits, vi har om igangsetning af en byabon, stammer fra Umea menighed
(Umea sockns kiorkiobook 1619-1695, s. 4f. citeret fra Holmgren 1948, 7 note 5; Lindmark 2010,
21). Ifelge en optegnelse af sogneprast, provst Olaus Petri Niurenious dateret 20. august 1621 havde
han indgaet en aftale med indbyggerne pa Holmon om byabon, fordi beboerne pa Holmén for
"Langwagh's skuld" sjeeldent indfandt sig i deres sognekirke. Aftalens indhold var, at de nu skulle
samles til byaboner alle sgn- og helligdage, eller som det udtrykkes i aftalen "med sit huusfalk skulle
alla Zabathsdagar och andra hélgdagar ga til samman uthi een gard som de asdmja kunde, och dar

lata uplésa dagsens epistel och evangelium sampt med bonerne, och dar brede wid siunga nagra

2 Kyrkio-Lagh, samptyckt och stadgatt aff presterskapet i Vaster-Norrlanden (i Norrlandska kyrkostadgar fran 1500-
och 1600-talen) som er titlen pé kirkeloven udgivet af Linderholm, "Om norrlandska kyrkostadgar fran 1500- och
1600-talen™. Linderholm mener, at kirkelovene er fra 1500- og 1600-tallet; i Hansson 1996 er titlen gengivet Kyrkio
Lagh brukatt aff gamble Prapositis (prostar), som Hansson mener er fra 1610-tallet. Sven Hansson har i en
forskningsrapport publiceret sine undersggelser af byabonerne i et bestemt omrade. Hansson har blandt andet
interviewet en reekke eldre mennesker, som hele livet har deltaget i byaboner.
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psalmer..." (Hansson 1996, 10). Det bar bemaerkes, at oplaeseren, hvis han blev forulempet, havde
samme retsbeskyttelse som den ordineare sognepraest. Forhaneren eller bespotteren skulle i begge
tilfeelde til kirken betale tre daler, som dengang var et stort belgb. Oplaseren blev i begyndelsen kaldt
"l&smannen” og senere "bonprésten” og nogle gange "byaprasten” (Holmgren 1948, 11-12; Hansson
1996, 14).

Harnosands stifts farste biskop Petrus Steuchius (1605-1683) var flittig i sit stift og lzerte sig bade
finsk og samisk for selv at komme i kontakt med befolkningen i sit stift.> Han var ogsa med til at
oprette gymnasiet i Harndsand i 1650 med en forberedelsesskole til gymnasiet (Norberg 1896). I
forbindelse med biskoppens visitation i 1655 til Ranea pastorat fastsatte han ifalge
visitationsprotokollen bestemmelser om, hvor ofte man skulle ga til gudstjeneste i sin sognekirke.
Afstanden til kirken bestemte, hvor hyppigt man var forpligtet til at ga til gudstjeneste, ligesom
protokollen fastslog, hvad der kunne vare gyldig grund til at udeblive. Hvad der skulle blive af langt
starre betydning for det norrlandske fromhedsliv end de eksplicit formulerede bestemmelser om
kirkegangsforpligtelse, var fortsattelsen af biskoppens pabud ifglge visitationsprotokollen: "Thes
utom bor alljtid Bya Lasning hallas af the hemmawarande samma tyd pa daghen som Gudstjensten
halles uid Kyrkian" (Holmquist 1940, 106; Hansson 1996, 10). Dette var begyndelsen til, at byabdnen
blev @&ndret til byaldsning, og samtidig fik byaldsningen en kirkelig sanktion og legitimitet. Dermed
blev den ogsa stillet under tilsyn af sogneprast og domkapitel. Det blev sognepraestens forpligtelse
efter rdd og anvisning fra domkapitlet at anskaffe og veere behjalpelig med, at de enkelte menigheder
havde relevante postiller eller andre udlegninger af sgndagsteksterne til leesningen pa byalasningen
(Hansson 1996, 10). Det tidligst kendte eksempel pa en byabon, hvor der blev last en praediken fra
en postil, s det blev en byalésning, er fra 1674 i Alvik i Luled pastorat (Holmgren 1948, 9-10).

Da mange beboere i det udstrakte Norrland var bgnder, var leseren ofte en bonde, og
byabdnen/byaldsningen blev hyppigt afholdt i opleserens stuehus. Bonpraesterne var alle Luther-
lesere. Derfor blev Luthers Kyrko-Postilla, der udkom pa svensk i 1753, hyppigt brugt ved
byalasningen. Men i pietismens tid sgrgede en pietistisk preest ofte for, at der blev brugt en pietistisk
postil. Byabdnen/byaldsningen blev i praksis i hgjere grad en familiegudstjeneste end kirkens
gudstjeneste. Det var enklere at tage ogsa meget sma bgrn med til en gudstjeneste i et privat hjem.
For de sterre bgrn kunne man ret let i et privat hjem indrette en bgrnebyabdén med

katekismusundervisning, mens den lange pradiken fra Luthers Kyrko-Postilla blev last hgjt for de

311647 blev Harnosand stift udskilt fra Uppsala e&erkebispestift, hvor det nye stift fik det andelige ansvar for hele
Norrland inklusive Lapland (Norberg 1896, 1).

1273



voksne. Unge holdt af at mades til en byabdn/byaldsning, hvor de i et privat hjem fandt et naturligt
feellesskab.

| lgbet af 1700-tallet skete der en vis @&ndring af byabonen. Fra at have veret en samling for de
hjemmeverende om sgndagen med salmesang, bagn og laesning af Guds ord og senere ledsaget med
leesning fra en af sognepraesten godkendt postil samt nogen undervisning af bgrnene, overgik
byabdnen/byaldsningen til en fast gudstjeneste hver sgndag for landsbyens og omegnens folk. Det
hang dels sammen med, at byabdnen fra begyndelsen havde haft praeg af en udvidet andagt, men med
inddragelsen af leesning af en praediken mere kom til at ligne en gudstjeneste i kirken, og dels med at
landsbyens stilling som en sociologisk og ogsa andelig faktor i bondesamfundet blev styrket.
Afhangig af de lokale afstande udviklede der sig ogsa den tradition, at man gik til byabdn/byalésning
hos hinanden. Der var ogsa bonpreester, der holdt byabdén/byalasning mere end et sted. Ja nogle
bonpréster blev seerligt efterspurgte og holdt byabdn/byalasning flere forskellige steder. Nogle havde
ogsa evner og talent for at indrette en byabon/byalasning, sa den blev forstaelig, ja maske endog
spandende for bgrn (Nordberg 1942, 30-34; Lindmark 2010, 22-24). Men bdnprasterne havde en
kaldsbevidsthed. De kom kun, hvis der fra en anden byabdnforsamling blev sendt bud efter dem,
enten skriftligt eller mundtligt. Den konkrete kaldelse kunne omfatte en eller flere sgndage.

Mens sogneprast og domkapitel holdt ngje gje med, at der udelukkende blev lzst af de rigtige
postiller, sunget efter salmebogen, og at alterbogens tekster og bgnner blev fulgt, sa blandede
gejstligheden sig ikke i, hvem der blev bonprester. Det blev ordnet lokalt. Bonprastens tjeneste
tilhgrte principielt ethvert dabt kristent menneske pa det almindelige preestedemmes grund. Men et
kald var ngdvendigt, nar nogen med fuldt ansvar skulle treede ind i bonpreestens opgaver i landsbyen.
Ofte skete det ved, at den gamle bonpraest fik en medhjeelper. Denne blev hjelpeprast og aflgser, nar
behov opstod. Nar tiden var inde, blev hjalpeprasten i forbindelse med en byabon/byalasning
udnaevnt til den nye bonpreest. Men kaldet til bonpreest har veeret et tema med variationer. Et sted var
traditionen, at nar bongudstjenesten skulle begynde, tradte en af landsbyens bgnder, altid den samme,
frem og udtalte: "Du leeser vel for os i dag Edvard!" Da var tiden inde til, at bonden og bdnprasten
Edvard Nilsson skulle rejse sig og bekendtgere den farste salme. Derpa henvendte Edvard Nilsson
sig til sin hustru, som var forsanger, med ordene: "Vil du nu begynde Karin". Bonprasten var dermed
kaldet, forsangeren var parat, og bongudstjenesten kunne begynde.

| kirken kaldte menigheden gennem biskoppen den, som skulle blive menighedens prast og
sakramenteforvalter. Ved byabdnen/byalésning var det de forsamlede — byafolket — som opfordrede

den, der skulle holde bongudstjeneste. Alle var enige om, at en bonpraest kunne ggre det, som man
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kunne gore i en dagligstue eller i et stort kekken, men aldrig det, der skete ved alteret i en kirke udfert
af den ordinerede praest, det vil sige den fulde hgjmesseliturgi og isser nadverindstiftelsen. I sit indhold
har byabonen veeret kirkecentreret fra begyndelsen. Hvor ofte den lokale byabonforsamling har
deltaget i kirkens gudstjeneste, har blandt andet vaeret afhaengig af, hvor lang og hvor ufremkommelig
vejen har veret til kirkens gudstjeneste. Hvis man for eksempel boede ved en vandrig elv, mens
kirken 1a pa den anden side af elven, kunne det i praksis veere uhyre vanskeligt at komme til
gudstjeneste (Hansson 1996).

Byabdnen/den senere byalasning var etableret, sanktioneret ja pabudt af de kirkelige myndigheder.
Det forklarer, at de tidligt blev obligatoriske. Det tydeligger ogsa, hvorfor byabonen/byalasningen
ikke blev ramt af Konventikelplakatet, selv om de formelt var i strid med den. Tvartimod blev de
ikke blot tolereret, men direkte forsvaret af Harntsands domkapitel ved utallige tilfelde. Det skete
for eksempel, da komminister Anders Wikman i Overtorned pa 1700-tallet forsggte at pavise deres
uforenelighed med Konventikelplakatet. Da man andre steder i Sverige endnu i 1842 tog
Konventikelplakatet i anvendelse, tog Harnésand domkapitel byabdnerna varmt i forsvar, bevidste
om at de var uundveerlige for kirke og kristendom i Norrland (Holmgren 1948, 10-11).

Byabonen/byalasningen har spillet en stor rolle i Norrland, hvor befolkningen pa grund af de store
afstande ikke pa samme made som i Sveriges sydligere dele har veeret under indflydelse af den
kirkelige forkyndelse. Gennem byabdnen/byal&sningen og den private husandagt blev kristendommet
formidlet videre til neaeste generation. Byabonen/byaldsningen har ogsa bidraget til at opdrage
ansvarsbevidste og aktive liegmand. De skabte ogsa et religigst faellesskab. Mange bénpraster kom
til at std som lokale andelige ledere, der kunne yde hjeelp og gve sjelesorg til den enkelte familie, nar
daden eller forskellig ned meldte sin ankomst.

| 1856 blev Evangeliska Fosterlands Stiftelsen (EFS) etableret, hvor Rosenius var aktivt med ved
etableringen (Pietisten 1856, 93-96; Moberg & Sandell 1868, 230-232; Wadstrom 1909, 11-18;
Levander 1931; Lodin 1956, 239-243). Den satsede fra begyndelsen pa at oprette foreninger bade
lokalt og regionalt som redskab for vaekkelse og evangelisation i det svenske folk. I det nordlige
Norrland var det naturligt at knytte til ved den folkelige "kirkefromhed™, som levede i byabdnens hus-
og forsamlingsmiljg. Men formerne matte fornyes efter tidens behov. Den lokale, patriarkalske
ledelse af byabonerne matte erstattes af foreningsmodellen, hvor en bestyrelse valgt af medlemmerne
skulle lede og tilretteleegge arbejdet. Mange byabdn-forsamlinger blev en del af det fremvoksende
EFS, og flere bonprester blev leegpraedikanter i EFS (S6dergren 1945, 92-96; Hansson 1996, 38-40;
Lindmark 2010, 22-23).
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Sammenfatning: 1 Norrland mgdte Rosenius et af kirkens ledere etableret leegmandsinitiativ.
Legmend forestod andagter, gudstjenester med bibelleesning, begnner, salmesang og
predikenlesning fra godkendte postiller, der efterhanden undertiden blev erstattet af
leegmandspraedikener. De lokale legfolk forestod ogsa kristendomsundervisning for barn og unge,
ligesom de varetog sjelesorg og andelige samtaler, nar der var behov for det. De lokale lzegfolk havde
stor respekt for det kirkelige embede og foretog aldrig, hvad den ordinerede praest havde ansvar for
fx nadverfejring. Desuden havde de leegfolk, der ledede byabonerne, en kaldsbevidsthed, sa de aldrig
tog ansvar for en byabon/byalasning, uden at de havde faet et konkret kald fra den lokale forsamling.
Da EFS blev etableret, knyttede lederne naturligt til ved de etablerede byabdner/byaldsninger, der i
mange tilfeelde blev en del af EFS' arbejde.

Laeserne i Norrland

Carl Jonas Erik Hasselberg understregede i sin bog Norrlandskt fromhetslif pa sjuttonhundratalet, at
leserne i Norrland eller laeseriet i Norrland, som det ogsa blev kaldt, havde haft meget stor betydning
for bade preaester og menigheder, idet det allerede fra midten af 1700-tallet havde udgjort en kraftig
0g sund pietistisk modvaegt mod den rationalisme, der sydfra var ved at treenge ind i Norrland
(Hasselberg 1919, 43). Hvornar og hvordan opstod laseriet sa i Norrland?

Ordet leeser forekom inden for det religigse sprog farste gang i 1761 i Vésterg6tland som
betegnelse for tilhangere af hernnhutiske vaekkelsesbevagelser. Efterhanden begyndte ordet ogsa at
blive anvendt i Norrland, og indholdet blev udvidet til at omfatte alle, som adskilte sig fra sine
omgivelser ved flittigt at leese Bibelen og andre opbyggelsesbgger (Hasselberg 1919, 43-44; Jarlert
1997, 61-62; Jarlert 2001, 73).

I Ovre Norrland, iszr i kystlandet fra Umea til Nedertorned, var der i slutningen af 1700-tallet
adskillige, som laeste andagtsbager af Nohrborg, Arndt og Pontoppidan. Fra 1770'erne var Bibelen
blevet mere udbredt. Ved begyndelsen af 1800-tallet var den konservative pietistiske litteratur iseer
spredt i Skellefted, Umed, Nedertornea og Lulea (Jarlert 2001, 89).

Sammenligner man almuens bogsamlinger ud fra den "Oversikt 6ver den folkliga
andaktslitteraturen i Ovre Norrland enligt bouppteckningarna 1666-1820" og "Oversikt Gver
forekomsten av religids litteratur i landskapet Vasterbotten enligt bouppteckningarna 1666-1850",
fremgar det, at andagtslitteraturen og anden opbyggelig litteratur havde en langt sterre udbredelse i

landsbyomraderne, hvor der var blevet afholdt byabdner eller byalasninger, end i byer som Pitea og
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Luled (Holmgren 1948, 308-338). Der er ikke noget, der tyder pa, at man i landshyerne har haft bedre
gkonomiske muligheder for at anskaffe sig andagtsbager og anden kristelig litteratur end i byerne,
hvor sognekirken la. En stikpraveundersggelse af booptegnelser i Vestsverige i arene 1800-1811
synes at vise, at denne landsdel var Ovre Norrland langt underlegen i spargsmalet om forekomsten af
andagtslitteratur (Nelson 1933, 24-85). Derfor tyder meget pa, at deltagelse i byaboner eller
byaldsninger i hgjere grad har gjort deltagerne til lesere end de mennesker, der primeert har deltaget
i et aktivt kirkeliv ud fra sognets kirke. Byabonernes betydning for leeserveekkelsen i Ovre Norrland
indskreenkede sig ikke udelukkende til, at den lokale leegmand fik et stgrre forrad af andagtslitteratur
og anden kristelig litteratur. Endnu vigtigere var det, at byabonerne leerte de enkle kvinder og mand
af folket at leese de indkaebte bager og at reflektere over det, de laeste. Den aktivitet, som byabdnerne
herved udlgste, og de impulser til fortsat studium, som de gav, hang sammen med disse gudstjenesters
art og den made, som de blev gennemfart pa. Her fik almuens mennesker mulighed for at leese dagens
preediken hgjt fra en postil, ligesom de laeste de begnner fra Handboken, som hgrte til sendagens
gudstjeneste, og endelig havde de ansvar for salmesangen. | hvert fald stimulerede dette oplaeseren
og den, der ledede gudstjenesten, til at reflektere mere over sgndagens tekst og bgnner, end hvis man
havde siddet som passiv tilhgrer i kirken. Det beskedne mgderum, hvor en af de lokale ledede
gudstjenesten, medfarte ogsa, at hvis et ord blev udtalt utydeligt eller man ikke rigtigt havde forstaet
det, kunne man bede oplaseren gentage eller eventuelt forklare det, man ikke havde forstaet. | praksis
ville det ikke have vaeret muligt ved hgjmessen i kirken (Edquist 1917, 9-13). | et sadant miljg er det
ikke overraskende, at flere gnskede at fordybe sig mere i de kristne grundsandheder og dermed kabte
og laeste postiller og anden kristelig litteratur. Denne laesning gjorde dem kyndige i bibelsk-luthersk
kristendom, og deres evne til at leese blev forgget (Holmgren 1948, 28-35.149). Denne belaesthed hos
mange legfolk var ogsa baggrunden for, at de magtede at give gennemtankte svar pa forskellige
dogmatiske spgrgsmal. Det bar ogsa noteres, at boede man i de afsidesliggende landshyer, var der
ikke mange fritidstiloud. Man havde for eksempel hverken radio, aviser eller tidsskrifter. Men takket
veere pietisterne og herrnhuterne var der et betydeligt tilbud af pietistiske og herrnhutiske postiller og
diverse opbyggelige skrifter. Luthers Kyrko-Postilla var blevet oversat til svensk i 1753 og fik blandt
leeserne 1 Norrland en betydelig udbredelse. Eftersom udbredelsen af den kristelige litteratur var
forskellig fra sted til sted, fik de enkelte leeseromrader ikke helt sasmme teologiske praeg. Nogle blev
udpraeget pietistiske og laeste for eksempel med forkeaerlighed Petterssons og Tollesens postiller. | de

kredse fik kristendommen ofte et noget lovisk preeg med skarp afvisning af visse verdslige forngjelser
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som kortspil og dans. Andre omrader blev markeret herrnhutiske, mens atter andre leeste mere bredt
og derved fik et mindre skarpskaret teologisk praeg (Sandewall 1952, 6-9).

| de forskellige kilder omtales normalt to grupper: Gammellaeserne og nylaserne. John Holmberg
beskrev situationen pa denne made: Gammellaeserne synes at have veret en betegnelse for lidt
forskellige andelige grupperinger og bevagelser, som man, efter at nylaeserne var tradt frem i 1805
(Ekman 1896, 245; Edquist 1917, 14-15; Holmquist 1923, 65; Hasselberg 1927; Westin 1929, 31,
Newman 1931; Lodin 1933, 81; Hasselberg 1935; Nordberg 1936, 25; Sandewall 1952, 8; Jarlert
2001, 89-90; jvf. Bebbington 2002), gav til de lesere, som havde eksisteret, for de nye lesere kom
til (Holmgren 1948, 180; Jarlert 2001, 90.)

Professor i kirkehistorie Gunnar Westin (1890-1967) argumenterede i sin disputats om George
Scott for, at gammellaserne ikke var en serlig pietistisk retning, men det han kaldte den udbredte
kirkefromhed i Norrland, altsa de fromme sognebgrn, det trofaste kirkefolk, som var ortodoks, loyal
og punktlig i sin kirkelige observans. Var vejen meget lang og besverlig til den fjerntliggende kirke,
kom de kun der til de kirkelige hgjtider, men ellers trofast hver sgndag til den lokale byabon eller
byaldsning. Havde man en pietistisk sogneprast, blev der til byaldsning normalt leest af en pietistisk
postil, og det preegede ogsa valget af anden opbyggelig litteratur, sa omradet fik en pietistisk farve,
men man talte ikke ngdvendigvis om omvendelsen i en Halle-pietistisk and. Westin understregede
ogsa, at nar der i Norrland blev afholdt konventikler, sagde ikke i sig selv noget om en pietistisk
indflydelse. Det var blot byalasning i praksis. | et andet sogn var sognepraesten herrnhutisk praeget og
det smittede af pa valget af postiller og eventuelt ogsa anden opbyggelseslitteratur i de fjerntliggende
omrader, hvor der blev afholdt byalasning. Westins konklusion var altsa, at gammellaeserne var
betegnelsen for den gamle kirkelighed (Westin 1929, 29-31).

Sognepraest i Kiruna Carl Edquist (1870-1948) understregede i sin bog Léaseriet i Skelleftebygden
under 1800-talet, at gammellaeserne i Skelleftebygden ikke var en pietistisk beveegelse, men var
udtryk for en kirkelighed, der i det store og hele beherskede folkelivet (Edquist 1917, 13).

Formanden for Svenska Missionsforbundet Erik Jakob Ekman (1842-1915) karakteriserede i sit
veerk Den inremissionens historia gammellaeserne som mennesker, der tog deres gudsforhold meget
alvorligt, men ikke pa nogen made stod i opposition til den officielle kirke. Ekman vurderede, at de
andeligt set var inspireret af andelige ledere som pietisten Erik Tollstadius (1693-1759) og
herrnhuteren Andreas Carl Rutstrém (1721-1772; Ekman 1896, 244).
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Ogsa rektor, teol.dr Nils Rodén (1897-1964) betegnede i sin bog Det norrlandska nylaseriets
uppkomst gammellaeserne som kirketro mennesker, der ved leesning af andagtsbgger tillige havde
erhvervet sig en stor andelig modenhed (Rodén 1942, 78-79).

Lektor, teol.dr. Sven Lodin (1896-1964) var i sin afhandling Carl Olof Rosenius i unga ar isar
optaget af nylaeseriet, men omtalte sa, at det tidligere havde veeret opfattelsen, at gammellaeserne
repraesenterede en lovisk pietistisk fromhed. Men han havde ogsa bemarket Gunnar Westins nye
forstaelse, som han havde sympati for. Dog ville Lodin ikke udelukke, at dele af den tidligere
almindelige opfattelse kunne vere rigtig saledes forstaet, at gammellaserne i serlige omrader som
Skellefteabygden var fremtradt som "en gammalpietistisk rorelse" (Lodin 1933 78-79). Manny
Johannes Ahnqvist synes at tilslutte sig Lodins nuancerede holdning (Ahnqvist 1942, 97-108).

Der er enighed om, at nylaeseriet begyndte i de forste ar af 1800-tallet, at begyndelsesstedet var
Pited, og flere har fastsat begyndelsesaret til 1805. Der synes ogsa at vaere enighed om, at arene 1810-
1817 kan beskrives som nylaseriets gennembrudstid. Derimod er det omdiskuteret, hvilken
betydning den herrnhutiske vakkelse har haft for nylaeseriet (Jarlert 2001, 89). Her findes to
synspunkter. 1. Det var primert den herrnhutiske veakkelse, der skabte nylaeseriet. 2. Det var
leesningen af Luther, der skabte nylaseriet.

Westin argumenterede for, at herrnhutismen var den direkte arsag til fremvaksten af nyleseriet
(Westin 1929, 31-36). Lodin bestred ikke, at Sions sanger* havde haft stor betydning for fremvaksten
af nylaseriet, men tilfgjede at nylaeseriet ogsa var steerkt praeget af brugen af Luthers skrifter (Lodin
1933, 6).

I en leengere replik til Lodin fremhaevede Westin, at den rigtige understregning af, at nyleserne
med stor iver laeste Luther, pa ingen made behgvede at udelukke herrnhutisk indflydelse pa
nylaseriets fremkomst (Westin 1935, 119).

Dette lutherske vaekkelsesmiljg, som Rosenius voksede op i, var baggrunden for hans personlige
udvikling og hans gerning som forkynder og forfatter og dermed for den indflydelse, han fik, og det
preeg, han satte pa den senere folkevakkelse. Dette veekkelsesmiljg var imidlertid ogsa preeget af
separatistiske tendenser (Sandewall 1952; Sandewall 1954). Men det var ogsa ud fra dette

vaekkelsesmiljg, Rosenius udformede sit kirkesyn, som vil blive beskrevet senere.

4 Da herrnhutismen havde faet fodfaeste i Sverige, udgav de under ledelse af Johan Holmberg sangbogen Sions Sanger i
1743, der indeholdt 90 sange. To ar senere kom Sions Sanger i en ny sangsamling med 130 sange. De to sangsamlinger
blev snart samlet i en sangbog. Da Sions Sanger udkom i en ny udgave i 1781, indeholdt sangbogen 223 sange (Pleije
1935b, 445-449).
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Rosenius' kirkesyn og kriserne i kirkesynet

Rosenius besluttede sig tidligt for at blive preaest i Svenska Kyrkan og begyndte derfor pa gymnasiet
i Harnosand.® Da Rosenius havde afsluttet undervisningen i Harndsand i 1837, arbejdede han det
naste ar for at tjene penge til studierne. Som det var almindeligt for kommende stud.teol.er, fik han
hos biskoppen tilladelse til "viatisering”, det vil sige en lgnnet opgave som uordineret hjelpeprest
med adskillige preedike- og undervisningsopgaver i et nermere angivet omrade inden for stiftet
(Moberg & Sandell 1868, 13-26; Lodin 1933, 253-255).

Rosenius kom ikke til Uppsala, da efterarssemesteret begyndte i 1838, eftersom han blev alvorligt
syg. Han blev sandsynligvis bade ramt af en depression og af en alvorlig legemlig sygdom, antagelig
en hard lungebetaendelse (Wadstrom 1900; Lodin 1933, 255-256; Lodin 1956, 60). | Uppsala kom
Rosenius aldrig rigtigt i gang med de teologiske studier. Han var ikke fysisk rask, han havde
gkonomiske problemer, sa han bl.a. tog arbejde som huslarer, og endelig lgb han ind i en andelig
krise maske sammenhzangende med hans depression (Holmquist 1923, 68-75). | den situation fik han
sjelesargerisk hjelp af den skotskfadte, oprindelig presbyterianske metodistmissionar George Scott
(1804-1874), der var kommet til Sverige i 1830 (Westin 1928+1929).

Rosenius i samarbejde med Scott

Scott ydede ikke alene Rosenius sjelesgrgerisk hjelp, men blev ogsa opmarksom pad Rosenius'
evner og fik ham knyttet til sit arbejde. Selv om Scott ikke var lutheraner, var han pragmatiker og
bevidst om, at hvis han skulle fremme et veekkende og evangeliserende arbejde i det svenske folk,
skulle han skjule metodistiske tendenser og satse pa, at hans arbejde havde en luthersk profil (Lodin
1933, 297-394).

Det kirkelige embede i den svenske kirke

Luther siger, at kun et er ngdvendigt, nemlig Guds ord, i hvilket mennesket har sit liv (WA 12, s.
171). Derfor er preedikeembedet ifglge Luther det hgjeste embede, som alle andre embeder er
afhengige af (WA 11, s. 415; WA 12, s. 180.191.319). Praedikeembedet star saledes for Luther over
alle andre embeder og inkluderer samtidig alle andre embeder (WA 12, s.180.191). Ordets embede
modtages ikke ved ordination/indvielse, men ved et kald til tjeneste (ministerium; WA 2, s. 191; 6, s.
408; 7, s. 633; 8, s. 504; 17 Il, s. 256). Ordinationen, hvis den forekommer, er for Luther ikke

5| Norberg 1896 beskrives gymnasiets oprettelse og historie
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konstituerende. Den, som har modtaget et ret kald, har embedet uafhengigt af ordinationen.
Ordinationen er ifglge luthersk forstaelse alene en offentlig bekraftelse pa kaldet (WA 2, s. 237; 12,
s. 172). Ved kaldet modtages en opgave, ikke en sarlig nadegave eller magt (WA 6, s. 299f.564; 7,
s. 630.633; 17 11, s. 256; 38, s. 256; 41, s. 208ff.; 50 s. 632ff.). Menighedens magt og ret til at kalde
skyldes ifglge Luther, at det rette, sande preedikeembede med de deraf inkluderede embeder (at dgbe,
at uddele nadveren, skriftemalet m.m.) tilhgrer alle kristne. Her paberaber Luther sig 2 Kor 3, 6). Det
er sagt til alle kristne, at vi er gjort duelige til at vere tjenere for en ny pagt, ikke bogstavens, men
Andens. Men en Andens tjener praediker nide og syndernes forladelse. Derfor er alle kristne blevet
betroet Guds Ord (WA 8, s. 495ff.). Luther paberaber sig ogsa 1 Pet 2,9. Alle kristne har Guds ord
og har derfor pligt til at sgrge for, at det bliver udbredt (WA 6, s. 566; 11, s. 411f.; 12, s. 190.192.308).
Alle har derfor magt til at praedike, men de skal ikke altid anvende denne magt (WA 2, s. 454f; 6, s.
408; 8, s. 250.495; 41, s. 209.213). Luther beskriver, at hvis man er alene kristen pa et bestemt sted
fx en g, skal man uden videre anvende det kald, man har faet til at forvalte Guds Ord. Det kald er da
fuldt ud tilstreekkeligt (WA 11, s. 412; 16, s. 35). Stefanus var ikke kaldet til at preedike, men han
predikede alligevel (ApG 6,3-7,60.), ligeledes Filip (ApG 8,5) og Apollos (ApG 18,25-26; WA 11,
s. 412; 12, s. 192.194). Men helt anderledes bliver det, om flere kristne samles pa samme sted. Da
skal ingen preaedike uden valg og kald af menigheden (WA 11, s. 414; 12, s. 191). Til predikeembedet
behgves saledes ifalge Luther ingen serlig udrustning eller kraft udover den, som enhver kristen har
i kraft af sin dab og tro. Derimod er det altid ngdvendigt med Guds kald. Undtagelsesvist kalder Gud
direkte. Det almindelige er dog, at Gud fremfgrer sit kald gennem de kristne mennesker, som befinder
sig pa det lokale sted. Biskoppen indsztter den kaldede i embedet gennem ordination for at pa denne
made offentligt at bekraefte, at kaldet er rigtigt. Embedet beklaedes af den, som er kaldet, selv om
ordinationen udebliver.

Luther bruger imidlertid ordet embede i en snavrere og en bredere betydning. Pa den ene side
bruger han ordet embede, som vi har set, om kirkens eller menighedens kald af en person til den
seerlige opgave at forkynde evangeliet og forvalte sakramenterne pa den lokale menigheds vegne.
Defineres embedet pa denne made, er der ingen laegmand, som har et sddant embede. Et sadant
embede betegnes af Luther som "ministerium ecclesiae". Pa den anden side tilhgrer preedikeembedet
med de deri inkluderede embeder alle kristne. Alle kristne er blevet betroet Guds Ord. Embedet kan
da ikke ligestilles med kirkens eller menighedens tjeneste/opgave om offentligt at forkynde evangeliet
og forvalte sakramenterne. Embedet i denne betydning modtages jo med dab og tro. Det embede

tilhgrer eller ejer enhver kristen, uden at vedkommende har modtaget et specielt kald. Den, som
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besidder embedet i denne betydning, er ogsa en tjener, men ikke en bestemt kirkes tjener, men tjener
for en ny pagt, Andens tjener (2 Kor 3,6).

| striden med katolikkerne og deres messeofferembede bruger Luther ofte begrebet embede i denne
mere brede betydning. Nar det derimod gelder at afvise svaermerne, kommer betoningen hos Luther
til at ligge pa embedet som en kirkens tjeneste, dvs. pa embedet i den snavre betydning. Men det er
forkert at tolke det sadan, at Luther har skiftet standpunkt. Embedet findes igennem hele Luthers
forfatterskab bade i den snavre og i den brede betydning. Den unge Luther ville saledes ikke sette
det almindelige prestedemme i stedet for det katolske messeofferembede. Det er kirkens
predikeembede, som skal erstatte det katolske messeofferembede, men dette kirkens embede
besettes af den menighed, i hvilken de kristne har del i preedikeembedet, det preedikeembede som
tilhgrer menigheden. Dette er en tanke, som Luther aldrig opgav. Hvor meget kirkens embede og dets
guddommelige oprindelse end betones mod svaermerne, bliver det aldrig andet end en opgave/tjeneste
givet af Gud gennem den menighed, i hvilken hver enkelt ved sin delagtighed i det almindelige
praestedgmme har ansvar for evangeliets forkyndelse (Josefson 1943; Askmark 1949, 124-144; HOk
1951).

"Med predikodmbete haver Gud det uppsat haft, att manniskan darigenom skall lara hans godhet i
Kristo" (Askmark 1949, 1). De ord af den svenske reformator Olavus Petri (1493-1552) kan man
passende satte som motto for hele det svenske praesteembedes historie siden reformationen. Hvordan
forstaelsen af embedet end har skiftet, har man altid veret overbevist om, at det er Gud selv, som har
sat praedikeembedet ind i verden. Han har indstiftet det, for at det skal forkynde for menneskene, hvad
han har gjort for dem i Kristus. Det er et "forsoningens embede"/"forligelsens tjeneste” (2 Kor 5,18).
Lige sa lidt som kirken og kristne mennesker ville findes uden forsoningens budskab, ville de heller
ikke eksistere uden "forsoningens embede”. Gud sender sit budskab om frelse gennem de
budbringere, han selv udsender. Preedikeembedet som et af Gud indstiftet embede, som kirken ikke
kan leve uden, var den forudsatning, som embedet blev betragtet ud fra i den svenske kirke bade i
reformationens, den lutherske ortodoksis og pietismens arhundreder (Hector et al. 1951; Persson
1961; Svenungsson 2001; jvf. Palmqvist 1964).

Det, som ger, at embedet er sa ngdvendigt, er, at det er Ordets embede. Kirken skabes, nzres,
lever og regeres af Ordet. For at Ordet skal kunne na frem til menneskene med Kristus selv, ma det
forkyndes. Ordet selv kraever et embede, som det tager i sin tjeneste. Det fremgar direkte af Confessio
Augustana, hvor det i art. 4 fastslas, at "menneskene retfeerdiggeres uforskyldt for Kristi skyld ved

troen, nar de tror, at de tages til nade, og at synderne forlades for Kristi skyld, han som ved sin ded
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har gjort fyldest for vore synder"”. Denne artikel efterfglges af art. 5, hvor det understreges: "For at vi
kan na til denne tro, er der indstiftet et embede til at leere evangeliet og meddele sakramenterne. Thi
ved Ordet og sakramenterne som midler gives Helliganden, som virker tro — hvor og nar det behager
Gud — i dem, som hgrer evangeliet: at Gud ikke for vore fortjenesters skyld, men for Kristi skyld
retfeerdigger dem, som tror, at de tages til nade for Kristi skyld". Men der er ikke tale om et slags
mellemmandsembede mellem Gud og mennesker. Embedet er ikke noget i sig selv, eftersom det til
sit veesen er en tjeneste — under Ordet. Embedet star ikke over, ikke ved siden af, men under Ordet.
Praedikeembedet er intet andet end Ordet i funktion. Embedet kan ikke teenkes uden Ordet eller
udgves uden for Ordet. Embedet ejer ingen selvstendig stilling over for Ordet. | sig selv er embedet
intet, men i forening med Ordet er det alt.

Luthers tanker om det almindelige preestedgmme spillede en yderst tilbagetrukken rolle i
Confessio Augustana og Apologien. Den udvikling fortsatte under den lutherske ortodoksi, hvor man
fik en steerk embedskirke, der betonede det kirkelige embede med forkyndelsen og den rene lare,
mens det almindelige preestedemme blev skubbet til side bade i den teoretiske teologiske teenkning
og i den almindelige kirkelige bevidsthed. Det almindelige praestedgmme blev nu forstaet som noget,
der vedrarer den enkelte kristnes personlige religigse liv, men som ikke sattes i relation til kirke og
embede (Askmark 1949, 144-160; Holmstrom 1951, 192-212).

Pietisten Philipp Jakob Spener (1635-1705) formulerede sit embedssyn i sine Theologiska
betankanden med ordene: "Ambetets kraft och frukt beror icke av gavornas storre matt, utan kommer
av sjalva det gudomliga ordet” (Holmstrom 1951, 212). Ved farste gjekast forekommer denne
udtalelse ikke at veere forskellig fra den reformatoriske opfattelse. Men ligesom udviklingen inden
for ortodoksien farte frem til en seerlig preestestand med en embedsmagt knyttet til selve embedet, sa
farte udviklingen inden for pietismen til et embedssyn, hvor det ikke var den objektivt foreliggende
kirkeleere, men den subjektivt konstaterbare indre andelige oplysning hos embedsbareren, der giver
embedet dets virkekraft. Et af symptomerne pa dette forhold var, at mens ortodoksien — med tanke pa
embedets virkning — tog afstand fra vranglerende praester, men beholdt ugudelige praester eller
praester, der ikke tog det sa ngje med livsfarelsen, sa tog pietismen afstand fra uomvendte praster.
Det betyder ikke, at ortodoksien ansa det for uden betydning med praestens liv og levned. Ortodoksien
fastholdt kravet om et helligt liv bade af praester og menighedens medlemmer. Men det man gnskede
at betone var — i tilslutning til Confessio Augustana art. 8: "Skent kirken i egentlig forstand er de
helliges og sandt troendes forsamling, er det dog, da mange hyklere og onde er blandet imellem i

dette liv, tilladt at benytte sakramenter, som forvaltes af onde, i overensstemmelse med Kristi ord:

1283



De skriftkloge og fariseerne sidder pa Moses' stol 0.s.v.". Og sakramenterne og Ordet er virksomme
pa grund af Kristi forordning og bud, selv om de gives ved onde" — at ogsa en ugudeligs embede var
virksomt, idet ord og sakramenter virkede uafhangigt af embedsbaererens personlige vaerdighed. Lige
sa lidt, som man i den synlige kirke kan skille hyklere og ugudelige fra de hellige og sandt troende,
kan man skille fromme og ugudelige prester fra hinanden. Her ma man stole pa, at Ordet og
sakramenterne ejer deres kraft som fglge af Kristi indstiftelse. Melanchthons og
bekendelsesskrifternes syn pa den synlige kirke, ecclesia visibilis, som sammensat af hellige og
hyklere fik en fast udformning under ortodoksien. Ortodoksien havde en klar distinktion mellem
synlig og usynlig kirke. Den synlige kirke udgares af de kaldedes forsamling. De, som tilhgrer denne,
kendetegnes af, at de er kaldet af evangeliet, hgrer Guds Ord, bruger sakramenterne og tilslutter sig
den rene lere. Det ord, som alle hgrer i denne forsamling, feder pa ny og levendegar dem, som fatter
tillid til Ordet. Alene disse mennesker udger den usynlige kirke, de udvalgtes forsamling. I
ortodoksien fastholdt man, at de ugudelige praester som personer ikke tilhgrer den usynlige kirke,
men star uden for den og i deres ubodfardige tilstand er hjemfaldne til Djevelen. Men ortodoksien
afviste, at de kaldede og de udvalgte skulle danne to adskilte kirker. Selv om der gar en skarp greense
mellem dem, som Ordet farer til omvendelse, og dem som Ordet ikke formar dette, sa harer bade de,
som adlyder Ordet og de som ikke lyder Ordet, menneskeligt set til en og samme Kkirke, ecclesia
visibilis. Her skal man, sagde salmedigteren og sognepreasten Paul Gerhardt (1607-1676), dgmme
efter keerlighedens lov og anse alle dem for genfgdte og udvalgte, som holder sig til den ydre kirke,
harer Ordet, bruger sakramenterne og holder sig fra overtraedelser og sa overlade til Gud at demme
om deres tro (Askmark 1949, 95-96).

Den @ldre pietisme anvendte ogsa distinktionen synlig og usynlig kirke. Den synlige kirke,
sammensat af alle dem, som kommer sammen til gudstjeneste, er saledes ogsa ifalge Spener en sand
kirke, forstaet sadan, at den ejer Ordet og sakramenterne i sin midte. Kirkens hellighed afhanger
nemlig af Ordet og sakramenterne. At fordybe det religigse liv inden for den synlige kirke var Speners
inderste hensigt. Det er der, at det andelige preestedemme skal genoplives, og der skal dannes
ecclesiolae.

Disse ecclesiolae er imidlertid — og det er det afggrende — pa samme gang en synliggarelse af den
usynlige kirke, sa den fremtreeder i modsatning til den store masse af mennesker. Man vil leegge
meerke til den synlige kirke i medlemmernes hellige vandel, nadverfallesskab og strenge kirketugt.
Hvad betyder dette for embedet? Ligesom synlig og usynlig skilles fra hinanden, s man kan blive

klar over, hvem som tilhgrer kirken — de hellige — og hvilke som star uden for — i verden — sa kan
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man ifglge pietismen iagttage, hvem der er fromme eller ugudelige prester. De har begge bestemte
tydelige kendetegn. Tilhgrerne vil selv kunne leegge merke til, om praesterne er af Gud, eller om de
harer til i verden. Mens ortodoksien ville holde mennesker sammen, ville pietismen adskille. Ligesom
pietismen skelnede skarpt mellem de troende og verden, skelnede den saledes mellem fromme og
ugudelige praester. De ugudeliges embede er ikke alene uvirksomt og uden kraft, men det kommer
reelt til at nedbryde kirken.

Med pietismen udviklede forstaelsen af preedikeembedet sig sadan, at man fastslog, at ord og
sakramenter for at vaere virksomme var afhangig af praestens religigse og moralske kvalifikationer.
Det betad, at den, der skulle lzere og forkynde for andre, selv skulle have oplevet eller erfaret en ny
fadsel. For pietisterne blev Ordets embede identisk med de omvendte praesters embede. Pietismens
syn pa kirken byggede pa terminologien fra ortodoksien. Ortodoksiens opdeling i ecclesia visibilis
og invisibilis blev overtaget af den kirkelige pietisme. For de ortodokse var den synlige kirke
konstitueret som en sand kirke af ord og sakramenter med betoningen af forkyndelsen af den rene
leere. For pietismens vedkommende gik udviklingen derhen, at visibilis og invisibilis, som tidligere
havde haft deres felles centrum i nademidlerne, adskiltes, og man trak en stadig skarpere graense
mellem pa den ene side den store masse af mennesker, som i ydre mening tilhgrer den synlige kirke,
og pa den anden side de mennesker, hvis personlige trosliv kan pavises og iagttages gennem deres
gerninger og ytringer. Under ortodoksien regnedes denne ecclesia invisibilis til den usynlige, indre
del af den ydre, synlige kirke. Under pietismen skete der en synliggarelse af noget, som til sin karakter
ikke — uden risiko for en subjektiv vurdering — kan geares til genstand for iagttagelse (Askmark 1949,
95-123; Holmstrom 1951, 212-214; jvf. Hagglund 1981, 274-312).

Mens det almindelige praestedemme blev nedprioriteret under ortodoksien, lod flere pietister sig
inspirere af Luther til at genoplive det. Nogle talte om menighedens ret til at afggre leerespgrgsmal,
mens andre ogsa rejste spargsmalet, om reprasentanter for det almindelige preestedemme havde ret
til at leere og forkynde i menigheden (Tholén 1933; Askmark 1949, 199-227; Holmstrém 1951, 215-
219) . Samtidig ma man ikke glemme, at der i de farste artier af 1700-tallet blev udkempet en
magtkamp mellem ortodoksien og den kirkelige pietisme, hvor det lykkedes ortodoksien i 1726 at fa
indfgrt Kontikelplakaten (Pleijel 1935, 302-310). Det beted kort fortalt en styrkelse af det kirkelige
embede og en svaekkelse af det almindelige praestedgmme. Om Kontikelplakatens historie i svensk
kirkeliv henvises til Sandewall 1961.

Efter at nyevangelismen fra midten af det 19. arhundrede for alvor havde faet gennemslagskraft i

det svenske folk, blev leegmandsvirksomhed og forkyndelse, embede og kald, breendende emner i
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svensk kirkeliv. 1 1850-1851 og 1853-1854 blev spargsmalet om leegmandsvirksomhed og kirke taget
op til debat i rigsdagen (Gidlund 1955, 180). Det hang sammen med en staerk legmandsfrigerelse og
leegmandsbevidsthed, som bl.a. voksede frem blandt leeserne i Norrland. Der var hgjkirkelige kredse
inspireret af teologer ved det teologiske fakultet i Lund, som kaldte til kamp for at vaerne det kirkelige
embede (Wallgren 1959). Ved det teologiske fakultet i Uppsala var der teologer med en mere
lavkirkelig teenkning, som var optaget af at mgde de forskellige vaekkelsesbevagelser med positive
initiativer med henblik pa at integrere legmandsvirksomheden i kirkens arbejde (Hansson 1980).
Flere har i afhandlinger afdaekket, hvordan det kirkelige embede og nyevangelismen og andre
veekkelser har mgdt hinanden (Wikmark 1941; Gidlund 1955; Martling 1958; Gustafsson 1962;
Furberg 1962; Gustafsson 1963; Jarlert 1984; Birgersson 2011).

Rite vocatus med ret til at publice docere

Som praestesgn var Rosenius opvokset med den svenske kirkes bekendelse og liturgi. Samtidig kendte
han traditionen med byabon fra Norrland, og selv var han praget af det nordlandske nylesermiljg,
hvor man samledes i konventikler til leesning af Bibelen, Luther og andre lutherske, pietistiske og
herrnhutiske skrifter.

Bestemmelsen i Confessio Augustana art.14, at ingen bar leere offentligt i kirken (publice docere),
uden at han er rettelig kaldet (rite vocatus), blev i forbindelse med nyevangelismens fremveekst et
staende tema i den kirkelige debat. Det nye i situationen var ikke, at ikke-ordinerede praedikede. Det
havde man en lang tradition for, som ogsa var reguleret i kirkelovens bestemmelser, idet biskoppen
kunne give fx stud.teol.er en begraenset del i praesteembedets forkyndelsesfunktion. Denne
biskoppelige tilladelse til leegpraedikanter betragtede man som varende inden for rite vocatus. Men
der forela en ny situation, da en ny gruppe af leegpreaedikanter begyndte med offentlig forkyndelse
uden at have faet biskoppelig tilladelse. Ifglge hidtidig tolkning kunne sadanne personer ikke
betragtes som rite vocatus med ret til at publice docere. Man matte da enten prastere en ny fortolkning
af Confessio Augustana art.14 eller finde en kirkeligt reguleret ordning, sa deres virksomhed kunne
blive anset for forenelig med Confessio Augustana art.14 (Martling 1965, 190-204).

Da Rosenius havde preediket en del gange i det, der blev kaldt den engelske kirke (Lodin 1933,
364-373), blev han kritiseret for at optraede uden at veere rettelig kaldet, og han blev spurgt, hvorfor
han ikke fik afsluttet sine teologiske studier, sa han kunne blive en ret kaldet preest. Bade i et brev
skrevet paskelgrdag 1842 og ogsa i et par senere breve redegjorde han for sin opfattelse. Han

understregede, at han elskede den svenske lutherske kirke og var overbevist om, at den lutherske
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bekendelse var den sande bekendelse. Samtidig tilfgjede han, at han ogsa var overbevist om, at der
var sande kristne i andre kirkesamfund. Denne gkumeniske dbenhed er sikkert en del af inspirationen
fra Scott. Men nar han praedikede i den engelske kirke, forkyndte han aldrig andet end ren evangelisk
lutherdom. Hvor han end blev kaldet til at praedike, ville han aldrig forkynde andet end bibelsk-
luthersk kristendom. Han sa sin praedikevirksomhed som en tjeneste i den svenske kirke, men som en
del af det almindelige praestedgmme. Blev man ordineret til praest, fik man et generelt kald til at virke
I hele den svenske kirke. Som liegmand understregede Rosenius, at han kun preedikede, hvis der var
en lokal menighed, der bad ham om at praedike. Fik man et sadant konkret kald, var man efter
Rosenius' forstaelse ogsa rite vocatus i overensstemmelse med Confessio Augustana art.14 til at
preedike (publice docere) i den konkrete menighed (Moberg & Sandell 1868, 85-93). Rosenius
tolkede altsd — med inddragelse af ord af Luther om at legmaend kan praedike og om de kristnes pligt
til at undervise hinanden — Confessio Augustana art.14 sadan, at den artikel i den lutherske bekendelse
ikke kun angik det traditionelle preesteembede i den lutherske kirke, men ogsa embedet som
leegpreedikant, der blev legitimeret ved kaldet fra en kreds af vakte, en forsamling, en organisation
eller lignende. Rosenius havde et personligt fglt kald til at preedike i den svenske lutherske kirke. Han
havde et forlist teologisk studium bag sig og en samtidig opfordring fra Scott til at preedike, undervise
og skrive i hans sammenhang og dermed mange steder inden for den svenske kirke. Han havde tillige
en af Scott sikret gkonomisk understgttelse fra et amerikansk missionsselskab til at kunne virke som
leegmandsforkynder pa fuld tid. Han havde derfor behov for over for sig selv og andre at legitimere
sin nye situation som veerende i overensstemmelse med Confessio Augustana art.14 (Jf. Westin 1935,
117-125).

Rosenius uddybede sine tanker fra brevet skrevet i pasken 1842 med artiklen “Om andeligt
presterskap” i Pietisten nr. 5 1843. Her understregede han ud fra 1 Pet 2,9 og flere citater af Luther,
at alle troende kristne er preester. Ifglge NT bliver man en sadan praest ved den andelige fedsel af
vand og And i den nye fadsels bad, som er d&ben. Derfor er det helt forkert, hvis man ville sige, at en
preest er noget andet end en kristen. Men en sadan preest er forpligtet til at preedike for en anden broder
om Guds store frelseskendsgerninger. Ligesom der i NT ikke er nogen forskel pa en praest og en
almindelig kristen, sa understregede Rosenius ogsa, at der ved siden af tjenesten i det almindelige
praestedemme tillige er et leere- eller praeesteembede i kirken, som ogsa bade Luther og Paulus havde
betonet. Men det ophaver ikke, at enhver kristen, som laeser Guds ord, er oplert af Gud og salvet af

Gud til preest til at preedike for sine medmennesker, bede for menigheden og ofre sig selv i tjenesten
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for sine medmennesker. En kristen har ikke alene ret og magt til at lere Guds Ord, men er ogsa pligtig
at gore det.

Rosenius fortsatte med at referere fra Luther, nar han inddrog Paulus ord: "Lad Kristi ord bo i rigt
mal hos jer. Undervis og forman med al visdom hinanden" (Kol 3,16). Her opstar spgrgsmalet, om
leegmaend ogsa kan preaedike? Her henviste Luther til, at ogsa Stefanus preedikede, selv om det var
apostlene, der havde praeedikeembedet. Dermed har Stefanus ved sit eksempel givet enhver kristen ret
til at preedike, hvor det matte vere bade i et hus og pa torvet. Men samtidig var Stefanus parat til at
tie, nar apostlene selv praedikede. For Guds menighed skal veere praget af orden og ikke forvirring
(1 Kor 14,33). Rosenius bragte flere citater af Luther om leegmaends ret og forpligtelse til at forkynde
Guds ord, men betonede samtidig, at Kristi legeme har mange lemmer med hver sine gaver og evner.
Rosenius fremhavede ogsa. at legmandsforkyndelse gar fint sammen med, at l&egmanden er tro i
kald og stand.

Efter at Rosenius med mange citater af Luther har betonet leegfolks ret til at preedike, understregede
han igen med citater af Luther (bl.a. en praediken pa 8. sendag efter Trinitatis i Evangeliepostillen),
at en leegmand skal udvise forsigtighed, sa han ikke praediker uden at vaere kaldet af en menighed.
Ellers vil der let opsta uorden og hemmelig eller aben utilfredshed. Dette underbyggede Rosenius ved
at citere Jakob: "Mine bradre, kun fa af jer skal veere leerere” (Jak 3,1) og henviste til Luthers steerke
advarende ord mod dem, som uden et kald selv vil treenge frem mod preesteembedet. Derpa
understregede Rosenius igen, at bade Paulus og Luther tillige taler om et ydre og virkeligt
preesteembede, som imidlertid ikke underkender det almindelige praestedemme (Pietisten 1843, 72-
87).

| et brev fra august 1866 til en skolelerer i Norrige behandlede Rosenius ogsa Confessio
Augustana art.14 i forhold til leegpraedikanter. Rosenius henviste til flere steder i Luthers praedikener
og fastslog, at ifglge Luther var leegpraedikanters forkyndelse i fuld overensstemmelse med Confessio
Augustana art.14, som derimod ville forebygge og forhindre, at en person uden et konkret ydre kald
skaffer sig selv adgang til preedikeembedet. | brevet henviste Rosenius ogsa til artiklen Om andeligt
presterskap i Pietisten nr. 5 1843. (Rosenius 1868 I, 93-96).

Rosenius lagde vagt pa, at alene ordinerede praster skulle forvalte nadveren, og nar Rosenius
blev anmodet om at praedike i en kirke, praedikede han helst fra koret og ikke fra preedikestolen for at
understrege, at han ikke var ordineret prast, men derimod bragte et vidnesbyrd fra det almindelige
preestedgmme. Han fortalte selv, at han i 1856 havde praediket 11 gange i den svenske kirkes

kirkebygninger, og da havde han kun to gange staet pa kirkens pradikestol ellers i koret. Nar han
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besteg praedikestolen i den svenske kirke, skete det kun, hvis han blev sterkt opfordret til det. Han sa
anderledes pa sin forkyndertjeneste ved det engelske kapel/den engelske kirke/Bethlehemskyrkan,
for det var med Rosenius egne ord ikke en integreret del af den svenske kirke, men en privat ejendom
pa samme made som mgdesalen ved Rosenius' privatbolig. Det er pa Bethlehemskyrkans preadikestol,
man ofte ser Rosenius afbildet (Moberg & Sandell 1868, 243-244; Lodin 1956, 195-196).

Rosenius lagde hele livet vaegt pa, at han ikke optradte uden et konkret ydre kald. Ogsa i de sidste
ar af sit liv holdt Rosenius end ikke en andagt hos sine naermeste venner, uden at der forela en konkret
opfordring. Lodin mener, at Rosenius i sin forstaelse af kaldet til at virke som leegpradikant var
preaeget af sin opvakst blandt nylaeserne i Nordsverige (Moberg & Sandell 1868, 88; Lodin 1933, 386;
Lodin 1956, 119-121). Jeg tror, at man ogsa kan tilfgje, at Rosenius i sit virke som leegpradikant
tillige var inspireret af byabdntraditionen, hvor man skulle have et kald fra den forsamlede menighed
til at foresta byabonen. Rosenius' tolkning af Confessio Augustana art.14 bliver af Mikkel Vigilius
betegnet som bade original og kontroversiel (Vigilius 2005, 124), men der kan argumenteres for, at
den er i overensstemmelse med Luthers tale om det almindelige praestedgmme. Som pavist i afsnittet
om embedet i den svenske kirke forsvandt Luthers lzere om det almindelige preestedemme mere eller
mindre i den svenske lutherske kirke. Ved sin flittige lseesning af Luther fik Rosenius ikke alene
klarhed over retfeerdiggerelse af tro og lov og evangelium, men ogsa over Luthers leere om det
almindelige preestedgmme. Dette udmgntede Rosenius ved sammen med andre at skabe en luthersk
kirkelig bevaegelse inden for den svenske kirke som et supplement til kirkens gudstjeneste ved brug
af legpraedikanter, men hvor de ordinerede praester fortsat havde ansvar for forvaltningen af
sakramenterne (jvf. Birgersson 2011, 160-168). Man kan sige, at Rosenius var med til at skabe en
udvikling, der kan opfattes som en viderefgring af byabdn-traditionen fra Norrland. Kirkehistorisk er
det en kendsgerning, at Rosenius' egen praksis med at have et kald fra en lokal menighed for med
rette at kunne preaedike og hans tolkning af Confessio Augustana art.14, hvor lsegpreedikanters
forkyndelse ogsa bliver inkluderet i art. 14, har givet leegpraedikanter i de rosenianske foreninger en

meget hgj status.

Rosenius og separatismen

Rosenius' kirkesyn kommer klarest frem i hans stillingtagen til separatismen i Nordsverige. |
nylaeserkredsene i det nordlige Sverige kom der tidligt separatistiske tendenser, selv om
vaekkelsesbeveagelsen overordnet set stod pa den kirkelige grund (Rodén 1942, Bredberg 1948, 4-14;
Sandewall 1948, Sandewall 1952; Sandewall 1954; Lodin 1956, 189-199). Der var en standende strid
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pa grund af Konventikelplakaten af 1726. De kirkelige og verdslige myndigheders forsgg pa at have
kontrol med det andelige liv i de vakte kredse ved hjzlp af Konventikelplakaten blev oplevet som en
spaendetrgje, der let kunne avle modtryk. Denne irritation tiltog, da der opstod en konflikt mellem

kirke og vaekkelse pa grund af det, der blev kaldt "de nye bgger".

De nye bager

I oplysningstiden blev det fra flere sider fremfart, at der var behov for en modernisering af de kirkelige
bager — Bibelen, Martin Luthers Lilla Cateches, Kyrkohandboken (alterbog og ritualbog) og Psalm-
Boken — som alle stammede fra perioden 1689 -1703 i slutningen af den lutherske ortodoksi.
/rkebiskop Jacob Axelsson Lindblom (1746-1819) var meget aktiv bade i forberedelsen og
gennemfgrelsen af dette reformarbejde. Han og mange af hans samtidige var dels optaget af en
fornyelse af det gammeldags og ofte tunge sprog og en bedre psedagogisk formidling af bagernes
indhold og dels en indholdsmaessig endring af blandt andet de meget dogmatiske formuleringer af
kernespgrgsmal som arvesynden og forsoningen. | oplysningstiden var der kort sagt et gnske om at
nedtone dogmatikken og give en hgj prioritet af det etiske omrade med betoning af dyd og lyksalighed
(Holmquist 1939).

1. Martin Luthers Lilla Cateches 1810. Svebilius' katekismus, der udkom i 1689 (Séderlund 2003,
326), var i 1773 (Helander 1947, 28) blevet pabudt som den eneste tilladte leerebog, men den blev i
stigende grad opfattet som foraldet. | 1807 gav Gustav IV Adolf (konge 1792-1809) arkebiskop
Lindblom til opgave at revidere katekismen. Den sakaldte lindblomska katekesen udkom i 1810 (Om
Lindbloms arbejde med at revidere Svebilius' katekismus: Helander 1947, 63-156). Pa titelbladet
understregede Lindblom kontinuiteten med Svebilius. Lindblom var selv pavirket af oplysningstidens
tanker, men han var forsigtig med at lade det komme for steerkt til udtryk. Formelt set syntes Lindblom
at viderefgre arven fra reformationen og ortodoksien, men med en forskydning af tyngdepunktet til
det etiske omrade. Detaljerede sammenligninger viser, at Svebilius om arvesynden skrev: "Hwad ar
Arfsynd? Arfsynden ar icke allenast Guds belates forlorande; utan ock hela menniskans fordarfwade
natur och onda begérelse, uti hwilken hon aflas och fodes wredens barn, utan gudsfruktan och sann
tro: ja, hon ar (korteligen sadgande) en oférmdgenhet til alt godt, och en bendgenhet til alt ondt"
(Svebilius 1809 [1689], 23. Lindblom skrev: "Hwaruti bestar Arfsynden? I menniskans medfédda
benédgenhet till det onde, och oférmogenhet till det goda” (Lindblom 1866 [1810], 57). En

sammenlignende laesning af de to katekismer afslarer dels, at Lindblom bestraebte sig pa at viderefare
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den reformatoriske arv, og dels at Lindblom var pavirket af oplysningstidens teologi, (Holmquist
1940, 264.278; Liedgren 1946, 80-84; Jarlert 2001, 31-32).

I sin bog Den svenska katekestraditionen mellan Svebilius och Lindblom konkluderede Einar Lilja,
at den svenske katekismustradition omkring ar 1800 klingede ud i en dobbelt holdning: Dels den
officielle lindblomske katekismus, som Lilja karakteriserede "av vasentligen ortodox karaktar men
med neologiska inslag™ og dels Schartaus katekismus, som han beskrev med ordene "som med sin
pietistiskt ortodoxa fromhetstyp och sin pastorala installning till katekesstoffet voro uttryck for den
dominerande tendensen i den svenska katekestraditionen omkring sekelskiftet ar 1800" (Lilja 1947,
326).

2. Kyrkohandboken 1811. Den svenske konge Gustav Il (konge 1771-1792) havde pa sine
udenlandsrejser set, hvordan der bade i den evangeliske og katolske verden var en stigende interesse
for liturgiske spargsmal og et gnske om fornyelse. Det resulterede i, at kongen ved rigsdagen i 1789
afleverede en skrivelse til preestestanden med anmodning om liturgiens forbedring. Selv om
meningerne var delte pa rigsdagen, blev der sat en udvikling i gang, hvor flere gnskede en andring
af Kyrkohandboken, sa den kom mere i overensstemmelse med tidens smag og sprogbrug. Blandt
andet kom alle biskopper og domkapitler med tanker om, hvordan en kommende Kyrkohandbok
burde veere. | denne forslagsfase blev der for eksempel udtrykt gnske om, at eksorcismen [det at drive
onde ander ud af et menneske] blev fjernet fra dabsritualet, og at ordene i vielsesritualet om kvindens
underordning under manden blev gjort mildere. Ordene "... at Gud sielf hafwer stichtat &chtenskapet
och satt mann til gwinnones hufwud at han skal wara hennes férman regera henne i Guds fruchtan
..." i Handbok 1693, kom i Handbok 1811 til at lyde: "Aktenskapet ar af Gud sjelf stiftadt, till
Samhallens bestand och till forenade makars inbordes hjelp....." Ogsa Henrik Schartau rettede kritik
mod den geldende Kyrkohandbok, hvor han gnskede eksorcisme og korstegn fjernet med den
begrundelse, at de kunne fremme katolsk vildfarelse (Holmquist 1940, 246). Uno von Troil (1746-
1803), der i 1786 var blevet erkebiskop, fremlagde inspireret af de mange fremsatte gnsker et forslag
til en ny Kyrkohandbok til jubileeet i 1793 for det vigtige made i Uppsala i 1593. Troils forslag var
praeget af en bedre disponering af kapitlerne i Kyrkohandboken, en sproglig fornyelse og indeholdt
desuden nye ritualer. Troil selv understregede, at han af pragmatiske grunde havde fulgt den gamle
svenske liturgi- og rituallinje for ikke at skabe en ungdvendig modstand mod forslaget. Der blev
arbejdet videre med forslaget i en kirkekomite, som i 1799 fremlagde et forslag til en pravehandbog,
der blev behandlet pa rigsdagen i 1800. | 1792 var Gustav IV Adolf blevet konge, og han besluttede,
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at det forslag, som pa rigsdagen var blevet behandlet af prasterne og indstillet til vedtagelse, skulle
have en "hvilepause”. Efter &rkebiskop von Troils dgd i 1803 blev J.A. Lindblom arkebiskop. Efter
"hvilepause” og fornyet udvalgsarbejde indstillede Lindblom et forslag til en ny Kyrkohandbok, som
praesterne tilsluttede sig i taknemmelighed (Om forhistorien til Kyrkohandboken henvises til Jac. Ax.
Lindbloms forord 1811 i Kyrko-Handbok). Ved den endelige vedtagelse "med Kongl. Maj:ts Nadiga
bifall af Rikets Stander antagen wid Riksdagen i Stockholm Ar 1809" (Titelbladet til Kyrko-Handbok)
forsvandt eksorcismen, korstegnet og forsagelsen af Djaevelen ved daben. Til gengald kom
Kyrkohandboken til at indeholde ritualer for bispeindsattelse, indvielse og indsattelse af praster og
indvielse af en nybygget kirke. Disse havde tidligere staet i Kyrkolagen af 1686, men blev nu overfart
til Kyrkohandboken, der fundamentalt var preeget af fornuftsmassighed og hgjtidelighed, og
grundleggende havde bevaret den nedarvede svenske Olavus-Petri-tradition, men prasenteret
gennem en bedre gennemarbejdet disposition (Holmquist 1940, 245-246.261-262.278-279; Liedgren
1946, 86-94; Jarlert 2001, 32-35). Dick Helander har i artiklen "Svenska kyrkohandboken 1811 och
preussiska agendan 1822" (Helander 1938, 225-246) pavist, at Svenska kyrkohandboken 1811 har
haft betydning ikke alene for den liturgiske udvikling i Preussen, men for hele den tyske liturgis
historie i 1800-tallet.

3. Swenska Psalm-Boken 1819. Salmebogen fra 1695 havde i Sverige veeret folkebogen frem for alle
andre. Mens Bibelen i lgbet af hele 1700-tallet ikke var blevet trykt i mere end 164.000 eksemplarer,
havde salmebogen i samme periode i mindst 250 oplag naet et antal af 1.500.000 (Jarlert 2001, 35).
Derfor var en revision af salmebogen et mere fglsomt emne end at revidere de andre kirkebgger. Nu
gjaldt det ikke bare en kirkens bog, men en hele folkets bog. Det betad ogsa, at der var mere offentlig
interesse omkring salmebogsrevisionen end omkring de andre kirkelige bager.

| 1779 havde Gustav Ill efter anmodning fra praesteskabet anbefalet, at fuldferelsen af
salmebogsrevisionen skulle ske under arkebiskoppens ledelse. Hensigten havde fra begyndelsen
veaeret, at man skulle beholde "vackra och anderika™ salmer fra salmebogen fra 1695 og supplere med
nye, som iser kunne synges pa kendte melodier. ZArkebiskop Uno von Troil gnskede personlig en
tidssvarende salmebog, men falte sig ikke kompetent til at lede et sadant arbejde. Da Rigsdagen i
1789 sterkt gnskede en ny salmebog og henviste til det forestdende jubileum i 1793, patog
arkebiskop Troil sig den opgave at nedsette og lede en salmebogskomite med henblik pa en ny
salmebog. Det resulterede i 1793 i et salmebogsforslag, hvor ifelge Anders Jarlert

"gudsuppenbarelsen i naturen, forsynstron och den moraliska kanslan hade fatt storre utrymme"
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(Jarlert 2001, 35). Derimod var adskillige gamle salmer med temaer som omvendelse og helliggerelse
gledet ud. Salmebogsarbejdet fortsatte i det sakaldte "pastoralutskott”. | 1803 dgde arkebiskop Uno
von Troil, og hans efterfglger blev Jacob Axelsson Lindblom, der imidlertid farst tiltradte embedet i
1805. Den unge sognepraest Johan Olof Wallin (1779-1839) udgav i 1807 en Omarbetning af Swenska
Psalmer med bidrag af den neologiske Michael Choreus. Her leverede Wallin en kraftig
modernisering af sproget i de aldre salmer. Den 28. oktober 1809 blev det sakaldte "pastoralutskottets
psalmbokforslag™ afleveret til praestestanden. Salmebogsforslaget indeholdt 413 salmer ligesom i
salmebogen fra 1695. Forslaget bestod af 117 salmer fra salmebogen fra 1695, hvoraf 70 var tilteenkt
at blive bearbejdet. Der var 79 salmer fra salmebogsforslaget fra 1793, og resten var salmer fra nyere
salmeforfattere, hvor Wallin var fyldigt repraesenteret med bade egne salmer og oversattelser og
bearbejdelser. Den 7. november 1809 besluttede praestestanden at sende en skrivelse til kongen med
opfordring til hans godkendelse af forslaget og at overlade den videre redigering og udgivelse til
&rkebiskoppen. Den 1. marts 1810 gav kongen principiel tilslutning til praestestandens gnsker. Dette
salmebogsforslag med principiel godkendelse af kongen er blevet kaldt "den mest neologiska av
kyrkans alla bocker” (Liedgren 1946, 102; Jarlert 2001, 35). Men det salmebogsforslag blev aldrig
trykt og udgivet. Arsagerne var mange, som Emil Liedgren grundigt har beskrevet i sin
kirkehistoriske fremstilling (Liedgren 1946, 102-248; Jarlert 2001, 35). Konklusionen blev, at
Lindblom i et brev af 19. oktober 1811 til Karl XIII (konge 1809-1818) anmodede kongen om at
nedsette en komite, der skulle gennemse og kritisk vurdere "pastoralutskottets psalmbokférslag"”.
Den 24. oktober blev den nye komite nedsat, hvor Lindblom bag kulisserne havde arbejdet pa dens
sammensetning. Wallin blev snart den nye komites ledende kraft i arbejdet (Liedgren 1946, 248-249;
Jarlert 2001, 35). Wallin fik ogsa i perioder tjenestefrihed fra sit arbejde til at hellige sig indsatsen i
salmebogskomiteen, som arbejdede i perioden 1811-1819. | den periode udsendte bade Wallin og
andre i komiteen salmeforslag, hvor de markerede en ny salmestil med et af bibelordet inspireret
billedsprog i stedet for den tidligere fokuseren pa oplysningstidens lzere om dyd og pligtmoral. Wallin
fik ogsa starre respekt for de gamle kirkesalmer i salmebogen fra 1695, hvad der kom til at praege
hans sproglige modernisering af dem. Komiteen modtog ogsa kommentarer og synspunkter fra
forskellige steder i landet herunder fra Henrik Schartau, som med konkrete eksempler advarede
komiteen mod at komme til at gare sjelesgrgerisk skade ved ikke under bearbejdelsen af de gamle
salmer at fastholde den lutherske leere om retfeerdiggerelse af tro (Jarlert 2001, 36).

I november 1816 udsendte Wallin en prevesalmebog kaldet "Forslag till Svensk Psalmbok™ blandt

andet til vurdering i de svenske menigheder, sa de kunne indsende deres kommentarer.
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Pravesalmebogen fik stor udbredelse og en god modtagelse herunder flere anmeldelser. Der blev ogsa
indsendt kommentarer og forbedringsforslag. Pa rigsdagen forsamlet i 1817-1818 var modtagelsen
0gsa positiv, og gnsket var klart, at det matte ende i en ny salmebog. Wallin fik fem maneders
tjenestefrihed til at ferdiggere salmebogen. Pa grund af dedsfald fik salmebogskomiteen nye
medlemmer. Komiteen bestemte, at den nye salmebog skulle indeholde 500 salmer. Den 27.
december 1818 blev det fuldfagrte salmebogsarbejde sendt til kongens godkendelse. | falgeskrivelsen
blev der anmodet om, at salmebogen ikke blev godkendt og pabudt til brug fra en bestemt dag, men
at menighederne kunne tage den i brug, nar de selv gnskede det. Det fik til fglge, at den ikke straks
slog igennem overalt (Om kritikken af den nye salmebog: Tornqvist 1993, 137-165).

Karl XIV Johan (konge 1818-1844) godkendte og autoriserede salmebogen i 1819. Salmebogen
fra 1819 var resultatet af en sarlig svensk udvikling, hvor Sverige i 1810-tallet havde en littereer
storhedstid, som ogsa medfarte abenhed for en sprogbrug med bibelsk fylde. Den wallinske salmebog
var ifglge Anders Jarlert praeget af en kombination af "borgerliga dygder och romantisk
Kristusfromhet, garna med ljus-mdorker-kontraster. Lovprisandet av idoghet och flit bryts mod tanken
pa alltings forganglighet och en stoisk resignation. En forskjutning fran lutherskt kallelsemedvetande
till borgerligt pliktideal kan ocksa iakttas. | de manga psalmerna for "sarskilda personer, tider och
omstandigheter" (kasualpsalmer) marks svarigheten att fanga det vardagligt realistiska i en hogstamd
form....Sin kontrast har kasualpsalmerna i de stora hdgtidspsalmerna. Anmaérkningsvart ar att
missionstanken ar sa vl representerad redan i 1819 ars psalmbok. Bade som sangbok i gudstjénsten
och som andaktsbok i hemmet var psalmboken allmant spridd.....Mellan olika fromhetsriktningar,
lokala traditioner, aldrar, kon och samhallsklasser har den — trots all kritik — varit ett gemensamt,
sammanhallande band" (Holmquist 1940, 246-249.279; Liedgren 1946, 94-102.247-274; Jarlert
2001, 35-40).

4. Bibelen. Karl XII's Bibel fra 1703, der igen sprogligt var sterkt afhangig af Gustav Vasas Bibel
fra 1541, fremtradte i en sprogdragt, som mange i 1700-tallet opfattede som gammeldags. Derfor blev
der fra flere sider udtrykt gnske om en ny oversattelse af den svenske kirkebibel, og i 1773 nedsatte
man den store bibelkommission, der havde arkebiskoppen som formand, men ellers bestod af
hebraisk og graeskkyndige eksperter, der samtidig var preeget af en moderat oplysningstids teologi.
Kommissionen udsendte lgbende praveoversettelser, hvor flere vurderede, at forsgget pa at
modernisere sproget og anvende en parafraserende metode narmest havde gdelagt kirkebibelens

marvfulde sprog. Da der takket veare arkebiskop Uno von Troils energiske indsats forela en
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proveoversattelse til jubileet i 1793, var spegrgsmalet imidlertid ikke om prgveoversattelsens
antagelse, men om hvordan den kunne blive omarbejdet. Troils efterfalger Lindblom var levende
optaget af at fa en ny bibeloverszttelse i en moderne sprogdragt. Men Lindbloms gnsker strandede
pa den fremvoksende romantik, som bragte kirkebibelens gamle sprog til haeder og @re igen. Endelig
greb kongen ind og opfordrede srkebiskoppen til at udskyde arbejdet med den nye bibeloversattelse.
Kongens begrundelse var, at man for at undga uro burde fortsatte med at bruge den gamle kirkebibel
(Jarlert 2001, 92). I den situation var selv Lindbloms store anstrengelser ikke tilstreekkelige, sa
bibeloversattelsesprojektet blev ikke realiseret af ham. Det endelige resultat af bibelkommissionen
fra 1773 blev farst virkeliggjort med den svenske bibel fra 1917 (Holmquist 1940, 244-245.279;
Liedgren 1946, 84-86.186-190.274-281; Jarlert 2001, 112).

Vakkelsens syn pa "de nye bgger" kan kort sammenfattes sadan: 1. Katekismusforklaringen af 1810
udarbejdet af aerkebiskop Lindblom havde tydelige indslag af oplysningstidens tankegang og var
preeget af humanisme, tolerance, optimisme og eudaimonisme. Professor, senere biskop Johan Henrik
Thomander (1798-1865), der var positiv over for nyevangelismen, betegnede den som saftlgs og
andsforladt. 2. Den nye kirkehandbog, der var pabudt, kom 1811 med ritualer for de sakramentale
handlinger, brudevielse m.m. | den fglte de vakte sig isar stgdt over aendringer i ritualerne for dab,
skriftemal og nadver i forhold til den gamle ortodokse handbog fra 1693. | dabsritualet udgik ikke
blot "exorcismen" (djevleuddrivelsen), men ogsa forsagelsen. | stedet for tilspgrgsel om tro i forhold
til de tre trosartikler tradte en fremsigelse af trosbekendelsen og det dobbelte keaerlighedsbud,
hvorefter der blev spurgt: "Vil du debes pa denne tro og gennem daben bindes til denne forpligtelse?"
I ritualet for skriftemal blev udtrykkene i syndshekendelsen mildnet, og absolutionen blev betinget:
"Hvis din syndsbekendelse er oprigtig...hvis din omvendelse (béattring) er alvorlig... hvis troen er
retskaffen, sa....". 3. Ogsa den nye salmebog, Wallins salmebog af 1819, vakte modstand. Den
rummede ganske vist meget stof fra reformationstiden (Luthers kernesalmer) og ortodoksien, men
intet fra 1700-tallets pietistiske salmedigtning, og der var mange halv-pelagianske og rationalistiske
treek i flere salmer. Overordnet mente vaekkelsens folk, at de nye bager bar praeg af gerningslere.
Denne konflikt omkring "de nye bgger" blev en af arsagerne til den skepsis over for kirken, der
snart skulle fare til separatistiske tilbgjeligheder. Man tankte, at nar dabsritualet udtrykte falsk lare,
kunne man sa forsvare at lade sine bgrn blive dgbt i kirken? Var det ikke bedre, at man fik en liegmand
til at debe det (eller selv gjorde det) efter det gode, gamle, lutherske ritual? Nar ritualet for skriftemal

og altergang ikke laengere var rigtigt luthersk, var det sa ikke rigtigere at afholde sig fra at deltage i
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skriftemalet, eventuelt i bade det og nadveren, eller holde nadver privat efter det gamle ritual? Nar
man matte anse praesten for at veere gerningslarer, rationalist eller vantro, var det sa ikke bedre at
holde sig til oplaesning af Luthers praedikener og lytte til oplyste leegfolk, der holdt sig pa Bibelens
og den lutherske bekendelses grund? I en sadan konflikt kunne der falde harde og fordemmende ord
fra begge sider. Preaesterne ansa nylaserne for svaermere og oprerere. Laeserne kaldte prasterne vantro
og bggerne for djevelskab (Rasmussen 1979, 51-52; Hansen 1987, 29-30; Jarlert 2001, 92-104).

| den tids svenske statskirke matte en konflikt med kirken automatisk blive til en konflikt med den
verdslige gvrighed. At lade sine barn dgbe, at ga til den offentlige gudstjeneste og at deltage i den
regelmaessige altergang var ikke blot kristenpligt, men ogsa borgerpligt. At erstatte det kirkelige
gudstjenesteliv med private, ukontrollerede sammenkomster med brug af uautoriseret litteratur var
ulydighed mod kirkens og statens love.

Fra de vakte i mange egne af landet blev der sendt ansggninger til regeringen om tilladelse til
fortsat at benytte "de gamle bager". De farste, der indsendte ansggning om det, var en gruppe bgnder
fra Lulea-omradet. Det skete i 1844. Da rigsdagen afslog ansggningen, sendte denne gruppe af vakte
bgnder en fornyet ansggning til regeringen. Det medfarte at kongen udbad sig udtalelser fra
konsistorierne i Uppsala og Lund angaende "de nye bgger". De teologiske fakulteter erkendte, at der
nok var mangler ved disse bgger, men man ansa manglerne for at veere af mindre betydning. Derfor
skete der ikke mere i sagen.

Da Lulea-bgnderne i nogle ar havde ventet forgaeves pa svar, udtradte nogle af dem af den svenske
kirke i 1848 og oprettede et separatistisk samfund med egne ledere, dab og nadver i private huse.
Lulea blev fulgt af udtreeden i Pited og Skellefted. Saledes opstod de farste separatistmenigheder i
Sverige. De blev efterfulgt af pinlige processer og voldsomme straffeforanstaltninger (Ekman 1898,
693- 709; Edquist 1917, 80-101; Holmgren 1948, 262-300; Sandewall 1852; Gladh 1953; Ahnquist
1972; Rasmussen 1979, 52; Hansen 1987, 31; Marklund 1990, 38-41).

Hvad skulle man mene om dette, og hvilken stillingtagen var den rigtige? Det spgrgsmal optog og
foruroligede mange. | denne situation fandt Rosenius det ngdvendigt, at han skrev noget til vejledning
for de vakte grupper rundt omkring i landet. Derfor behandlede han spgrgsmalet flere gange i
Pietisten. Det skete farste gang i februarnummeret 1849 under overskriften: "En owanlig foreteelse
inom Swenska Kyrkan". Den artikel blev sa fulgt op af en artikel i henholdsvis september- og
oktobernummeret samme ar under overskriften: "Nagra ord om separatismen i Norrland". Den artikel

var hovedsagelig en gengivelse af "Eet bref till nagra bekymrade wénner i Norden".
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Han understregede, at han var overbevist om, at de Lulea-bgnder, der var udtradt af den svenske
kirke, havde handlet efter deres samvittighed og gjort, hvad de mente var rigtigt i Guds gjne. Men
deres stillingtagen hvilede pa misforstaelser.® Det var ikke en misforstaelse, at de mente at have fundet
fejl i "de nye bager", for det var der vitterligt, hvad andre ogsa havde papeget. Men deres misforstaelse
bestod i de konsekvenser, de havde draget. Det var rigtigt, at den gamle handbogs dabsritual var mere
veerdigt, mere kraftfuldt og bedre end det nye, men daben bestod alene af Kristi ord og vandet. Derfor
var det fortsat en ret dab uafhengigt af hvilke ord, mennesker satte omkring de dabsstiftende ord.
Rosenius gjorde opmarksom pa, at man gennem Kirkehistorien havde udformet dabsritualet lidt
forskelligt. Man havde fx et meget enkelt dabsritual, da Filip i Apostlenes Gerninger dgbte den
etiopiske hofmand (8, 36-38). For Rosenius var det vaesentlige, at sakramenternes gyldighed hverken
var afhangig af sakramenteforvalterens eller de gvrige deltageres tro og veerdighed og heller ikke af
en bestemt liturgi eller serlige ceremonier. Det afggrende var alene Kristi ord og indstiftelse.

Separatisterne gjorde sig ogsa skyldige i en misforstaelse med hensyn til at modtage nadveren i
den svenske kirke. Rosenius bestred, at man sanktionerede alt, hvad der blev lert og gjort i den
svenske kirke ved at modtage nadveren i den. Som eksempel pa det henviste Rosenius til Jesus, der
hele sit liv kom i den jediske synagoge, hvor han bade var omskaret og ngd paskelammet, og hvert
ar drog han op til templet. Mon nogen ville pasta, at Jesus dermed stadfaestede eller hyldede de
vildfarelser og menneskeleerdomme, som han bestandig gik i rette med? Rosenius var helt
opmarksom pa, at den situation kunne komme, hvor man blev udelukket af kirken. Det skete for bade
disciplene og Luther. Men det var en helt anden situation end selv at forlade sin kirke. Rosenius
konklusion var, at selv om der i "de nye bgger" fandtes mange fejl, og at der inden for vor kirke
fandtes mange preester, der leerte falsk, og at kirken var meget forfalden, og der var meget at beklage,
sa retfaerdiggjorde det ikke, at man skilte sig ud fra den svenske kirke. Nar man kunne samles til
feelles opbyggelse og i kirken modtage Kristi sakramenter ubeskaret og samtidig bekende troen og
forkynde Kristus, sa skulle man blive i kirken. Separatisternes udtreeden af kirken beroede ifglge
Rosenius pa en andelig misforstaelse og forvildelse, der bestod i en sammenblanding af ting, der pa
det klareste burde adskilles. Separatisternes fejltagelse skyldtes: 1. De skelnede ikke mellem den ydre,
synlige kirke og den usynlige kirke eller Kristi levende lemmer. De talte alene om menigheden i den
sidste, mere indskraenkede betydning, og de ville have en sadan menighed pa jorden, hvori der alene

skulle veere troende. 2. De skelnede ikke mellem, hvad en kirkens tjener er i sig selv eller som kristen

¢ Den finske vaekkelsesleder Fredrik Gabriel Hedberg (1811-1892) stillede sig anderledes positivt til
separatistoevaegelsen i Luled-omréadet end Rosenius: Hedberg 1931, 33-34.
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til forskel fra, hvad han er og gar som kirkens tjener eller i kirkens navn. 3. De skelnede ikke mellem
kirken og bestemte leerere inden for kirken, eller mellem kirkens leere og visse bgger, som var i brug
inden for den. 4. Endelig var det ogsa en meget uheldig sammenblanding, at de ikke skelnede mellem
udskillelse fra verden og udskillelse fra Kirken. At skille sig fra verden, det vil sige fra synd,
uretfeerdighed og falsk lere gjorde de identisk med at ga ud af kirken. Til sidst kritiserede Rosenius
separatisterne for, at de havde dannet en menighed og forvaltede sakramenterne uden indviede
preester. Dermed skelnede de ikke rigtigt mellem alle kristnes andelige praestedemme og det kirkelige
embede. | sin afvisning af separatisterne fglte Rosenius sig i samme situation som Luther, der matte
vende sig imod billedstormerne og svaermerne.

Rosenius' grundholdning var, at selve spgrgsmalet om kirkeordning var et underordnet emne, som
der ikke i Bibelen var foreskrevet noget direkte om. For Rosenius var det betenkeligt, hvis man blev
optaget af og gjorde kirkeordningsspargsmal til et centralt tema, for da risikerede man let, at fokus
blev fart bort fra det egentlige: Guds rige som en andelig virkelighed og udbredelsen af dette rige.
Rosenius' vejledning bremsede separatismens udbredelse og var samtidig en fremstilling af hans
holdning til den svenske kirke (Lodin 1956, 189-193; Rasmussen 1979, 51-64; Vigilius 2005, 121-
127).

Rosenius og baptismen

Udviklingen i Nordsverige fra separatisme til fuldsteendig afstandtagen fra den svenske kirke forte
visse steerkt biblicistiske grupper til en baptistisk opfattelse, og 23.06.1847 dgbte bonden Eric
Mértensen (f. 1816) flere personer i det nordlige Angermanland. Det var den farste baptistdab i
Sverige. Daben var uafhangig af baptistpraedikanter og menigheder. Eftersom alle de dgbte undtagen
en enkelt straks udvandrede, blev der ikke dannet en lokalmenighed (Jarlert 2001, 104). | de fglgende
ar fik enkelte frimenigheder og baptismen en betydelig fremgang ikke alene blandt separatisterne i
nord, men flere steder i Sverige (Krake & Borgstrom 1898; Ekman 1898a, 1329-1360; Utgifvarne
1916; Newman 1932b, 5-27; Westin 1949, 49-134; Norberg 1953, 49-134; Westin 1956, 52-66;
Westin 1963, 95-252; Jarlert 2001, 165-171). Med sin klare lutherske holdning matte Rosenius
naturligvis veere afvisende over for baptismen (Lodin 1956, 190). | 1851 skrev han fx en artikel i et
sjeelesgrgerisk sprog, hvor man tydeligt fornemmer, at hans anliggende var at vejlede de mennesker,
der var kommet under baptistisk pavirkning (Pietisten 1851, 123-128; jvf. Lodin 1956, 226-228).
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Rosenius og Evangelisk Alliance

Da The World's Evangelical Alliance blev dannet i London i 1846, deltog to svenskere i stiftelsen.
De skrev ogsa efterfalgende en positiv artikelserie. Den farste provisoriske komite i Sverige blev
dannet i april 1847. Den farste svenske allianceforening blev dannet i Helsingborg i 1852 og i juni
1853 blev Evangelisk Alliances centralafdeling dannet (Ekman1898a, 1309-1312; Ekman & Ollén
1921, 593-596; Newman 1937, 53; Lodin 1956, 228-230; Jarlert 2001, 159-160). Allerede i Pietisten
1843 nummer 7 gav Rosenius en kort orientering om planerne for oprettelse af en Evangelisk alliance.
| Pietisten 1854, 75-79 gav Rosenius en grundig orientering om Evangelisk Alliances trosgrundlag,
hvor han betonede, at der ikke var tale om at danne en overkirke, men en praktisk ramme hvor
evangeliske kristne iser kunne praktisere et bgnsfellesskab. Han henviste ogsa til et skrift udgivet i
Stockholm 1853, der gav mere information. | Pietisten 1854, 189-191 var der yderligere
informationer fra Evangelisk Alliances centralafdeling. Rosenius gik med i arbejdet. Sa skete der
imidlertid en baptistisk infiltration i Evangelisk Alliance. Svenskeren Carl Méllersvend (1832-1901)
var udvandret til USA, hvor han blev gendgbt og af en amerikansk baptistmenighed sendt til Sverige
for at fremme baptismen. Han blev tilknyttet Evangelisk Alliance, hvor han spredte skrifter med den
opfordring, at man skulle "lyda Gud i allt, det vill séga lata omddpa sig". | protest mod den udvikling
tradte Rosenius sammen med andre lutherske kristne ud af Evangelisk Alliance. Han ville ikke
medvirke til, at den blev, hvad han opfattede som en platform for baptistisk proselytisme (Newman
1939; Jarlert 2001, 160; Bexell 2003, 41).

Rosenius og Evangeliska Fosterlands-Stiftelsen

| 1856 var Rosenius med til at stifte Evangeliska Fosterlands-Stiftelsen (EFS). Da EFS var etableret,
"nedkallade Rosenius i en varm, innerlig bon Herrens valsignelse 6fver den nya stiftelsen (Wadstrom
1900, 229). EFS udviklede sig til en landsdaekkende organisation for indre mission og samtidig blev
et stort ydre missions selskab (Wadstrém 1900, 217-245; Stiftelsens Styrelse 1906; Wadstrém 1909;
Levander 1931; Sodergren 1945, 269-293; Hofgren 1956; Lodin 1956, 239-243; Roden 1961;
Hofgren 1988; Jarlert 2001, 154; Hofgren 2006; Lundstrom & Eriksson 2016). Bade i sin
licentiatafhandling og senere i sin doktorafhandling har Torbjérn Larspers beskrevet, hvordan de
forskellige lokale og regionale nyevangeliske organisationer har gnsket at etablere deres relation til
den landsdaekkende organisation. Den gennemgaende tendens har veeret, at man har gnsket en
decentral struktur, hvor landsorganisationen isar skulle beskaftige sig med feellesopgaver som for

eksempel ydre mission (Larspers 2003 og 2012).
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Rosenius var pa mange mader leerefaderen bag oprettelsen af Evangeliska Fosterlands-Stiftelsen i
1856. Derfor er beveaegelsens formalsparagraf veesentlig for at praecisere Rosenius' holdning til den
svenske kirke. Paragraffen lyder:

Da nu inom vart land finnes ett kyrkosamfund med ren evangelisk trosbekannelse och fri

bibelspridning, sa har Stiftelsen for avsikt att verka medelst spridning av skrifter i full

overensstammelse med den befintliga larogrunden, samt att for sina andamal anvanda

blott sddana personer, som av tro och dvertygelse bekanna sig till det kyrkosamfund, dar

de skola verka, och vill saledes Stiftelsen ingalunda stélla sig i ndgon motsats till

forhandenvarande kyrkliga inréattningar for utbredandet av Jesu Kristi evangelium i

landet, utan fasthellre med dem samverka darfor, i den man Stiftelsen darom kan bliva

anmodad eller sjélv finna lampligt (Levander 1931, 46).
| Pietisten gav Rosenius en fyldig preesentation af Stiftelsen, hvor man klart bemarker hans
kirkepositive holdning. Han understregede, at der var et stort behov for, at de mange spredte
veekkelsesgrupper rundt om i landet blev samlet i en forening for at styrke de troendes indbyrdes
feellesskab, udbrede evangeliet, udgive og sprede skrifter pa den lutherske kirkes grund og endelig
udfare et diakonalt arbejde. Derimod skulle man ikke etablere et nyt kirkesamfund, men gerne
samarbejde med den svenske kirkes praster og institutioner (Pietisten 1856, 94-96). Rosenius falte
sig bundet til den svenske statskirke og var loyal mod den galdende kirkelige ordning. Han arbejdede
for vaekkelse inden for den svenske kirke ved i bred forstand at aktivere det almindelige
preestedemme, men det skulle ske i respekt for og gerne i samarbejde med det kirkelige embede,

derfor var han fx modstander af sakaldt fri nadver eller nadver forvaltet af liagmand.

Rosenius og nogle af hans medarbejdere — uenighed i Kirkesynet

Nogle af hans nermeste medarbejdere udviklede imidlertid en mere kirkekritisk holdning. En af dem
var sangevangelisten Oscar Ahnfelt (1813-1882). Ahnfelt, der var prastesgn fra Skane, afslgrede
tidligt et sang- og musiktalent. Hans ambition var at blive sanger og musiker, og i 1840 pabegyndte
han musikstudier i Stockholm (Ekman 1898; 472-480; Persson 1944; Blomgren 1946; Lévgren 1966;
Kaas 2013). Ahnfelt kom med i kredsen omkring Rosenius. Rosenius sa Ahnfelts evner og fik ham
draget ind i det evangeliserende arbejde (Norborg 1953, 137). Det lykkedes nu Scott og Rosenius at
fa udvirket, at ogsa Ahnfelt ligesom Rosenius blev ansat af The Foreign Evangelical Society som
missionar i Sverige. Dette blev for Ahnfelt det ydre kald til, at han som leegmand skulle vere

fuldtidspraedikant (Westin 1931, 50). Det amerikanske selskab lagde ingen begreensninger pa hans
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virkeomrade, sa han fik en meget fri ansattelse, hvor han ogsa kunne virke som pradikant i Norge
og Danmark, hvis nogen kaldte ham til det. Mens Rosenius gennem Pietisten formidlede Bibelens
budskab til hele det svenske folk, predikede Ahnfelt i kirker, skoler og ogsa ved
friluftsarrangementer. Som praedikant var Ahnfelt mere festlig og humoristisk end Rosenius, der altid
var strengt saglig, grundig og undervisende i sin stil. Det var iser Ahnfelts sang og musik, der gav
ham hans folkelige gennemslagskraft. Han spillede pa en tistrenget guitar, og sa sang han
vaekkelsessange solo. Denne kombination af guitarspil, veekkelsessange og praediken medferte, at han
blev opfordret til at tale i mange forskellige sammenhange (Westin 1931, 101.111-112.135-137.143-
144.153; Wikmark 1941, 269). Der blev mand og mand imellem talt om hans festlige og folkelige
optreeden, og folk strammede til for at here ham.

| 1855 mgdte Ahnfelt den norske folkekirkepraest Gustav Adolph Lammers (1802-1878), der var
pa rekreationsrejse i Sverige (Rudvin 1967, 324; Kaas 2013, 113-179). Lammers var en veltalende
preedikant med kompromislgse holdninger (Aarflot 1967, 476-482; Diesen 1980, 37-61). | 1848 blev
han sogneprast i Skien, hvor han deltog aktivt i den begyndende vakkelse. Bl.a. inspireret af Sgren
Kierkegaard brgd han i 1856 med den norske kirke og dannede en lokal frimenighed. Det var
drgmmen om den "rene" menighed, som 1a bag den nye menighedsdannelse (Aarflot 1967, 478). |
frikirkespgrgsmalet er det blevet formuleret sadan, at Ahnfelt og Lammers gensidigt har pavirket
hinanden i ukirkelig og separatistisk retning (Blomgren 1946, 70-79; Lovgren 1966, 103; Diesen
1980, 45). Ahnfelts frikirkelige tendenser medferte, at han blev ugnsket som preedikant i adskillige
sammenhange i Sverige (Westin 1931, 165.180.224; Lovgren 1966, 112-113). Rosenius var bedrgvet
over Ahnfelts frikirkelige tilbgjelighed med bl.a. dannelsen af nadverforeninger (Westin 1931, 169;
Styrelsen 1955; Gustafsson 1962, 254-293; Balling & Lindhardt 1979, 316.320; Vigilius 2005, 128;
Larspers 2012, 72-74.126; Kofod-Svendsen 2021) med leegmaends uddeling af nadveren, idet han
frygtede, at Ahnfelts store fokus pa kirkespgrgsmalet og nadverforeningerne skulle komme til at
skjule for hovedopgaven: at forkynde evangeliet om frelsen i Kristus (Gustafsson 1962, 41).
Baggrunden for nadverforeningerne var dels visse prasters modvilje mod at uddele nadveren til
aktive vaekkelsesfolk, dels visse vaekkelsesfolks gnske om at fejre nadver i "de troendes fellesskab™
(Styrelsens Kommitterade 1959, 111-113; Séllskapets Styrelse 1961, 62.99-100; Imberg et al. 2011,
41). Da Lammers i 1860 fortred sit brud med den norske kirke og vendte tilbage, nedtonede Ahnfelt
sit frikirkeengagement. Men det var mest af pragmatiske grunde, idet han havde indset, at hans

frikirkeengagement havde skadet hans mulighed som forkynder (Gustafsson 1962, 42).
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En anden af Rosenius' medarbejdere var dr. Peter Fjellstedt (1802-1881; Ekman 1898, 440-471.492-

496; Anshelm 19301+193011+1957111; Branstrom 1994), der havde veret missionar i Sydindien
1831-1834 og i Smyrna i Lilleasien 1836-1840, hvor han bl.a. udgav en tyrkisk bibeloversattelse.
Han skabte i Sverige forstaelse for og kerlighed til Ydre Mission (Sunkler 1937). Han tilhgrte den
rosenianske bevagelses mere frikirkelige del og gnskede inspireret fra Skotland, hvor man i 1843
havde oprettet ”The free Church of Scotland” (Holmquist/Nerregaard 1951, 97), at danne en svensk
luthersk frikirke. Flere af veekkelsens folk i Sverige besggte den nye frikirke, blev tiltalt af dens
andelige styrke og gnskede at danne en tilsvarende svensk frikirke (Lodin 1956, 237). Rosenius
forhindrede imidlertid dette (Rodén 1961, 83; Jarlert 2001, 114). Men i hele Rosenius' levetid var der
inden for nyevangelismen indre brydninger og spaendinger i embeds- og kirkesynet og i vurderingen
af relationen til den svenske kirke (Ekman 1902, 2067-2074; Rodén 1941; Rodén 1952; Vigilius
2005, 127). Der var til stadighed nogle, der kritiserede Rosenius for at veere for loyal over for den
svenske kirke, og den kritik er siden fortsat (Erlandsson 1974; Rasmussen 1979, 63; Vigilius 2004,
117-127). Men andre har anbefalet og rost Rosenius som en tryg vejleder (Larsen 1998, 56; Johansson
citeret i Vigilius 2004, 127). Efter de farstes opfattelse var det ikke tilstreekkeligt at satse pa fornyelse
af den svenske kirke ved at arbejde pa bibeludleegning bade skriftligt og mundtligt og ved etablering
af evangeliserende kristne feellesskaber. Man burde bryde med den andeligt dede svenske kirke, der
i alt for hgj grad var styret af staten.

Samtidig virkede dragningen mod separatisme tillokkende isaer pa dem, der havde forbindelse med
England og USA. Man ma huske, at den store svenske udvandring begyndte i disse ar, hvor ca. 1,4
mill. personer over de naste artier forlod Sverige for at skaffe sig et nyt liv i andre lande, heraf ca.
1,2 mill. i USA (Stephenson 1932; Westin 1932; Larspers 2014 og 2016). Udvandrerne mgdte i USA
forskellige frikirker, som de ofte tilsluttede sig, eller de dannede en luthersk frikirke. Udvandrerne
stod i stadig kontakt med familier hjemme i Sverige, og nogle indvandrere vendte tilbage til Sverige.
Pa den made blev frikirketanken og separatisme fra den svenske kirke holdt levende i vaekkelsen
inden for den svenske kirke (Granquist 2016, 111-126).

Sammenfattende bemearkninger

Rosenius selv var en klar tilheenger af folkekirkeordningen og afviste al separatisme og
frimenighedsdannelse. Rosenius var loyal mod den svenske kirke hele livet, men samtidig var de
kristne forsamlinger med bibellasning, forkyndelse og ben pa mange mader centrum bade i hans eget

kristne liv og i de mange veekkelseskredse, der voksede frem som fglge af hans forkyndelse og
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undervisning. Dette syn indebar en vis indre spending, som er noget af baggrunden for, at rosenianere
senere har knyttet til ved forskellige sider af Rosenius' kirkesyn og dermed har draget forskellige

konsekvenser, idet de samtidig har paberabt sig Rosenius.

Waldenstréms kritik af Rosenius' Kirkesyn

1. C.O. Rosenius regnes for den ferste svenske laegpraedikant. Efter ham voksede en
leegpraedikantvirksomhed frem i hele Sverige, der blev fulgt op med dannelsen af lokale og regionale
missionsforeninger, og man byggede en raekke missionshuse, hvor leegpredikanter preedikede, og
man pabegyndte et kristent bgrne - og ungdomsarbejde (Einarsson 2018). Konventikelplakaten af
1726 var ved a&ndringerne i 1858 blevet mildnet betydeligt, som Rosenius omtalte i Pietisten 1858,
30-32 og i Pietisten 1858, 160 under overskriften: Det &r nu lofligt att forsamlas i Jesu Namn! Selv
om der skete yderligere mindre lempelser i 1868, sa var der stadig bestemmelser, der kunne bruges
til at begraense leegpraedikanters virksomhed (Sandewall 1961, 67-163; Bexell 2003, 38-39). Eftersom
flere preester var afvisende over for den fremvoksende lsegmandsvirksomhed, prevede de at begraense
den ved at inddrage forskellige bestemmelser i de nye steerkt mildnede konventikelforordninger. Det
var iser den lundensiske hgjkirkelighed, som skeerpede modsatningerne til legmandsforkyndelsen.
Det var mand som professorerne senere biskopperne Henrik Reuterdahl, E.G. Bring og Anton Niklas
Sundberg, som under indflydelse af en hgjkirkelig retning i Tyskland energisk keempede for en fastere
kirkelig holdning og for preesteembedets og sakramenternes dominerende stilling i kirken. 1 Svensk
Kyrkotidning 1855-1863 fremfarte de deres hgjkirkelige tanker (Westin 1956, 95; Wallgren 1959;
Bexell 2003, 188-190.227-228). Paul Peter Waldenstrom (1838-1917; Ollén 1917; Leufvén 1920;
Nyrén 1928; Newman 1932a; Waldenstrom 1938; Bredberg 1938; Johansson, 1939; Bredberg 1948)
var en ihardig fortaler for legmandsvirksomheden, og han papegede i mange sammenhange
herunder i rigsdagen, som han var medlem af i arene 1884-1905, det urimelige i, at haderlige
mennesker blev idemt bgder og i veerste fald kom i feengsel, alene fordi de preedikede eller aflagde
vidnesbyrd om, hvad, de var overbevist om, var sandheden om Jesus Kristus. Waldenstrom var med
sine mange initiativer med til at dbne dgrene for gget leegmandsvirksomhed, der til sidst fik de
kirkelige myndigheders godkendelse (Ollén 1917, 98-110; Sandewall 1961, 17-163).

2. Inden for nyevangelismen havde der veret et forskelligt syn pa nadverfejring. Rosenius fastholdt,

at alene ordinerede preester burde uddele nadveren, mens Oscar Ahnfelt arbejdede for dannelsen af

nadverforeninger med laeegfolk som uddelere af nadveren (Persson 1944, 149-159; Lovgren 1966,
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107-117; Vigilius 2005, 117-127; Kofod-Svendsen 2016; Kofod-Svendsen 2021). Mange
vaekkelseskristne gnskede nadverfejring alene sammen med de “troende”, hvor nadverfejringen blev
ledet af praester, man havde andelig tillid til. Andre steder opstod der problemer, nar "de vakte" blev
nagtet nadveren af menighedens preest, alene fordi de var aktive i veekkelsen. Det skete, nar en praest
afviste at uddele nadverelementerne til visse personer, der havde indfundet sig ved alterringen. Dette
skabte naturligvis sterke reaktioner bade hos dem, det ramte, og hos andre. Flere steder fremmede
det en udvikling i separatistisk, frikirkelig retning. |1 andre sammenhange, iser hvor Oscar Ahnfelt
pavirkede udviklingen, ferte det til, at man ikke forlod den svenske kirke, men derimod dannede
nadverforeninger, hvor man praktiserede egne leegmandsledede nadverfejringer helt adskilt fra den
svenske Kirkes gudstjenesteliv. Flere af disse nadverforeninger er stadig virksomme (Bredberg &
Lovgren 1953, 36-37; Styrelsen 1955, 11-12; Martling 1958, 140-216.239-252; Séllskapets Styrelse
1961, 14-15; Sandewall 1961, 167-205; Gustafsson 1962, 254-328; Séllskapets Styrelse 1986, 32-36;
Jarlert 2001, 174; Imberg & Einarsson 2011, 39.41).

Waldenstrém rejste en debat om nadverfejringen. Han fremfarte f. eks. fglgende: Hvis bade
preester og l&egmand kommer sammen for at spille, danse, lave lgjer og maske ogsa bande, sa er der
ingen, der kalder dem separatister. Hvis pa den anden side en lille flok mennesker samles for at
bekende deres synder, leese Guds ord sammen og fejre nadveren sammen, sa kalder man dem
separatister. Hvad er det for en kirke, som man anses at have separeret fra, hvis man vil fglge Kristi
og apostlenes eksempel, men som man ikke har separeret fra, hvis man gar pa veertshus eller lever i
druk, utugt, banden og lignende. Kan det virkelig veere den kristne eller den lutherske kirke, som man
ikke ser nogen separatisme i, hvis man lever i abenbar ugudelighed, men derimod kalder det
separatisme, hvis kristne vil leve efter Kristi evangelium? Waldenstrom fik folkelig gennemslagskraft
ved den made, han rejste nadverdebatten pa, f. eks. nar han fastslog, at lige sa lidt som det er
separatisme, at kristne i enhver henseende holder sig fra darlig opfarsel, lige sa lidt kan det kaldes
separatisme, hvis nogle kristne udskiller sig fra det nadvervasen, som foregar i mange svenske kirker.
Tveertimod bgr man kalde alt det for separatisme, hvor man lever i en kirkelig sammenhang, som er
i strid med Guds ord. Waldenstrém skrev i et brev til en, der havde spurgt ham om rad i sin situation,
hvor begge hans praster levede i drukkenskab og andre abenlyse synder, og samtidig var de fjendtligt
indstillet over for vaekkelsen. | sit svar betonede Waldenstrém, at man efter Guds ord ikke skulle ga
i en kirke, hvor der lgd en falsk forkyndelse. Han afviste ogsa at ga til en falsk forkyndelse for
efterfelgende at kunne modtage nadveren. Waldenstrom betonede, at jo mere han studerede Guds

ord, jo starre blev nadverproblemet. Han stillede det retoriske spargsmal: Star der i Guds ord, at hvis
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vi ikke gnsker for at kunne modtage nadveren at hgre pa en falsk forkyndelse og have faellesskab med
abenlyse syndere, der ikke vil angre deres synder, s& ma vi give afkald pa at modtage nadveren?
Waldenstroms svar er, at man fa finde en lgsning, sa nadveren kan modtages og nydes i det kristne
feellesskab blandt kristne sgstre og bredre. Waldenstrém citerede sa felgende ord af Luther fra Den
tyske messe.

De, som for alvor vil veere kristne og bekende evangeliet med hand og mund, matte

indtegne sig med navn og samle sig alene et eller andet sted i et hus til ben, til lesning,

til dab, for at modtage sakramentet og eve andre kristne gerninger. Indenfor denne

ordning kunne man kende, straffe, forbedre, udstade eller bandlyse dem, som ikke opferte

sig pa kristen vis, efter Kristi regel, Matt 18,15-17....Kort sagt, hvis man havde de

mennesker og personer, som alvorligt enskede at vere kristne, var ordningerne og

formerne snart lavet. Men jeg kan og tar ikke ordne eller oprette en sadan menighed eller

forsamling, thi jeg har endnu ikke folk og personer til det. Jeg ser heller ikke mange, som

treenger sig frem. Men sker det, at jeg ma gere det og bliver tvunget til det, s at jeg ikke

med god samvittighed kan lade det veere, da vil jeg gerne gere mit dertil og hjeelpe det

bedste, jeg formar (Luther 1963, 79-80).
Waldenstrom ikke alene tilsluttede sig Luthers ord i Den tyske messe, men han understregede tillige,
at han ansa tiden til at veere inde, hvor kristne, der tager Guds ord alvorligt, nu treeder frem og @nsker
den gudstjenesteform, som Luther ikke mente, at tiden var moden til at indfere. Mange kristne i
1870'erne gnskede at forblive i den svenske kirke, men at fa en frihed til at fejre nadver i de troendes
feellesskab, som de @nskede efter deres samvittighed. Eftersom Waldenstrom i 1864 var blevet
ordineret praest i den svenske kirke, forestod han mange nadverfejringer. Den lokale kreds, der
gnskede separat nadverfejring, ansggte farst om tilladelse til at Iane deres lokale sognekirke. Blev det
afvist, fejrede man normalt nadveren i private hjem, missionshuse eller lignende steder.
Uppsala missionsforening gnskede i forbindelse med deres arsmgde i pinsen 1876 ogsa at fejre
nadveren. De kontaktede byens kirker om tilladelse til at lane en af kirkerne og bad den
praesteordinerede Waldenstrom om at forestd nadverfejringen. Waldenstrom svarede ja til
opfordringen, mens der kom afslag til at Iane en af byens kirker. | den situation sa missionsforeningen
ingen anden udvej end at anmode Waldenstrom om at forestd nadverfejringen i missionshuset.
Waldenstrom beskrev situationen med ordene:

Underligt kéndes det visst, nar vi till ett antal av nagra hundra voro samlade i

missionshuset efter att hava blivit utestangda fran de kyrkor, vilka annars gang efter annan

1305



upplatas for konserter och annat dylikt. Vi hade begart fa stalla oss gallande kyrkolag till

efterrattelse genom att halla nattvardsgangen i kyrkan, men det hade vagrats oss, och nu

voro vi samlade i missionshuset, fullt forvissade darom, att domkapitlet icke skulle drgja

att gora sak darav. Hade vi samlats omkring ett glas punsch med dans eller kortspel samt

dartill horande gyckel och svordomar, da hade vi aldrig behoft frukta nagot sadant, men

nu voro vi — utdrivna fran kyrkan — samlade i ett missionshus for att i Jesu namn bryta

brédet och prisa Hans namn, och da kunde vi icke tvivla pa, vad som komma skulle. O,

det kdndes mycket underligt att i ett protestantiskt land, som berdmmer sig av evangelium

och religionsfrihet, hava sadant att véanta. (Goteb. Veckobl. citeret fra Ollén 1917, 117).
Nadverfejringen i missionshuset i Uppsala udlgste en reaktion fra Uppsala domkapitel mod
Waldenstrém. Sagen udviklede sig til mange dokumenter fra begge sider. Waldenstrom betonede i
sin redeggarelse, at domkapitlets kritik af hans ledelse af en nadverfejring i et missionshus rejste det
principielle spgrgsmal, hvorvidt missionsfolk matte kalde en troende praest til at foresta en
nadverfejring i deres missionshus, eller de pagaldende missionsfolk selv skulle foresta
nadverfejringen. Sadanne nadverfejringer ledet af legmand var — som beskrevet ovenfor — allerede
begyndt flere steder i Sverige. Den endelige dom mod Waldenstrém, der faldt den 22. maj 1878,
fastslog, at en svensk prest ikke lovligt kunne medvirke til en nadverfejring f. eks. i et missionshus.

| Danmark fandt en debat sted, hvor Grundtvig keempede for preestefrihed og sognebandslgsning.

| april 1855 vedtog den danske rigsdag loven om sognebandslgsning, som betgd, at ethvert medlem
af den danske kirke frit kunne velge, hvilken preast han ville lade sig betjene af med kirkelige
handlinger (Lausten 1987, 242). | Sverige blev sockenbandet ophavet i 1859 (Bexell 2003, 38), som
bl.a. betad, at man nu kunne modtage nadveren af en bibeltro praest i et nabosogn. Det var en stor
lettelse for veekkelsens folk, at man ikke leengere behgvede at sta i det ubehagelige valg mellem at
modtage nadveren af en vantro praest eller at undlade at modtage nadveren. Det er for gvrigt
interessant at iagttage, at Waldenstrom i Sverige keempede for lignende andelige frihedsrettigheder
for teologiske mindretal i den svenske kirke, som Grundtvig gjorde i Danmark.

Man kan sige, at 1872 var det ar, hvor Waldenstrom blev aktiv forkeemper for legmandsnadver.
Tidligere havde han stgttet Rosenius' syn, at nadveren skulle uddeles af ordinerede preaster i den
svenske kirke. Det var ogsa EFS' officielle syn. Men i juli 1872 deltog han i et sakaldt
"rikspredikantmote” i Kumla i Mellemsverige med deltagelse af mere end 40 laegpraedikanter samt 6-
8 preester. Dette made stod helt frit i forhold til EFS' ledelse. P4 mgdet vedtog man en udtalelse, hvor

man fastslog, at "varje evangelii forkunnare ar beréattigad att forvalta alla nademidlen™ (Walan 1978,
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28-29). Tankegangen er, at det er den troende menighed, som kalder sine praedikanter, der sa tillige
tildeles opgaven at forvalte sakramenterne. Udtalelsen var reelt et opger med Rosenius' og EFS' linie,
der byggede pa en ellipsemodel, hvor man har to centra, nemlig den officielle kirke som man er et
aktivt medlem af og bliver betjent af en bibeltro praest, som man opsgger, og samtidig er man aktiv i
en af EFS' lokale foreninger. Er der langt til en bibeltro prast, vil man ofte iser leve sit andelige liv i
det lokale missionshus. Kort sagt er tankegangen i udtalelsen fra Kumla, at man slar den svenske
kirke og EFS sammen og derudfra etablerer det, man kalder en "troendeforsamling”, der skal
opbygges ud fra, hvad man kan laese i NT. Et af EFS' tyngdepunkter 14 i Varmland, hvor mange af
de lokalforeninger, der tilhgrte EFS, tillige var tilsluttet Ansgariféreningen, der var Varmlands
regionale forening. Men der var naturligvis mange flere missionsforeninger, der understattede EFS
end dem, der fandtes i Varmland. Efter den grundholdning, man lagde frem i udtalelsen, var
henvisningen til "troende préster”, som de eneste rigtige sakramenteforvaltere opgivet. Det samme
var tanken om en "ecclesiola in ecclecia”. Nu handlede det om at etablere, det man kaldte NT's
menighedsforstaelse. De troende er menigheden, som kalder forkyndere, der tillige er forvaltere af
sakramenterne. Alternativt kunne man inspireret af Luk 22,17 velge ikke at have faste personer som
sakramenteforvaltere, men i stedet kunne en i menigheden indvi og velsigne nadverelementerne, som
de forsamlede sa delte mellem sig. Konkluderende kan man sige, at aret 1872 blev igangsattende for
en debat inden for nyevangelismen bade om forsoningen og leegmandsnadver og dermed reelt om
menighedsforstaelsen. Her var spgrgsmalet, om man fortsat skulle veere en eccleciola inden for den
svenske lutherske kirke, eller om eccleciola skulle blive en selvstendig ecclecia (Walan 1978, 23-
30).
| sin afhandling Nattvardskrisen i Karlstads stift (Martling 1958) redegar Martling for, hvordan
udviklingen inden for nyevangelismen i stiftet takket veere Waldenstroms engagement for
leegmandsnadver gik fra missionsforening til nadverforening til frimenighed, der skulle etableres med
NT som forbillede. Han redeggr ogsa for, hvordan det skabte splittelse i stiftet.
| 1876 tog Waldenstrom initiativ til en henvendelse til den svenske konge. Henvendelsen fik

22.334 underskrifter. Den lgd sadan:

1. Att den heliga nattvardens bruk blir fritt, sisom det gudomliga ordets bruk nu genom

Guds nad ar det.

2. Att foljaktligen sadana stadgar i var kyrkolag undanrddjas, vilka infor samhallet gora

det till ett brott, om de lutherska kristna, nddgade av sina samveten, bruka den frihet,

vilken ej mindre Kristi an och Luthers ord tillerkdanna dem (Ollén 1917, 125).
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Kongen modtog henvendelsen meget venligt og erklerede, at han var overbevist om, at den var
skrevet i en oprigtig hensigt. Samtidig sa han det som sin pligt som kirkens summus episcopus at
arbejde pa at bevare den enhed i kirken, som han frygtede ville vere truet, hvis henvendelsens gnske
blev opfyldt. Dog tilfgjede kongen, at han gnskede, at hans frygt matte vise sig at vaere ubegrundet,
og han lovede at overveje det vigtige spargsmal grundigt. Henvendelsen medfarte ikke nogen
loveendring, men den fik en bred og meget positiv omtale, hvor flere aviser kritiserede den
behandling, Waldenstrom havde faet, fordi han havde ledet en nadverfejring i et missionshus. Som
arene gik, blev det i praksis sadan, at ligesom leegmandsforkyndelsen blev fri, blev nadveren det ogsa
(Ekman 1900,1493-1536; Ollén 1917, 125-126.141).

3. Leegmandsdab. Her var der enighed om, at hvis en legmand dgbte et barn i vand i Faderens,
Sennens og Helligandens navn, sa var det en ret dab. Eftersom det var den lokale prast, der skulle
indfare daben i kirkebogen, gik debatten pa med hvilket ordvalg, det skulle ske. Det var foreskrevet,
at nar anmeldelse skete om en dab udfert af en leegmand, skulle prasten indfere indtegningen i
kirkebogen med ordene: "Icke av svenska kyrkan dopt" (Ollen 1917, 140). Denne formulering i
negativ form var ingen hindring for leegmandsdab, men Waldenstrom vendte sig imod den negative
formulering og argumenterede pa kirkemgderne i 1908, 1909 og 1910 for at fa den negative
indtegningsformular erstattet med en mere positiv, hvilket lykkedes med ordene:

Ett lekmannadop, utfort med ratt intention, &r till sin sakramentala, sin kristligt religiésa

sida ett verkligt dop, ett nadamedel, sdledes i detta avseende likvardigt med det kyrkliga

dopet (Ollén 1917, 140-141).
Med den formulering havde Waldenstrom faet leegmandsdabens gyldighed definitivt godkendt fra

kirkens side.

Forskellen pa EFS' ledelse og Waldenstrém

Mens flere fra EFS' ledelse bade i skrift og pa en raekke mgder rundt om i landet fremlagde
gennemarbejdede teologiske indvendinger ud fra Bibelen og den lutherske bekendelse imod
Waldenstroms nye eller subjektive forsoningslere, havde Waldenstrom valgt en anden strategi. Han
understregede til stadighed, at han viderefagrte Rosenius' grundholdning om Guds frelsende keerlighed
ud fra Joh 3,16. Rosenius var sa kommet med nogle teologiske forklaringer, som Waldenstrém
heevdede ikke alle havde bibelsk dekning. Men man kunne sagtens fastholde det veesentlige i

Rosenius' forkyndelse uden de teologiske forklaringer. Samtidig bragte Waldenstrom til stadighed
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flere temaer vedrgrende kirkesynet pa dagsorden, idet han i foredrag efter foredrag betonede, at
leegmandsforkyndelsen, nadveren og daben ikke eksklusivt skulle forvaltes af ordinerede preester i
den svenske kirke. Waldenstrom fik stor folkelig gennemslagskraft i mange kredse inden for
nyevangelismen ved at betone legfolkets betydning. Samtidig rettede Waldenstrém ved flere
lejligheder kritik af den svenske kirke for at veere praestestyret og bureaukratisk. Flere i EFS' ledelse
gnskede at fortsette Rosenius' kirkeloyale linje, hvor man gnskede samarbejde med prester i den
svenske kirke, som man andeligt var pa linje med. Selv om den saglige uenighed mellem EFS' ledelse
og Waldenstrom i kirkesynet nappe var serlig stort i begyndelsen af forsoningsstriden, kom
Waldenstrom i offentligheden til at sta som forkeemperen bade for den af preaester uafhangige
leegmand, og at EFS inden for rammen af den svenske kirke skulle veere en sa fri og selvstendig
organisation som muligt i enhver henseende.

Det er vanskeligt at sige, hvornar Waldenstrom blev overbevist om at bryde med den svenske kirke
0g opbygge en frikirke, hvor man etablerede det, man kaldte "den nytestamentliga férsamlingssynen™.
| arene 1873-1875 skete der store vaekkelser i Skotland, Irland og England. Det menneskelige redskab
var i amerikaneren Dwight L. Moody (1837-1899). Moody magtede at fa de evangelikale inden for
Church of England og de evangeliske frikirker til at samarbejde om evangelisation. Det var noget af
hemmeligheden bag den store veekkelse. Moodys overkonfessionelle holdning i evangelisation gjorde
et stort indtryk pa Waldenstrom. Han beundrede Moodys evne til at skabe sammenhold om
evangelisation. Det var den vej, Waldenstrom gnskede, at nyevangelismen skulle ga. Nu havde han
ganske vist bidraget til at skarpe modsatningen mellem de troende ved sit nye syn i
forsoningsspgrgsmalet. Waldenstrom heevdede til stadighed, at han i forsoningsspgrgsmalet alene
havde fremlagt, hvad Bibelen siger i modsatning til traditionen og de lutherske bekendelsesskrifter,
men han havde aldrig gjort sit syn til et salighedsspargsmal, og han samarbejdede hjertens gerne med
dem, der stod for det gamle, traditionelle syn. Det overkonfessionelle alternativ til menighedsliv var
det, som Waldenstrom prgvede at lokke med i forhold til bade EFS og baptisterne frem til foraret
1878. EFS ville naturligvis fastholde de lutherske bekendelsesskrifter og gnskede ikke at indga i
organisatorisk samarbejde med dem, der stillede sig uden for den lutherske bekendelse, gik ind for en
subjektiv forsoningsleere og dannede frimenigheder, hvor nadveren blev forvaltet af uordinerede
leegmaend. Det viste sig sa, at baptisterne frem til foraret 1878 heller ikke var interesserede i at give
afkald pa deres menighedssyn til fordel for det overkonfessionelle standpunkt.

| virkeligheden forela der faktisk i disse ar en konflikt mellem den overkonfessionelle idé pa den

ene side til fordel for en falleskristen evangelisation og sa pa den anden side den organiserede
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frimenighed. Waldenstrom var ikke meget for kirkesamfund, fordi de medfgrte afgreensning over for
andre kristne. Men han var for evangelisation sammen med alle mulige andre troende. Udveklingen
i kirkesynsspgrgsmalet gik i retning af, at en gruppe troende i nyevangelismen organisatorisk og
menighedsmaessigt ville komme til at afgreense sig fra en anden gruppe. Det ville altsa medfare
splittelse og ikke en samling af de troende. Da det i lgbet af foraret 1878 stod klart, at det ville ga pa
samme made i forholdet til baptisterne, falte Waldenstrom, at udviklingen i menighedsspgrgsmalet
var ved at ende i et nederlag. | den situation tog en af hans nere medarbejdere Erik Jakob Ekman
(1842-1915) ledelsen. Han sa mere principielt pa nyevangelismens dilemma. For ham var
spgrgsmalet: en menighed af troende eller ikke. For ham var valget enkelt. Det var det ogsa i forholdet
til baptisterne. Ville de tilslutte sig, var de velkomne. Hvis de ikke gnskede at veaere med, ville
nyevangelismens venstre realisere den troende menighed. | lgbet af det kommende ar udfoldede
Ekman i et tidsskrift, hvad han forstod ved den bibelske forstaelse af en menighed. Da sa han sadan
pa virkeligheden, at nyevangelismens reelle problem var at udfolde den bibelske
menighedsforstaelse. Da finder han argumenter for sit kirkesyn bade i Bibelen og i de lutherske
bekendelsesskrifter. Kirken, menigheden, er de troende. Det var kirkens umistelige veesen. En "kyrka"
som Svenska Kyrkan er en "varldskyrka" (Walan 1978, 43). Den har som medlemmer til og med
ateister, som fornaegter Gud og kirken. Disse mennesker kan i henhold til geldende lov end ikke
udtreede af kirken. En sadan "kyrka" kan ikke vere Kristi kirke. For Kristi kirke ma veere de helliges
feellesskab. Som sadan er den synlig, en by pa bjerget. Kristi kirke ma udgve kirketugt. Hvis onde
mennesker og hyklere sniger sig ind i kirken, ma menigheden, "nér deras ondska och skrymteri varda
uppenbara, fran sig avlagsna sadana for att ej adraga sig Herrens dom" (Walan 1978, 43).

Skulle derimod de troende, de som udger den sande kirke, blive drevet ud af kirken, tager de kirken
med sig. For de troende er netop kirken, og denne kirke er synlig. En blandet kirke, en ecclesia mixta,
bestaende af troende og ikke-troende, har derimod ingen statte i Skriften. Den troende menigheds
kirkesyn udfoldede Ekman i lgbet af 1877 og 1878 i en reekke artikler, For ham var det klart, at kirken
matte synliggeres (Walan 1978, 43).

Pa praedikantmgdet sommeren 1877 var problemet om menigheden lgst. Det blev tydeligt, da man
diskuterede spargsmalet: "Vad ar en Kristi forsamling, och hur bor den vara ordnad?" Ud fra bade
NT og de lutherske bekendelsesskrifter begrundede man nu kirkesynet om den troende menighed.
Man betegnede begrebet "osynlig kyrka" som ubibelsk. Waldenstrom formulerede det sadan: "Talet
om den osynliga kyrkan kom icke upp férran pa en tid, da kyrkan verkligen borjade bli osynlig pa

jorden, och ingen kunde sdga, var hon fanns™ (Walan 1978, 43). | denne situation syntes kirkesynet
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ikke leengere at veere et teoretisk spargsmal for nyevangelismens venstreflgj. Linjen for handling var
ogsa klar. Man matte ga i gang med at realisere kirken, synliggare den ved at bringe de troende
sammen. Praedikantmgdet nedsatte en komité, der fik til opgave "att utarbeta ett forslag till en
forsamlingsordning efter Guds ord samt vidtaga atgarder for bildande av ett predikantseminarium"
(Wala 1978, 44). | denne komité blev bade Waldenstrom og Ekman medlemmer. Spgrgsmalet om at
danne et praedikantseminarium var en naturlig konsekvens af beveegelsens fremtidsperspektiv. Man
havde ikke bare til hensigt at organisere lokale menigheder af troende, men man gnskede ogsa et
organisatorisk feellesskab af disse lokale menigheder pa landsplan for at kunne drive evangelisation i
stor stil. Den nedsatte komité udarbejdede i lgbet af efteraret og vinteren et "Forslag till forsamlings-
Ordning™, som blev publiceret i februar 1878. Her fremstillede man i 12 artikler og med henvisning
til 200 skriftsteder synet pa en menighed. Bekendelsesskrifterne havde man nu lagt bag sig. Man ville
alene stgtte sit menighedssyn pa Bibelen. | forslaget fremgar det klart, at man definerer kirken,
menigheden, pa en dobbelt made: dels som "de heligas samfund eller samfundet av alla dem, som aro
i Kristus" og dels som "en forening av kristna pa en viss ort". At menigheden i denne sidste betydning
skulle vaere synlig, blev udtalt meget klart. Samtidig tog man afstand fra den opfattelse, at
menigheden kunne holdes ren, selv om man skulle udgve kirketugt. Frimenighedens ide fik saledes i
februar 1878 i nyevangelismens venstre klare og tydelige begrundelser med henvisning til Skriften.
Det medferte med andre ord, at man nu definitivt tog afstand fra det kirkesyn, som den eldre
nyevangelisme byggede pa. Dermed opstod spergsmalet, hvordan man skulle se pa den institution,
som Svenska Kyrkan udgjorde, den institution som man nu underkendte som kirke. Man tilsluttede
sig den svenske Uppsala professor O.F. Myrbergs ord: "Svenska Kyrkan er en mansklig
interimsanstalt till formedlande av tilltradet till kristendomen for folken pa jorden ... men icke ett med
Kristi kyrka och forsamling™ (Walan 1978, 44-45).

Den fortsatte udvikling i kirkesynet blev forholdsvis ukompliceret med hensyn til det grundsyn,
at menigheden er de troende. Derimod medfarte Kirkesynet et internt opger mellem nyevangelismens
venstre og baptisterne. Praedikantmgdekomitéens vision havde varet at forene alle troende undtagen
den konservative gren af nyevangelismen, der jo ville fastholde den lutherske bekendelse og dermed
den klassiske forstaelse af forsoningen. Den vision ville indebare, at man skulle skabe en
kirkeordning, som bade baptister og barnedgbende kunne finde sig hjemme i. Det viste sig i lgbet af
foraret og sommeren 1878 at veere umuligt. Diskussionen kom iszr til at dreje sig om artikel tre i
forslaget til kirkeordning: "Férsamlingen upptager vidare till medlemmer sadana, som tro pa Kristus

och dro dopta vare sig sasom barn eller sasom é&ldre". Baptisterne ville ikke indga i et
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menighedsfallesskab med den formulering, da de mente, at de dermed ville svigte det syn pa troendes
dab, som var grundlaget for deres menighedssyn, og som de mente, var det bibelsk rigtige. | den
situation drog Waldenstrom den konklusion, at det bedste for at undgd at gere daben til et
menighedssplittende emne ville vaere helt at undga at naevne daben. Dermed ville sddanne som
kveekerne, som ikke har nogle sakramenter, kunne blive medlemmer af en kristen menighed.
Waldenstrom foreslog falgende formulering: "Forsamlingen mottager till medlemmar sadana som tro
pa Kristus" (Walan 1978, 47). Der blev ogsa fremsat flere andre forslag, men til sidst sejrede
Waldenstroms forslag. Det betad, at nyevangelismens venstre i menighedssynet gav afkald pa at mene
noget om daben. Sagt anderledes: Svenska Missionsforbundet blev oprettet som den logiske
konsekvens af uenighed i nyevangelismen med hensyn til forstaelsen af forsoningen og kirkesynet,
men uden at have formuleret et dabssyn (Ekman 1900, 1553-1564; Ekman & Ollén 1922, 912-1048;
Andersson 1928 1. 1928 1. 1929 I11; Bredberg 1948; Bredberg & Lovgren 1953; Walan 1964, Walan
1978, 13-48).

Konklusion

Rosenius genopdagede og udfoldede Luthers leere om det almindelige preestedgmme. Rosenius
fastslog, at en leegmand havde ret til at forkynde Guds Ord, hvis en lokal menighed eller en
sammenslutning af lokale menigheder havde kaldet vedkommende. Var det krav opfyldt, havde en
legmand opfyldt betingelsen for at veere rettelig kaldet til at lere offentligt i kirken i
overensstemmelse med Confessio Augustana art. 14. Men Rosenius fastholdt, at forvaltningen af
sakramenterne alene skulle varetages af indehaverne af det kirkelige embede. Da separatismestriden
brgd ud i Norrland, forsvarede Rosenius brugen af de sakaldt nye bgger og opfordrede til fortsat at
modtage daben og nadveren af prasterne i den svenske kirke. Da baptismen voksede frem i Sverige,
advarede Rosenius imod den bl.a. i Pietisten. Da Evangelisk Alliance blev etableret gav Rosenius
principiel tilslutning til dens tanker om falles bgn og samarbejde i ydre mission blandt evangeliske
kristne. 1 Sverige gik Rosenius aktivt med i Evangelisk Alliances arbejde, indtil beveegelsen blev
infiltreret af nidkeere baptister, der ville fremme gendab. Da forlod Rosenius Evangelisk Alliance for
at veere tro mod Bibelens leere om daben. | striden om forsoningen udfoldede Waldenstrom sine
oratoriske og taktiske evner ved i striden tillige at gere sig til en varmhjertet fortaler for bade
leegmandsforkyndelse og liegmandsnadver i stedet for underdanighed over for den preestestyrede og
bureaukratiske svenske lutherske kirke. Waldenstroms sterke fokus pa laegmandsforkyndelse og

leegmandsnadver gav ham en stor folkelig gennemslagskraft og folkelig opbakning. Debatten om bade
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forsoningen og kirkesynet inden for nyevangelismen resulterede i bevagelsens sprengning og

dannelsen af Svenska Missionsforbundet i 1878.
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