KRISTUS I MITT HJÄRTA – om mystiken hos 

Martin Luther
Det är ett allmänt känt och erkänt faktum, att Martin Luther tog starka intryck av sådana medeltida förkunnare, som räknas bland mystikerna, främst bland dem Tauler. Mystik är i detta sammanhang att första som en kristen spiritualitet med särskild tyngdpunkt på Kristi hemlighetsfulla närvaro i hjärtat och på upplevelsen eller erfarenheten av denna närvaro
. Det är uppenbart att Kristi närvaro i hjärtat och den andliga erfarenheten är viktiga temata i Martin Luthers undervisning. Vi skall därför här undersöka vilken betydelse de har för honom, både i tidiga och sena skrifter.

1. Föreningen med Gud

I skriften Om en kristen människas frihet säger Luther: "Den själ, som med orubblig kraft håller fast vid Guds löften, blir så förenad med dem, ja, uppgår så helt i dem, att den icke blott blir delaktig av utan också uppfylls av all deras kraft. Ty om Kristi (lekamliga) beröring gjorde helbrägda, hur mycket mer skall icke denna ytterst fina beröring i anden, ja, detta uppsugande av ordet meddela själen allt som hör ordet till"
. Vi möter här vad vi skulle kunna kalla en Guds Ords mystik. Guds Ord, som för Luther är fyllt av Helig Ande och kraft, blir alltså det, varigenom människan förenas med Gud och själv fylls av Helig Ande. Och detta sker genom tron, som håller fast vid löftena. Genom denna förening i tron sker det en verklig förändring hos människan, en förnyelse. Luther använder den av mystikerna älskade bilden av det glödande järnet: "Sådant ordet är, sådan blir ock därav själen, liksom järnet blir rödglödande såsom elden på grund av sin förening med densamma."
 Men detta innebär också människans rättfärdiggörelse; hon får genom tron del i Ordets helighet. Luther fortsätter sin tankegång så: "Så är det ock klart att en kristen människa i sin tro har nog för allting och icke behöver några gärningar för att rättfärdiggöras."


Denna förening med Gud kan också beskrivas som Kristi närvaro i hjärtat; Luther skriver: "Förvisso hava vi det namnet (kristna) av Kristus, icke den frånvarande, utan den i oss inneboende, det är, i det vi tro på honom och inbördes är för varandra den ene den andres Kristus..."
. Det är alltså genom tron Kristus bor i hjärtat, liksom människan genom tron blir genomglödgad av Andens eld, och denna närvaro har för Luther en etisk innebörd: den kristne skall vara en Kristus mot sin nästa. Denna etiska aspekt framhäver Luther ytterligare med orden: "Vi drar alltså den. slutsatsen, att en kristen människa icke lever i sig själv, utan i Kristus och sin nästa – eller också är hon ingen kristen – i Kristus genom tron, i nästan genom kärleken."


Det goda, som en människa gör, är därför inte att se som hennes egna gärningar, utan det är Gud, närvarande i hjärtat, som gör dem. Luther säger i skriften Om goda gärningar: "Han vill att vi skall dela hans verk och han låter oss få den äran, att han vill utföra sina verk genom oss och med oss"
. Detta innebär också, att människor, som ser gärningarna skall "själva på grund av dem lova Gud i er"
, ja, kristna skall fly, om människor "vill lova oss och inte Gud i oss"
.
2. Själens bröllop

Till de medeltida mystikernas mest innerliga tankekretsar hör det andliga bröllopet, själens förmälning med Kristus. Denna förmälning sker, säger Luther, genom tron: "Hon förenar själen med Kristus, liksom en brud med sin brudgum"
. Det för Luther viktigaste i denna hemlighet (Ef. 5,31 f.) är, att allt, Kristus och själen har, blir gemensamt: "...allt, gott som ont, blir gemensamt för dem. Därför, allt vad Kristus äger, det kan den troende själen göra anspråk på och berömma sig av som sitt eget"
. Det är rättfärdiggörelsen och helgelsen som här står i centrum: Kristus tar över brudens-själens synd och skuld, och hon får del av brudgummen Kristi rättfärdighet och helighet.
3. Erfarenhet av Guds närvaro

Mystiken, som den här är beskriven, är en kristen spiritualitet med särskild tyngdpunkt på Kristi närvaro i hjärtat och på erfarenheten av denna närvaro. Hittills har vi talat om Kristi närvaro i hjärtat. Men vad säger då Luther om den andliga erfarenheten, upplevelsen av denna närvaro? Det kan se ut, som om vi hos Luther inte hade något av de över-svinnliga erfarenheter, som mystikerna beskriver. Tyngdpunkten i hans framställning ligger ju alltid på tron. Och trons centrala erfarenhet är för Luther – anfäktelsen. Det är när tron har prövats i anfäktelsen, som den vet, vad den talar om. Han skriver: "Ty det är omöjligt att skriva väl eller väl förstå sådant, ifall man icke någon gång smakat dess livgivande kraft i pressande trångmål. Den åter, som har smakat om också blott något litet, kan aldrig skriva, tala, tänka eller höra nog därom"
. I tron utgjutes kärleken genom Anden i hjärtat, så an de kristna blir fria, glada och allsmäktiga i sitt arbete, segervinnare i alla trångmål – och denna förmån gäller det att smaka och känna
. Genom tron blir hjärtat uppfyllt av glädje, värms och försmälter i kärlek till Gud
. När människan i tron lämnar sin vilja i Guds vilja, är "det idel gudomlig lust, fröjd och frid"
. Har då dessa erfarenheter något samband med Kristi inneboende i hjärtat? Sambandet består däri, att Kristus bor i hjärtat genom tron. Därför är trons glädje och kraft också en erfarenhet av Kristi närvaro i människans innersta. Men det är hela tiden tron, som är huvudordet.
4. Andlig övning

Mystikemas undervisning är inriktad på att ge andlig vägledning och anvisa andliga övningar, som leder fram till den högsta andliga erfarenheten, den av Guds närvaro i människans innersta. Därav kommer sig deras intresse för psykologi. De vill visa vägen in till hjärtats innersta, där Gud är, och vägen inåt är samtidigt vägen uppåt, till Guds tron. Detta är introversionsmystikens väg.

Hur undervisar då Luther om det andliga livets övning? Vi skall se, att medeltidens andliga tradition har en betydelse för honom. När han skall undervisa om det andliga livets övning, skriver han, att den kristne skall "fasta, vaka, arbeta så mycket, som han ser sig behöva för att kunna tygla kroppans självsvåld och begärelse."


Människan uppfattades i medeltidens teologi som en skiktad varelse, enligt följande:
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Så länge affekterna, d.v.s. vrede och begärelse, har makten, lever människan på djurets nivå. Affekternas välde måste alltså, enligt Luther, brytas med fasta, vaka och arbete för att kroppen skall "göras anden underdånig, så att den blir lydig mot och likdanad med den invärtes människan och icke reser sig upp emot henne eller hindrar henne"
. Om vi nu förstår Luther mot hans medeltida bakgrund, så ser vi att "anden" och "den invärtes människan" närmast betyder det specifikt mänskliga, d.v.s. minne, vilja och förstånd i förening med själens djupaste skikt, detta som Augustinus kallar abditum mentis och Tauler Seelengrund, själens grund.

Den andliga övningen – fasta, vaka och arbete – har för Luther också en etisk aspekt: "Det är ju för den skull hon kuvar sin kropp, att hon så mycket uppriktigare och friare må kunna tjäna andra"
. Det andliga ståndets företrädare bör vara föregångsmän i "konsten att undarkuva sin kropp till ett föredöme för andra, vilka även de behöver späka sin lekamen"
. Kroppen, d.v.s. affekter, sinnen och rörelseförmåga, måste hållas i tygel
. Särskilt okyskheten måste tyglas genom fasta, bön och arbete
. Den är en anfäktelse, som uppfordrar till dessa och andra övningar för att kuva köttet och för an tron på Gud skall uppkomma och övas
.

Men andlig övning är också, att göra allt i tro: "Han bör lära sig att i denna tillit ständigt göra och låta allt."
 Tron övas genom att man håller fast vid Guds löften: "Vi deltar också med vårt hjärta (i mässan)... när vi nu i hjärtat övar tron. Vi måste här för oss upprepa Kristi ord, när han instiftar mässan.. "
 Bönen är en trons övning, just därigenom att vi i bönen skall "allvarligt bedja om hjälp (i nöden) och därvid visa sådan tro och förtröstan på Gud, att vi ej tvivlar på att vi blir hörda."
 Trons övning ligger alltså i själva fasthållandet vid löftet. Människan bör ständigt, även mitt i sitt arbete "tala med Gud i sitt hjärta, framlägga för honom sin eller andra människors nöd, begära hjälp, bedja och i allt detta öva och stärka sin tro"
. Det räcker inte med den utvältes bönen, Luther strävar mot den invärtes, "att med hjärtats allvar följa orden under andakt i själens djup, det vill säga med åstundan och tro"
. För att återvända till medeltidens människobild: bönen får inte stanna i det yttre, i läpparnas rörelse och kroppens ställning, inte i sinnena eller affekterna. Bönen får inte ens stanna i det inre, i minne och vilja, den skall tränga ned i själens djup – abditum mentis – och där är tron.

Bön är helt enkelt att anförtro Gud sina bekymmer för att öva sin tro
. Men också samhällsinsatsen är en andlig övning, när den nämligen sker i tro: "...även dessa gärningar skall, liksom de andra ske i tro, ja, de skall öva tron..."
. Detta gäller inte bara i samhällets ledande skikt. Också för människor i underordnad ställning är det så; gärningarna skall vara "en övning till att mer och mer stärka sådan tro och förtröstan"
. Att visa godhet och välvilja mot nästan, som gjort illa, tillhör också den trons övning, som blir möjlig, där tron inte tvivlar på an den har en god och nådig Gud
.

Det finns alltså hos Luther ett starkt medvetande om, hur nödvändig den andliga övningen är. Det andliga livet är inte en storhet, som en gång för alla är given. Det andliga livet behöver övas, stärkas genom människans aktiva insats. För mystikerna är det i allmänhet så, att meditationen och bönen har främsta rummet i den andliga övningen, vid sidan om fasta och arbete. Meditationen är vägen inåt, mot Gud i hjärtat – det är introversionsmystik, men den andliga övningen kan också vara sakramentsmystik eller passionsmystik, d.v.s. meditation över nattvarden eller korsfästelsen. Luther känner, liksom mystikerna, väl till behovet av yttre övningar, av fasta, vaka och arbete. Men tyngdpunkten i hans undervisning om den andliga övningen faller på tron, på trons fasthållande vid Guds löften under yttre vedervärdigheter, i bönen och i den aktiva insatsen. Handlingen i tro, t.ex. den goda gärningen mot en ovän eller uthålligheten i den egna kallelsen, tillhör det, som Luther särskilt framhäver. Handlingen i tro som en andlig övning stärker tron och blir därmed vägen till en rikare och fullare upplevelse av trons verklighet, också av Kristi närvaro i hjärtat.

På mystikernas väg till erfarenheten av Guds närvaro i hjärtat har själens vila och stillheten en viktig plats. Deras undervisning om stillheten kan bara förstås mot bakgrund av den förut nämnda människosynen. Själens vila innebär alltså först en yttre stillhet, den innebär sinnenas stillhet och affekternas lugnande. Minne, vilja och förstånd vilar. När så hela människan är stilla inför Gud, talar Han ur hjärtats innersta, själsgrunden.

Vägen till själens stillhet kan beskrivas som en väg inåt, men också som en väg uppåt. En av mystikens mest älskade bibliska bilder för denna väg uppåt och inåt är Jakobs stege. Vi skall nu se, vad den bilden har betytt för Martin Luther.
5. Jakobs stege

Jakobs stege är för mystikerna bilden av hur själen i meditation stiger upp till Gud och där blir stilla i kontemplation. Också Luther känner ett sådant själens uppstigande: "Genom tron höjer hon sig upp över sig själv till Gud, genom kärleken sänker hon sig ned under sig själv och förblir dock alltid i Gud och hans kärlek, såsom Kristus säger i Joh. 1:51: 'Sannerligen säger jag eder: härefter skolen I få se himmelen öppen och Guds änglar fara upp och fara ned över Människosonen'."
 Medeltidens fromma hade av Augustinus lärt sig att se detta ord i sammanhang med ordet om Jakobs stege. Stegen är alltså – Kristus själv. Det är mot denna bakgrund vi kan förstå Luthers ord: "Låt oss hellre lyssna till Paulus, att vi må lära känna Kristus och honom korsfäst. Ty det är Vägen, sanningen och livet', det är den himlastege på vilken vi kan komma till Fadern."
 Den korsfäste Kristus är himlastegen, på vilken själen stiger upp till Gud i tron, och vi märker hur Luther anknyter till ordet om Jakobs stege, när han talar om själens nedstigande. Här blir den etiska aspekten åter förnimbar: "... genom kärleken sänker hon sig åter ned under sig själv..."
. Bilden av Jakobsstegen använder Luther hela livet. I Genesisföreläsningarna blir stegen en bild av det underbara bytet mellan Kristus och människan, commercium mirabile. Kristus stiger ned från himmelen för att människan skall kunna stiga upp, till föreningen med Gud.

6. Själens vila

Vad har då Luther att säga om den själens vila, som för mystikerna är en förutsättning för erfarenheten av Guds närvaro i hjärtat? I skriften Om goda gärningar utlägger Luther detta tema i samband med tredje budet. Han skriver: "Den andliga sabbat, som Gud framförallt åsyftar med detta bud, består inte bara däri, att vi låter våra göromål och våra händers arbete vara, utan förnämligast däri, att vi låter Gud allena verka i oss och inte med våra egna krafter utför något själva."
 Det, som hindrar den andliga sabbaten, själens vila, är alltså den egna viljan, som vill något annat än Gud vill. Människan är fördärvad genom synden, har åtrå till och benägenhet för alla synder
. Därför måste alla gärningar, ord och tankar stanna av och upphöra. Det är här inte fråga om en meditationens väg inåt, utan om en andlig kamp för att ge upp egenviljan: "Och detta är Guds högsta och första verk i oss och den bästa övningen i att avstå från egna verk: att vi går vår väg fram under uppgivande av eget förnuft och egen vilja, håller sabbat och anbefaller oss åt Gud i allt."
 Luther säger:# #"Alltså #skall vi fira sabbat i andlig bemärkelse, vara fria från egna gärningar och låta Gud verka i oss... Han bjuder oss dö för att han skall göra oss levande, ända till dess människan, fullständigt övad, lär sig att vara så stilla och lugn, att hon inte påverkas av om det går henne väl eller illa, om hon lever eller dör, om hon äras eller smädas. Där bor då Gud ensam; där finns inga människoverk."
 Själens vila är för Luther framförallt att ge upp den egna viljan, och denna självets uppgivelse övas i det dagliga livet. När människan nått den andliga sabbaten, då ligger också Guds-erfarenheten öppen för henne: "Där finns idel gudomlig lust, fröjd och frid, tillika med andra gärningar och dygder."'
 Själens vila har, som framgått, också en etisk aspekt: när människan ger upp sin egenvilja gör Gud de verkligt goda gärningarna genom henne: "... vi ber om den rätta vilodagen och sabbatsron, nämligen befrielse från våra egna gärningar, så att endast Guds verk må ske i oss, och Gud sålunda regera i oss såsom i sitt eget rike..."


Men Luther kan också på ett enkelt sätt uttrycka den meditationens stillhet, som mystikerna talar om. I sin berömda julpredikan säger han: "Den som blir stilla i sitt hjärta, slår allt annat ur hågen och flitigt ser in i detta evangelium, har den allra största nytta av det. Det är precis som med solen. Den återspeglas i det stilla vattnet och värmer det kraftigt. Men det brusande och oroliga vattnet kan det inte värma upp. Vill du alltså värmas upp i ditt inre och se Guds underbara nåd, så att ditt hjärta blir upplyst, brinnande och glatt – då skall du uppsöka en plats, där du kan vara stilla, och där ta till dig det som detta evangelium skildrar."
 Här beskriver Luther den yttre stillheten, rörelsens stillande ("uppsöka en plats där du kan vara stilla"), här är affekternas stillande ("den som blir stilla i sitt hjärta"), här är de högre själskrafternas tömmande på bilder och föreställningar ("slår allt annat ur hågen"), och här är slutligen den andliga upplevelsens höjdpunkt, erfarenheten av Guds närvaro: "...värmas upp i ditt inre och se Guds underbara nåd, så att ditt hjärta blir upplyst, brinnande och glatt". Men – det själen blir stilla inför är inte, som i introversionsmystiken, den i hjärtats grund fördolt Närvarande, utan Ordet, det yttre synliga och hörbara bibelordet. I själva verket är det för Luther så, att det är tron, som i djupaste mening är själens vila: "Om jag inte har någon visshet om Kristus, så kan mitt hjärta aldrig vara stilla, och jag får ingen ro."
 Tron, vissheten om Kristus, är grunden för den själens vila, som är uppgivandet av egenviljan och stillheten inför Ordet.

En tema, som ligger nära själens vila, beskriver det tyska motsatsparet leiden – wirken. På människans sida ligger "leiden", d.v.s. att låta Gud handla med sig. På Guds sida ligger "wirken", det aktiva handlandet. För Luther blir det så, att både "leiden" och "wirken" hör människan till. Det gäller redan det första budet: vi har "fullt upp att göra, om vi i gärning och lidande (wirken-leiden!) vill lära av det första budet och tron och inte upphöra därmed"
. Gärningen är här närmast det aktiva handlandet i tro, "lidandet" är att i tro låta Gud handla med sig. Detta tillhör trons övning: "...den enda omsorgen bör vara att föröka tron, vare sig i görande eller lidande"
. Stillheten under Guds handlande, "lidandet", gäller inte bara de svårigheter, en kristen har att gå igenom, det gäller också det goda, som vederfars henne.

Själens stillhet innebär för de medeltida mystikerna ett människans föregripande av skapelsens återvändande till Gud. Det alexandrinska världsschemat
 spelade för dem det självklaras roll i historien. Det kan vara intressant att se, hur Luther använder just denna tanke på tillvaron som ett kretslopp. Han skriver: "Så strömmar tron ut och blir verksam i gärningar, och genom gärningar återvänder den i sig själv, liksom solen vandrar sin bana från uppgång till nedgång och kommer åter till sin uppgång"
. Den verklighet, som Luther här vill beskriva, är densamma som vi mötte i utläggningen av trons uppstigande och nedstigande för himlastegen. Trons verksamhet i kärlek är ett uttryck för dess eget väsen – Gud är i tron och verkar genom den. Trons handling är en andlig övning, "genom gärningar återvänder den i sig själv". Här har alltså Luther tagit upp den av mystikerna älskade tanken på kretsloppet och använt den på ett helt nytt sätt, för att beskriva trons verk och vila.
7. Etiken

Den mystik, som Luther mötte hos Tauler och Theologia Deutsch var mycket mer än meditationsteknik. Den var också ett livsprogram med en stark etisk apell, som kan beskrivas i två ord: Kristi efterföljelse. Men för att förstå läran om Kristi efterföljelse måste man ge akt på dialektiken i den kristologi, som var självklar för det medeltida Västerlandets kristna. Kristus var för dem sacramentum och exemplum. Han är Guds gåva till oss som vår Frälsare och samtidigt är han vår förebild genom sitt sätt att leva. I Galaterbrevskommentaren från 1519 leder Luther denna tanke tillbaka till Augustinus
. Nu är det för Luther alltid så, an tyngdpunkten i hans undervisning faller på Kristus som sacramentum. Tron riktar sig mot Guds godhet, uppenbarad i Kristus: "Om jag har syndat, så har dock min Kristus, på vilken jag tror, icke syndat. Och allt, vad han äger, är mitt, och allt mitt är hans, såsom det heter i Höga visan: 'Min vän är min och jag är hans'."
 Här får brudmystiken uttrycka den rättfärdiggörande tron.

Men Luther har också mycket att säga om Kristus som förebild. Liksom Kristus blev lik människor, måste den kristne både tala, handla och umgås med människorna
. Luther visar på hur S:t Paulus framställer Kristus som en förebild i sin utblottelse
, och därför bör den kristne utblotta sig i sin frihet och antaga en tjänares skepnad: "Jag vill därför giva mig såsom en Kristus åt min nästa, på samma sätt som Kristus har givit sig ut för mig."
 Kristi efterföljelse innebär här framförallt ett aktivt tjänande av nästan, ett självutgivande för medmänniskan. Och detta självutgivande har tron som sin förutsättning och källa: "Se, så härflyter ur tron både kärlek till och glädje i Herren och ur kärleken en glad, villig och fri håg att tjäna nästan."
 Ja, till och med Kristi försoningsverk, detta sakramentens sakrament, är ett föredöme: "Ja, jag vill taga dem (min nästas synder) på mig och så möda mig och träla för dem, som om de vore mina egna – ty så har Kristus gjort för oss."


Denna efterföljelseetik kan till sist endast förstås utifrån Kristi närvaro i hjärtat genom tron: "Så bör ock vi... på visst sätt bli en var för den andre en Kristus, att vi ömsesidigt må vara Kristuspersonligheter – och Kristus är densamme i alla – det är i sanning kristna"
. Det är här fråga om något djupare än ett yttre efterliknande. Det är ett organiskt livssammanhang, en identifikation: "Vi draga alltså den slutsatsen, att en kristen människa icke lever i sig själv utan i Kristus och sin nästa – eller också är hon ingen kristen – i Kristus genom tron, i nästan genom kärleken"
. Detta blir tydligt i några ord, där Luther sammanfattar sin lära om Kristus som gåva och som föredöme: "Nu ser vi hur den allsmäktige Guden inte bara har utgivit vår Herre Jesus Kristus för vår skull, för att vi skulle tro på honom med en sådan förtröstan. Han har också i honom ställt fram för oss ett exempel på denna förtröstan och sådana goda gärningar, för att vi skulle tro på honom, följa honom efter och för evigt förbli i honom"
. Här är tron närvarande på ett tvåfaldigt sätt: Kristus är den vi tror och förtröstar på, och han är själv ett föredöme i tro och förtröstan. Ty tron är för Luther alltid den förnämsta gärningen.

Det finns, som nämnt, en stark etisk apell hos de mystiker, som Luther läste. Vi har redan lagt märke till, att denna etiska accent finns också hos Luther själv, och i hans etiska framställning är tron huvudordet. Genom tron blir den kristne en annan människa, tron förvandlar personen, ty tron blir inte bara delaktig av, den uppfylles och mättas av Ordets kraft
. Annorlunda uttryckt: åt den som tror, ger Gud sin Helige Ande
. Denna förnyelse är visserligen endast en begynnelse, som får sin fullbordan först i härligheten
, men den är reellt förhanden i och med tron, som är den förnämsta gärningen och grunden för alla andra goda gärningar. Ur denna synpunkt går det inte att skilja tron från förnyelsen, ty tron är förnyelse, därför att den är uppfyllelsen av första budet. Luther säger: "Ja, om vi ser rätt efter, så är kärleken det första eller i själva verket samtidig med tron"
. I det konkreta fallet kan man alltså inte tänka sig tro utan kärlek och etisk förnyelse, d.v.s. Kristi efterföljelse.
8. Människan

Vi har redan tidigare berört människosynens betydelse för den medeltida mystiken. I synnerhet inom introversionsmystiken finns det ett påtagligt psykologiskt intresse, eftersom man här söker sig inåt, mot upplevelsen av Guds närvaro i människans innersta. Vi har kunnat spåra introver-sionsmystikens människobild som en underliggande struktur i Luthers framställning. I sin Magnificat-uttläggning ger Luther en mer utförd beskrivning av denna tanketradition
. I de skrifter, vi här har uppehållit oss vid, ser Luther emellertid människan huvudsakligen ur andra aspekter. Först och främst ser han henne som kroppslig och andlig: "Med hänsyn till den andliga, som man benämner själ, kallas hon en andlig, invärtes människa, den nya människan. Med hänsyn till den lekamliga åter, som man benämner kött, kallas hon en köttslig, utvärtes människa, den gamla människan."
 Luther tankar här inte på det materiella, kemiskt-biologiska i motsats till det psykiska, utan det rör sig om människan med hänsyn till hennes förhållande till Gud. Det är detta, det religiösa i egentlig mening, som är det centrala för honom. Ser man det så, blir man varse, att det "i verkligheten hos samma människa finns två människor, som bekämpar varandra"
. Men från en annan synpunkt sedd är människan en helhet, en personlighet. Luther säger: "Alltså måste själva väsendet eller personen vara god före alla sina gärningar"
, "människan i sin personlighet (måste) först vara god"
, "personligheten...blir rättfärdiggjord"
. Luther ser här inte människan som sammansatt av lägre och högre själsegenskaper utan som en helhet, utifrån hennes väsen, d.v.s. det som inifrån gör henne till, vad hon är. Och hon är, vad hon är, utifrån sitt förhållande till Gud. Det är alltså inte så, att synden enbart berör affekterna utan den gäller människan i hennes helhet. Inte heller är det bara själen, som blir rättfärdiggjord, utan hela människan
. Man skulle alltså kunna säga, att den teologiska aspekten hos Luther överväger i förhållande till den psykologiska, även om den psykologiska hela tiden finns närvarande. Annorlunda uttryckt, Luther är mindre intresserad av människan som sådan än av människan i hennes förhållande till Gud.
9. Guds avbild

En viktig del av läran om människan utgörs av framställningen av människan som Guds avbild. Luther skriver: "Ty den invärtes människan är likgestaltad med Gud och skapad till Guds avbild genom tron och är glad och förnöjd för Kristi skull..."
. Detta gäller alltså om människan, som lever i trons förhållande till Gud. I en av Genesispredikningarna från 1523 utlägger han närmare detta tema: "Människan är antingen en avbild av Gud eller av djävulen, ty den hon rättar sig efter blir hon också lik. Från början var vi Guds avbilder. Vi gjordes alla lika Gud. Men det fick inte förbli så. Avbilden fördärvades, och vi hamnade i arvsynden"
. Liksom en spegel i sig återger bilden av den, som den är vänd emot, så är alltså människan i urtillståndet Guds avbild. Men den fallna människan är djävulens avbild och hennes gudslikhet är fördärvad. Samma sak kan också uttryckas så: "Avbilden är fördunklad, och det är synden, som satt sin stämpel på vad vi gör och är."
 Här är bilden snarare den av ett porträtt än av en spegel, ett porträtt som blivit överstruket med mörk färg. Men när människan i tro vänder sig till Gud, då återställs gudslikheten, och det visar sig i, att allt det, vi gör, blir gjort "i kärlek, glädje och tålamod."
 Tyngdpunkten i Luthers undervisning om Guds avbild hos människan ligger alltså på sättet att leva, glad och förnöjd för Kristi skull. Vi kan erinra oss en liknande accent på livssättet i Luthers framställning av trons övning, där tyngdpunkten snarare ligger på handling och livsföring i tro än på meditation.
10. Synden

Vill man förstå vad den fördärvade gudslikheten innebär, är det viktigt att ge akt på hur synden beskrivs. Synden är, säger Luther, "hjärtats gudlöshet och otro", hon "uppreser i sitt hjärta sitt eget jag till sin avgud", hon har "i sitt eget kött en motspänstig vilja, som traktar efter att tjäna världen och söka sitt eget", och "naturen förmår ej utdriva den, ja, kan ej ens känna igen den"
. Synden berör alltså framförallt människans inre, hjärtat. Detta är den verklighet, som Luther beskrivit som djävulens avbild: människans självavguderi.

När man ser människan så, måste introversionsmystikens väg bli sekundär. Går människan utan tro in i sitt innersta, kommer hon ingalunda att finna Gud, ty Guds avbild i hennes hjärta är fördunklad eller förvandlad till djävulens avbild. Gudsbildens förnyelse genom tro är, som nämnts, i dette liv endast i sin begynnelse. Vi förstår alltså, att för Luther måste mötet med den Helige primärt ske på ett annat plan, nämligen genom Ordets mottagande i tro. Genom tron på Ordet bor Kristus i hjärtat, genom tron får människan del av Guds kraft och erfar Guds verklighet i glädje och frimodighet. Om vi i den medeltida mystiken kan urskilja introversionsmystik, passionsmystik och sakramentsmystik, så kan vi hos Luther tala om en Ordets och trons mystik.
11. Ordet och tron

Det blir nu vår uppgift att närmare se, hur Luther beskriver Ordet och tron. Tron har, säger han, en väldig, livgivande kraft, "den är en levande källa med springande vatten till evigt liv"
, den "uppfyller" dem, som tror, med så stor rättfärdighet, att de inte behöver något annat för att bli rättfärdiggjorda"
. Tron dyrkär Honom, som den tror på, på det högsta sätt genom at hålla Honom för sannfärdig och trovärdig
, i det att den fast tror på Hans löften
. Så ger den Gud vad Honom tillkommer
, den förlitar sig på Gud
. Tron för med sig hopp och kärlek, ja, kärleken är samtidig med tron
. Den har alltså i sig en förnyande kraft, rättare sagt, den är i sig en förnyelse, genom att den upptar, förenas med, genomglödgas av Ordets kraft, ty genom Ordet rör Kristus vid själen
. Tron ensam är det rätta sättet att tjäna Gud
, ty den tvivlar inte på att den har en nådig Gud och Fader i himmelen
. Den skall förtrösta på Gud och vara viss om hans godhet och nådiga vilja, ty den troende väntar sig idel nåd av Gud
, och hjärtat är visst och förlitar sig på Guds godhet
.

Trons visshet består också under prövningarna. Så utlägger Luther Höga visan 2:9: "Se, nu står han bakom vår vägg, han blickar in genom fönstret." Luther skriver: "Detta betyder att han är dold under lidandena, som vill skilja oss från honom såsom en vägg, ja, såsom en mur. Och ändå ser han på mig och överger mig inte, ty han är beredd att hjälpa i nåd, och genom trons dunkla fönster låter han sig se."
 Här använder Luther brudmystikens främsta källa för att beskriva tron. Själen-bruden och Kristus-brudgommen är skilda åt av en mur, och denna mur är lidandet. Men det finns ett fönster i muren, en dunkel öppning. Luther tänker sig väl här närmast ett fönster täckt av en hinna eller ett oklart glas. Detta dunkla fönster i lidandets mur är tron. Genom tron ser bruden, om än oklart, sin brudgum.

Det kan vara av intresse att se hur medeltidens främste utläggare av Höga visan, Bernhard av Clairvaux, förklarar samma ord. Bernhard säger, an väggen är vårt kött, fönstret är våra sinnen och känslor, med vilka Kristus är förenad genom inkarnationen, så att han tar del i våra lidanden
.

Bilden är alltså densamma, men utläggningarna är olika. Hos Luther är väggen lidandet och fönstret är tron, genom vilken själen anar brudgummen, hos Bernhard däremot är väggen vårt kött, och fönstret är våra sinnen och känslor, genom vilka brudgummen ser in till bruden och tar del av hennes nöd. Vi ser här ännu en gång, hur mystikens bilder och språk är levande för Luther och samtidigt får ett annat innehåll.

Tron är alltså för Luther först av allt ett förlitande på Ordets löfte. Ordet är nämligen till sitt väsen innerst löfte, ett löfte fyllt av kraft för den, som öppnar sig för det i tro. Luther skiljer här inte på tron och förnyelsen, eftersom det i själva tron sker en förening av Ordet och den troende, detta som Luther kallar "en ytterst fin beröring i anden"
. I dessa ord kan vi se en sammanfattning av mystikens arv hos Luther i de tidiga skrifter, som vi hittills företrädesvis behandlat.
Det förekommer inte sällan att man hävdar, att mystikens arv hade sin stora betydelse för Luther i hans tidigare år, men att han som mogen man fjärmade sig alltmer. Därför skall vi nu vända oss till Luthers stora Galaterbrevskommentar (1531) för att se hur han där utlägger de tankekretsar, som har förbindelse med den medeltida mystiken.
12. Föreningen med Gud

Detta är mystikens centrala troserfarenhet. Luther har i Stora Galater-brevskommentaren utförligt reflekterat över detta tema. Han skriver: "Tron griper om Kristus, som är dess väsen eller 'form' och pryder och formar tron... Så är Kristus trons föremål, vad säger jag, icke dess föremål, utan Kristus är så att säga närvarande i själva tron. Tron är alltså ett slags kunskap eller mörker, som ingenting ser, och likväl tronar Kristus i detta mörker, fattad av tron, liksom Gud på Sinai och i templet (Jes. 6:1 f.) tronande mitt i mörkret. Vår inneboende rättfärdighet (formalis justitia) är alltså icke en kärlek, som formar tron, utan själva tron, detta moln i hjärtat, d.v.s. förtröstan på något som vi icke ser, d.v.s på Kristus, vilken är närvarande, även om han aldrig så mycket undandrar sig iakttagelsen. Tron rättfärdiggör alltså, emedan den griper om och äger denna skatt, nämligen den närvarande Kristus. Men på vilket sätt han är närvarande, kan man icke göra sig en föreställning om, emedan där råder mörker, som jag sagt. Men där hjärtats sanna förtröstan är, där är Kristus tillstädes i själva mörkret, i tron."
 Vi skall lägga märke till hur Luther tåler om Kristus som trons form, d.v.s. det som inifrån gör tron till vad den är. Kristi närvaro i hjärtat är alltså inte något, som bara hör det andliga livets högsta stadier till, utan Kristus är närvarande i själva tron. Detta är ett mysterium, en hemlighet, som Luther beskriver som ett mörker, i vilket Kristus är. Att tro är att med visshet fatta om Honom som man inte kan se, men som likväl är i hjärtats mörker. Tron är rättfärdiggörande genom att den griper om den osedde, d.v.s. den icke upplevde, men likväl i hjärtat närvarande Kristus.

Luther utför denna tanke med en uttrycksfull bild: "Ty tron griper om Kristus och har honom närvarande liksom ringen den i densamma innefattade ädelstenen. Och den som befinns med sådan tro har fattat Kristus och har honom i sitt hjärta, honom räknar Gud för rättfärdig."

13. Den andliga erfarenheten

En sådan tro, som griper om Kristus och har honom i sitt hjärta, för med sig den högsta andliga erfarenheten: "I hans inre är allt milt och ljuvligt."
 Men det är inte upplevelsen, som den troende söker, utan upplevelsen är en följd av tron, som griper om Kristus i hjärtats mörker, just den Kristus, som tron inte har sett, d.v.s. inte har upplevt. Och just denna tro är den rättfärdiggörande: "... tron som fattar och i hjärtat har Kristus själv. Denna tro rättfärdiggör utan och före kärleken"
. Kristi närvaro i hjärtat hålls alltså på det närmaste samman med den rättfärdiggörande tron. Vi såg i skriften Om goda gärningar hur Luther framhöll att kärleken är samtidig med tron, och här beskrivs hur tron rättfärdiggör utan och före kärleken. Hur kan detta hänga samman? Sammanhanget är det, att i den första skriften var ämnet just de goda gärningarna. I Stora Galaterbrevskommentaren ligger däremot huvudvikten vid rättfärdiggörelsen.
14. Själens bröllop

Luther beskriver förhållandet mellan tron och kärleken med brudmystikens språk: "Vi är i honom genom tron och han är i oss (Joh. 6:56). Brudgummen Kristus bör få vara ensam med bruden i lugn och ro, utan att ha alla tjänarna och allt husfolket omkring sig. Men sedan, när brudgummen öppnar dörren och går ut, då skall tjänare och tjänarinnor skynda till och erbjuda sina tjänster. Då börjar kärleken och tjänsten"
. Här beskriver Luther med bilden av det stängda brudgemaket både själens vila hos Kristus och rättfärdiggörelsen genom tron allena, utan gärningar. De goda gärningarna måste i detta sammanhang helt uteslutas: "Här skall vi då inte göra någonting, utan endast ta emot den skatt som Kristus är, då han bor i hjärtat, fattad genom tron"
. Den kristna rättfärdigheten är den i hjärtat närvarande Kristi rättfärdighet, "den genom vilken Kristus lever i oss, icke den som är i vår person."


Ännu starkare uttrycker Luther sambandet mellan Kristi närvaro i hjärtat och rättfärdiggörelsen, när han utlägger S:t Pauli ord: "Men jag lever, dock icke längre jag, utan Kristus lever i mig." (Gal. 2:20) Luther skriver: "Kristus är i mig, säger han, och det liv som jag nu lever, lever han i mig. Ja, det liv som jag så lever är Kristus själv. Därför är Kristus och jag helt och hållet ett i detta avseende...Kristus, som förblir och lever i mig, borttar och uppslukar allt ont, som plågar och bedrövar mig. Därför gör detta hans inneboende, att jag befrias från lagens och syndens förskräckelser, kryper ur mitt eget skinn och överföres på Kristus och till hans rike, som är nådens, rättfärdighetens, fridens, glädjens, livets och den eviga härlighetens rike."
 Luthers mycket expressiva uttryck för enheten med Kristus ("kryper ur mitt eget skinn och överföres på Kristus") står också här i samband med rättfärdiggörelsen genom tron. Det är ur denna, eller bättre: i denna, som deo andliga upplevelsen (frid, glädje, liv) växer. Föreningen blir till identifikation: "Men om tron gäller det istället att lära rätt, nämligen att man genom den så införlivas med Kristus, att av människan och honom blir liksom en person, som inte kan skiljas från honom utan ständigt hör samman med honom och säger: Jag är såsom Kristus, och Kristus säger i sin tur: Jag är såsom denna syndare, emedan han håller sig till mig och jag till honom... Denna tro förenar sålunda Kristus och mig fastare än mannen är förenad med sin hustru."
 Tron, föreningen med Kristus och rättfärdiggörelsen bildar en oupplöslig enhet. Man skulle kunna uttrycka det så: rättfärdiggörelsen är för Luther det avgörande, och commercium mirabile (det underbara bytet) är liksom Kristi närvaro i hjärtat och brudmystikens språk hans mest intensiva uttryck för att göra rättfärdiggörelsen genom tro tydlig.

Det är intressant att lägga märke till samma drag hos Luthers själasörjare Staupitz. I sin Libellus (1517) gör han en åtskillnad mellan föreningen med Kristus och den erfarenhet man vanligen kallar unio mystica, den hemlighetsfulla föreningen. För medeltidens teologer, t.ex. Gerson, var hänryckningen i kärlek det som mystikens teologi rörde sig kring, d.v.s. just det, som vi här kallat unio mystica
. Nu talar Staupitz om denna förening med Kristus i två betydelser. För honom är denna förening främst ett sätt att tala om rättfärdiggörelsen. Några får uppleva den särskilda hänryckning i kärlek, som medeltidens fromma vanligen förband med unio mystica, men det finns också en annan "hänryckning", som erfares av varje rättfärdiggjord själ
. Ty genom rättfärdiggörelsen av nåd blir människan verkligen "ryckt hän" bort ifrån sig själv. Denna hänryckning är alltså inte bara något för de mycket få, utan en erfarenhet som hör till all normal kristendom. Just denna uppfattning, att mystikens liv tillhör det normala bland trons människor har i vår egen tid hävdats bl. a. av Garrigou-Lagrange
.
15. Etiken

Den ena aspekten av Kristi närvaro i hjärtat är rätfärdiggörelsen och den andliga erfarenheten, den andra är den etiska. Den i hjärtat närvarande Kristus gör de goda gärningarna genom människan. Kristus blir det handlande subjektet i den människa, som är förenad med honom. Så utlägger Luther S:t Pauli ord: "Och det liv, som jag nu lever i köttet, det lever jag i tron på Guds Son. "(Gal. 2:20) Luther skriver: "Det är, jag lever visserligen i köttet, men jag anser icke detta liv, hurudant det nu är, vara något verkligt liv. Det är inget liv i egentlig mening utan endast en mask, under vilken en annan lever, nämligen Kristus, som är mitt verkliga liv."
 Och Kristi närvaro i hjärtat är en helgande kraft: "Ty detta liv är i hjärtat genom tron, där Kristus har dödat köttet och härskar med sin Helige Ande, som nu ser, hör, handlar, lider och gör allt möjligt i människan, ehuru köttet strävar emot"
. Detta trons iklädande av den nya människan blir i livet endast en början, ty i detta livet finns synden alltid kvar i köttet, nåden lämnar alltid kvar några rester av syndafördärvet, av människornas med deras naturliga läggning förknippade fel
. När Luther säger, att människan genom tron blir Gud
, gäller detta alltså den skänkta, inte den förvärvade rättfärdigheten.

Den i tron mottagna rättfärdigheten är grunden för och den verkande kraften i ett spontant etiskt handlande: "När jag invärtes hyser denna rättfärdighet, stiger jag ned från himmelen likt ett regn som gör jorden fruktbar, det är, jag träder ut i ett annat rike och gör de goda gärningar, som kommer för handen."
 Förutsättningen för detta trons nedstigande är dess uppstigande till Kristus i samvetets rike, där den lever i glädje, frid, ro och salighet
.
16. Jakobs stege

Tron stiger upp på Jakobsstegen, som är Kristus: "Den stiger upp på Jakobs stege, på vilken Gud själv står... (du skall) bege dig till krabban, till hans moders sköte, och där skall du fatta honom som jungfruns barn, hennes lille son. Du skall se hur han födes, diar, växer upp, umgås med människor, upphöjes över alla himlar och har makt över allt."
 Luther beskriver här hur meditationen över Kristi mänskliga natur leder fram till hans gudomliga natur, enligt det augustinska ordet: "Genom Kristus som människa till Kristus som Gud"
.

Det är ur detta trons gripande om Kristus, som de goda gärningarna kommer: "De skall ju övas som frukt av rättfärdigheten, icke för att åstadkomma rättfärdighet"
. Luther beskriver trons gripande om Kristus med brudmystikens språk: "Samvetet...är en drottning och en brud, som icke får befläckas med lagen utan skall bevaras oförkränkt åt den ende brudgummen Kristus...Samvetet skall alltså ha sitt brudgemak icke i den djupa dalen utan på det höga berget, där Kristus ensam skall vila och härska..."
. I trons förhållande till Kristus, i själens bröllop, där är människans gärningar uteslutna. Den själens vila, som Luther här talar om, är vilan från gärningar, samvetets vila hos medlaren och Frälsaren Kristus. En enda droppe av hans blod överstiger i värde hela skapelsen
.

När Kristus av Luther i Augustinus efterföljd beskrivs som gåva och exempel, ligger tyngdpunkten på Kristus som gåva. Det är för den tro, som upplevt och är glad över denna verklighet, som förkunnelsen om Kristi efterföljelse har sin plats: "Men Kristus såsom förebild skall jag icke låta framhållas för mig utom på glädjens dag, då jag icke har någon anfäktelse"
.
17. Människan

Rättfärdiggörelsen av tro utan gärningar är Luthers huvudtema i Stora Galaterbrevskommentaren. Detta bestämmer också hans lära om människan: "Ty vi lär, att alla människor är ogudaktiga. Vi dömer ut den fria viljan, mänskliga krafter, mänsklig vishet... hos oss finns ingenting alls, som duger till att förtjäna nåd och syndernas förlåtelse."
 De naturliga gåvorna (minne, vilja, förstånd) är visserligen oskadda vad gäller det yttre, t.ex. förmågan att styra ett samhälle eller förestå ett hushåll, men i det som rör förhållandet till Gud är de helt fördärvade. Det är i detta avseende Luthers ord gäller: "Allt som finns i vår vilja är ont, allt som finns i vårt förstånd är en villfarelse"
. Den fråga, som läran om människan i detta verk är helt koncentrerad omkring, är alltså denna: Finns i människan något, som duger till att förtjäna syndernas förlåtelse? Detta är också utgångspunkten för Luthers framställning av människan som Guds avbild i Stora Galaterbrevskommentaren.
18. Avbild

Om vi frågar hur människan blir Guds avbild på nytt, svarar Luther, att gudslikheten inte upprättas genom vår egen efterföljelse av Kristus utan nyskapelsen av Guds avbild i männniskan är ett verk av den Helige Ande
. Gudslikheten består i att vi känner, tänker och vill detsamma som Gud "vars tanke och vilja är att vi skall vinna syndernas förlåtelse och evigt liv genom Jesus Kristus hans Son..."
. Gudslikheten är alltså en överensstämmelse i tanke och vilja mellan Gud och människan. Om man vill använda den augustinska människosynen skulle man kunna säga att minne, vilja och förstånd är i samklang med Gud. Men Luthers "Anliegen", det som ligger honom om hjärtat, visar sig också här. Den punkt på vilken han fokuserar samklangen mellan Gud och människan är frälsningsrådsslutet, rättfärdiggörelsen genom tron allena. Eftersom det är detta och inte den andliga övningen, som är hans egentliga ärende, så är det denna aspekt som blir huvudsaken i läran om gudslikheten. Det är av samma orsak som han i läran om människan framhäver syndafördärvet.

Åter och åter stöter vi på trons verklighet. Guds närvaro i hjärtat är för Luther Kristi inneboende genom tron. Hur beskriver han då denna tro i Stora Galaterbrevskommentaren?

Tron är att hålla Kristi ord för allvarliga och sanna och att tillämpa dem på sig själv
. Tron är en Guds gåva genom Ordet, som Han övar, förökar, stärker genom sitt Ord
. Trons övning är alltså här ett Guds eget verk genom Ordet.
19. Mörkret

Denna tro, som är en Guds gåva genom Ordet, beskriver Luther också som ett mörker. Med detta menar Luther, att tron inte stöder sig på förnuft eller erfarenhet utan enbart på Ordet. Han säger: "Tron är alltså ett slags kunskap eller mörker, som ingenting ser, och likväl tronar Kristus i detta mörker, fattad av tron...Men där hjärtats sanna förtröstan är, där är Kristus tillstädes i själva mörkret, i tron."
 Här är tron ett mörker, vilket innebär just att människan helt saknar stöd av förnuft, känsla, sinnesintryck och erfarenhet, och just i denna belägenhet griper hon om Kristus. Luther skriver: "Man måste stiga upp i ett mörker, där varken lagen eller förnuftet lyser, utan endast den gåtfulla tron, som säkert vet sig bli frälst utanför och på andra sidan om lagen."
 Det framgår av fortsättningen att Luther tagit bilden av trons uppstigande i mörkret från berättelsen om Mose på Sinai. Vulgata-texten kallar nämligen molnet över Sinai just för ett mörker: "Moyses autem accessit ad caliginem in qua erat Deus." (2.Mos. 20:21) På ett liknande sätt beskriver Luther också Abrahams tro: "På samma sätt inträder alla fromma med Abraham i trons mörker och dödar förnuftet."
 Att döda förnuftet innebär i detta sammanhang att inte låta förnuftet påverka något i förhållandet till Gud. Om det är gott eller ej kan inte förnuftet avgöra, dess kompetens ligger på det jordiska området. När det gäller förhållandet till Gud måste förnuftet "dödas", d.v.s. bringas till tystnad och stillhet. Här gäller endast vad Gud sagt i Ordet.

Nu är just föreställningen om själens mörker något centralt i mystikens teologi. Det tillhör den "negativa" teologin, alltså den teologi som genom negationer söker beskriva Guds väsen. Sådana negationer är o-ändlig, o-utrannsaklig, o-fattbar. De äldre västerländska mystikerna, t.ex. Augustinus och Gregorius den store, går sällan denna den negativa teologins väg. Det var i stället genom spridandet av Areopagitens skrifter, som den negativa teologin fick ett större inflytande i Västerlandet
. I sina psaltarutläggningar (1513-1516) ansluter sig Luther till den areopagitiska traditionen
. Han beskriver där mörkret som det outgrundliga, icke-uppenbarade hos Gud, vars ljus så bländar människan, att hon uppfattar det som ett mörker. Mörkret kan ochså vara ett sätt att beskriva det för förnuftet icke-fattbara innersta i människan, detta som den tyska mystiken kallar själens grund
. Det är när mystikerna talar om mörkret på detta sätt, som de kan beskriva det med bilden av Mose uppstigande på Sinai.

Men här märker vi att Luther använder samma begrepp, ja, samma bibliska bild för att beskriva en helt annan verklighet, nämligen det trons mörker, där människan griper om Kristus utan stöd av något yttre, ja, till och med emot förnuftets och erfarenhetens vittnesbörd. Så ser vi här återigen, hur allt hos Luther syftar hän mot rättfärdiggörelsen genom tron allena
. Detta är ännu ett exempel på hur Luther tar upp mystikens språk och använder det för att tjäna i ett delvis annat sammanhang än hos mystikerna, nämligen för att beskriva frälsningen av nåd. Vi kan göra samma iakttagelse här som när det gällde själens vila och själens bröllop.

Men liksom vi såg, att det hos Luther finns ett bestämt samband mellan Kristi inneboende i hjärtat och etiken, så är det också med tron. Den har en uttalad etisk sida. Den "inkarneras och blir människa, det är, den är och förblir inte overksam eller utan kärlek."
 Denna trons inkarnation är en annan aspekt av Kristi närvaro i hjärtat som källa till de goda gärningarna. Just trons inkarnation blev ett huvudtema för Johann Arndt. Det kan vara värt att ge akt på, att Luther använder en skolastisk terminologi, som han har gemensam med flera av medeltidens mystiker, när han skall beskriva denna trons verkande kraft. Den är, säger han, inte en obestämd egenskap, utan "substantia seu forma substantialis"
, d.v.s. ett verksamt, självständigt verkande väsen.
De temata, som utmärker mystikens teologi, är i stor utsträckning att finna såväl hos den unge som hos den mogne Luther. Bilder, tankemönster och begrepp är i stor utsträckning gemensamma, och det gemensamma är – som ofta i medeltidens teologi – det som Augustinus har formulerat. Men överallt har vi också blivit varse hur de gemensamma begreppen, bilderna och tankemönstren har fått en för Luther speciell accent. Allt handlar till sist om rättfärdiggörelsen genom tron och trons goda gärningar.
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Citaten från Luthers skrifter har i de flesta fall i texten anförts frän tillgängliga svenska översättningar. I de fall då dessa är av äldre datum har språket normaliserats. I notapparaten ges hänvisningar till citaten sådana de finns i Weimar-utgåvan av Luthers skrifter.
� Jfr Gösta Wrede: En väg till Gud, Stockholm 1981, s. 13,23.


� Om en kristen människas frihet, övers, av Gustaf Norrman, Stockholm 1916 (OKF), s. 64, WA VII,53,16: "...ut anima, quae firma fide illis adheret, sic eis uniatur, immo penitus absorbeatur, ut non modo participet sed saturetur et inebrietur, omni virtute eorum. Si enim tactus Christi sanabat, quanto magis hic tenenimus in spiritu, immo absorptio verbi omnia quae veibi sunt animae communicat."


� OKF s. 65, WA VH,53,26: "...quale est verbum, talis ab eo fit anima, ceu ferrum ignitum candet sicut ignis propter unionem sui et ignis..."


� OKF s. 65, WA VII,53,28: "...ut clarum sit, homini Christiano suam fidem sufficere pro omnibus nec operibus ei opus fore, ut lustificetur..."�Jfr Erwin Iserloh: Luther und die Mystik, i: Kirche, Mystik, Hefligung und das Natürliche bei Luther, utg. av Ivar Asheim, Göttingen 1967, s.59. Iserloh beskriver här hur Luther använder två av mystikens begrepp – gemitus och raptus – för att belysa sin egen centrala erfarenhet.


� OKF s. 95, WA VII,66,33: "Certe a Christo sic vocamur, non absente sed inhabitante in nobis, idest, dum credimus in eum, et invicem mutuoque sumus alter alterius Christus facientes proximis..."


� OKF s. 101, WA VII,69,12: "Concludimus itaque, Christianum hominem non vivere in seipso, sed in Christo et proximo suo, aut Christianum non esse, in Christo per fidem, in proximo per charitatem...


� Om goda gärningar, övers, av Sigfrid von Engeström, Stockholm 1964 (OGG), s. 58, WA VI,227,30: "...er wil, das wir mit yhm wircken, unnd thut uns die ehre, das er mit uns und durch uns sein werck wil wircken."


� OGG s. 49, WA VI,222,7: "...das sie då durch got in euch und in yhn selbs lobenn."


� OGG s.49, WA Vl,222,10: "...uns wollenn unnd nit got in uns loben..."


� OKF s. 68, WA VII,54,31: "Quod animam copulat cum Christo, sicut sponsam cum sponso." Jfr Bengt R.Hoffman: Luther and the Mystics, Minneapolis 1976, s. 172.


� OKF s. 68, WA VII,54,35: "...et omnia eorum communia fieri tam bona quam mala, ut, quaecunque Christus habet, de iis tanquam suis praesumere et glorian possit fidelis anima..."


� OKF s. 55, WA VII,49,10: "..ut bene de ea scribat aut recte scripta bene intelligat, qui non spiritum eiusdem urgentibus tribulationibus aliquando gustarit. Qui autem vel paulu-lum gustavit, non potest unguam satis de eadein scribere, dicere, cogitare, audire..."


� OKF s. 94, WA VII,66,18: "...mox per spiritum diffundi in cordibus nostris charitatem, qua liberi, hilares, omnipotentes operatores et omnium tribulationum victores...ad istarum rerum gustum et sensum nunquam perventuri."


� OGG s. 64, WA VI,231,4.


� OGG s. 93, WA VI,248,14: "...eitel gotliche lust, freud und frid..."


� OKF s. 81, WA VII,60,31: "...tantum enim ieiunabit, vigflabit, laborabit, quantum satis esse viderit ad coiporis lasciviam et concupiscentiam piemendam."


� OKF s. 80, WA VII,60,4: "...et spiritui subdatur ut homini interiori et fidei obediat et confoimis sit, nec ei rebellet aut ipsum impediat..."


� OKF s. 89, WA Vn,64,17: "In hoc enim corpus suum subiectum facit, quo syncerius et liberius queat aliis servire..."


� OKF s. 98, WA VII,67,35: "...sed corporis sui subiectionem exeiceret aliis in exemplum, qui et ipsi opus habent corporis sui castigatione..."


� OKF s. 107, WA VH,71,27.


� OGG s. 128, WA VI,269,3.


� OGG s. 130, WA VI,270,8.


� OGG s. 33, WA VI,212,36: "...lerne stetiglich allés thun unnd lassen in solcher zuvorsicht..."


� OGG s. 63, WA VI,230,10: "(In der mesz ist nodt), das wir auch mit dem hertzen dabey sein, dan sein wir aber dabey, wan wir den glauben im hertzen uben. Hie mussenn wir die wort Christi ertzelen, då er die mesz einsetzt..."


� OGG s. 66, WA VI,232,14: "...die selben mit gantzem ernst begeren, und darinnen den glauben und zuvorsicht zu got alszo uben, das wir nit dran tzweiffeln, wir werden erhoret."


� OGG s. 70, WA VI,234,37: "...er kan in seinem hertzen då neben mit gotte reden, yhm furiegen seine odder anderer menschen not, hulff begeren, bitten, und in dem allén seinen glauben uben und stercken."


� OGG s. 71, WA VI,235,17: "...aber mit ernst des hertzen den worten folge thun in grundtlicher andacht, das ist begirden unnd glauben..."


� OGG s. 72, WA VI,236, 5.


� OGG s. 118, WA VI,263,1: "Disse werck aber wie die andern sollenn auch ym glauben gahn, ja den glaubenn uben..."


� OGG s. 120, WA VI,263,2S: "...ein ubung und vormanung, soldis glaubens und zuvorsicht ymmer mehr und mehr zustercken."


� OGG s. 127, WA VI,268, 1.


� OKF s. 101, WA VII,69,14: "...per fidem sursum rapitur supra se in deum, rursum per charitatem labitur infra se in proximum, manens tamen semper in deo et charitate eius, Sicut Christus Iohan.1. dicit 'Amen dico vobis, deinceps videbis coelum apertum et Angelos dei ascendentes et descendentes super filium hominis'."


� Om Kyrkans babyloniska fångenskap (KBF), övers, av Gustaf Norrman, Stockholm 1918, nytryck Simrishamn 1982, s. 236 f., WA VI,562,12: "Paulura potius audiamus, ut lesum Christum et hunc crucifixum discamus. Haec est enim via, vita et veritas: haec scala, per quam venitur ad patrem..."


� OKF s. 101, WA VII,69,15: "...per charitatem labitur infra se in proximum..."


� WA 43,582,15;31 f., enl. Heiko A. Obermar: Luther – Mensch zwischen Gott und Teufel, Berlin 1982, s. 195.


� OGG s. 85, WA VI,244,3: "Die geistliche feyr (d.h. Feiertag), die got in dissem gebot furnehmlich meynet, ist, das wir nit allein die erbeit unnd handtwerck lassen anstehen, sondern vti mehr, das wir allein got in uns wirckenn lassen unnd wir nichts eygens wir-cken in allén unsern krefften."


� OGG s. 86, WA VI,244, 6.


� OGG s. 87 f., WA VI,245,15: "Und dis ist das hochst und erst werck gottis in uns, und die beste ubung, unser werck nach zulassen, der vornunfft unnd willenn mussig gahn, feyren und sich gote befelen in allén dingen..."


� OGG s. 92 f., WA VI,247,35: "das alszo allenthalbenn wir feyrenn ein geistlichenn feyrtag, unser werck mussig gehn unnd got in uns wircken lassen". 248,8:.. "er heisset sterben, auff das ehr lebendig mache, szo länge bisz der mensch, durch ubet, so fridsam und stil werde, das er nit bewegt werde, es gehe yhm wol odder ubel, ehr sterb odder lebe, er werd geehret odder geschendet: då wonet dan got selb allein, då sein nymmer menschen werck..."


� OGG s. 93, WA VI,248,14: "...eitel gotliche lust, freud und frid ist då mit allén andern wercken und tugenden."


� OGG s. 96, WA VI,250,7: "...darinnen wir den rechten sabbat und feyr, stille ruge unserer werck, bittenn, das allein gottis werck in uns sey und also got in uns als in seinem eigen reich regire..."


� Genom tron allena, predikoantologi av Martin Luther, redigerad av Kjell Ove Nilsson, Klippan 1967 (GTA) s. 67. WA X,1,62,7: "Und wirt niemant mehr nutz dauon bringen, denn die yhr hertz still hallten, alle ding ausschlahen und mit vleyss dreyn sehen, gleych wie die ssonne ynn eynem stillen wasser går eben sich sehen lessit und krefftig wermet, die ym rauschenden lauffenden wasser nit alsso gesehen werden mag, auch nitt alsso wermen kan. Dnunb willtu hie auch erleucht und warm werden, gottlich gnade und wunder sehen, das deyn hertz entprant, erleucht, andechtig und frolich werde, sso gang hynn, då du stille seyest und das bilde dyr tieff ynss hertz fassest, då wirstu finden wunder ubir wunder; doch anfang und ursach tzu geben den eynfeltigen, wollen wyr desselben eyn teyls furbilden, mugen darnach weyter hyneynfaren.


� GTA s. 136, WA X,3,209,24: "Dann wenn ich Christum ungewisz hab, do ist mein gewissen nymmer still, mein hertz hat auch nymmer ruw..."


� OGG s. 70, WA VI,234,27: "Drumb haben wir, die weil wir leben, es sey wie lang es wol, alle hend vol zuthun, das wir dem ersten gebot und dem glauben mit allén wercken und leyden schuler bleyben und nit auff horen zulernen."


� OKF s. 100, WA VII,68,32: "...ideo sola curanda, ut augeatur sive operibus sive passionibus exercita..."


� Anders Nygren: Filosofi och motivforskning, Lund 1940, s. 69.


� OGG s.95, WA Vl,249,32: "...und alszo geht er aufz in die werck unnd kumpt widder durch die werck zu sich selb, gleich wie die son auffgeht bisz an den nidergang und. kompt wider bisz zu dem auffgang."


� WA n.501,34.


� 2:16; OKF s. 70, WA VII,55,31.


� OKF s. 90, WA VII,64,21: "Necesse est enim, ut loquatur, agat et conversetur cum hominibus, sicut Christus in similitudinem hominum factus habitu inventus est ut homo et conversatus cum hominibus, ut Baruch. 3. dicit."


� OKF s.91 f, WA VII,65,10: "Ad hoc inducit Christum pro exemplo, dicens 'Hoc sentite in vobis, quod et in Christo Diesu, qui, cum in forma dei esset, non rapinam arbitratus est, esse se aequalem deo, sed exinanivit semetipsum, formam servi accipiens, in similitudinem hominum factus et habitu inventus ut homo, factus est obediens usque ad mortem'."


� OKF s.91 f., WA VII,66,3: "Dabo itaque me quendam Christum proximo meo, quemadmodum Christus sese praebuit mihi..."


� OKF s. 93, WA VII,66,7: "Ecce sic fluit ex fide charitas et gaudium in domino et ex charitate hilaris, libens, liber animus ad sponte serviendum proximo..."


� OKF s.100, WA VII,69,5: "(E nobis fluunt in eos, qui eis opus habent, adeo ut et fidem et lustitiam meam oporteat coram deo poni pro tegendis et deprecandis proximi peccatis,) quae super me accipiam, et ita in eis laborem et serviam, ac si mea propria essent: sic enim Christus nobis fecit."


� OKF s.95, WA VII,66,26: "...ita et nos debemus gratis per corpus et opera eius proximo nostro auxiliari et unusquisque alteri Christus quidam fieri, ut simus mutuum Christi et Christus idem in omnibus, hoc est, vere Christiani."


� OKF s.101, WA VII,69,12: "Concludimus itaque, Christianum hominem non vivere in seipso, sed in Christo et proximo suo, aut Christianum non esse, in Christo per fidem, in proximo per charitatem..."


� OGG s. 140, WA VI,27S,31: "Nu sehenn wil, wie der almechtige got uns unsem herrn Jesum Christum nit allein där gesetzt hat, in yhn mit soldier zuvorsicht zuglewben, sondern auch ein exempel der selben zuvorsicht unnd soldier gutter werck in yhm unns furhelt, das wir in yhn gleuben, ym volgen und in yhm ewiglich bleyben."


� OKF s.61, WA VII,51,32. OKF s.64, WA VII,53,17.�WA 1,112,20: "Igitur facta Dei sunt ipsi lusti et Christiani, factura eius nova, opera autem sunt ipsae lustitiae, veritates &c. quas in illis factis operatur..."�Jfr WA I,114,3 f.: "Ideo Christus, regnum coelorum, venit in eos, qui peccatores venit salvare. Alii vero. qui sibi conscii lustitiae, non credunt verum esse, neque ad se fllud pertinere 'poenitentiam agite', imo, inquiunt, lusti sumus, peccatum nescimus, iam regnamus, appropinquavit enim, imo venit iam dudum regnum coelorum."


� OGG s.21, WA VI,206,29: "Dann wer got trawet, dem gibet er szo bald seinen heiligen geist, wie sanct Paul zu den Galatern saget 'Ir habet den geist empfangen nit aufz ewern guten werckenn, sundern då ihr dem wort gottis glaubet habt."


� OKF s. 79, WA VII,59,28.


� OGG s.28, WA Vl,210,6: "Ja wan wirs recht ansehn, szo ist die lieb das erst odder yhe zu gleich mit dem glauben."


� WA VII,550,20-35, jfr. Bengt Hägglund: De homine, Lund 1959, s.323.


� OKF s.56, WA VII,50,6: "...iuxta spiritualem, quam dicunt animam, vocatur spiritualis, interiör, novus homo, iuxta corporalem, quam carnem dicunt, vocatur carnalis, exteriör, vetus homo..."


� OKF s. 57, WA VII,50,11: "...cum et ipsi duo homines in eodem homine sibi pugnent."


� OKF s. 83, WA VII,61,28: "Ita ut semper oporteat ipsam substantiam seu personam esse bonam ante omnia opera bona..."


� OKF s. 84, WA VII,61,35: "Ita necesse est, primum personam ipsam hominis esse bonam..."


� OKF s. 86, WA VII,62,25: "Non enim personam bonam facit nisi fides...", ibid., WA VII,62,7.


� Jfr Bengt Hägglund: Teologins historia, Lund 1966, s.306 f.


� OKF s. 80, WA VII,60,6: "Interiör enim homo confoimis deo et ad imaginem dei creatus per fidem et gaudet et iucundatur propter Christum..."


� GTA s. 48, WA XXIV.51,12.


� Ibid., WA XXIV,52,21.


� Ibid., WA XXIV,52,26.


� OKF s. 61, WA VII,52,3: "...impietate et incredulitate cordis..."�OKF s. 67, WA VII,54,15: "...sibi Idolura in corde erigit..."�OKF s. 80, WA VII,60,10: "...in carae propria offendit voluntatem contrariam, quae mundo servire et quaereie quae sua sunt nititur...".�OKF s. 88, WA VII,63,24: "Natura per seipsam non potest eam expellere, immo ne cognoscere quidem..."


� OKF s. 55, WA VII,49,14: "fans enim vivus est saliens in vitam aeternam..."


� OKF s. 62, WA VII,52,17.


� OKF s. 65, WA VII,53,34: "Fidei enim et hoc officium est, ut eum cui credit omnium piissima et summa colat opinione, nempe quod eum veracem et dignum habeat, cui credendum sit."


� OKF s. 66, WA VH,54,1: "Sic anima, dum firmiter credit promittenti deo, veiacem et lustum eum habet,..."


� OKF s. 67, WA VII,54,3: "...hic summus cultus dei est, dedisse ei veritatem, lustitiam et quicquid tribui debet ei, cui creditur."


� OGG s. 21, WA VI,206,23.


� OGG s. 24, WA VI,210,5.


� OKF s. 64 f., WA VII.53,18.


� OGG s. 32, WA VI,212,16: "dan er wil allein gottis dinst sein".


� OGG s. 96, WA VI,250,3: "nit zweyffelt, er hab einen gnedigen got und vatter ym hymel.


� OGG s. 105, WA VI,255,14.


� OGG s. 133, WA VI, 272, 5.


� OGG s. 25, WA VI,208,13.


� Cant. 56:1.


� OKF s. 64, WA VII,53,19: "...hic tenerrimus in spiritu..."


� Stora Galaterbrevskommentaren, övers, av Martin Lindström, Helsingfors 1954, här benämnd SGK, s.118 f., WA XL,1,228,29: "...dicimus fidem apprehendere Christum qui est forma, quae fidem ornat et informat..." S.228,34: "Sic ut Christus sit obiectum fidei, (s.229,15:)imo non obiectum, sed, ut ita dicam, in ipsa fide Christus adest. Fides ergo est cognitio quaedam vel tenebra quae nihil videt. Et tamen in istis tenebris Christus fide apprehensus sedet. Quemadmodum Deus in Sinai et in Templo sedebat in medio tenebrarum. Est ergo formalis nostra lustitia non charitas informans fidem, sed ipsa fides et nebula cordis, hoc est, fiducia in rem quam non videmus, hoc est, in Christum qui, ut maxime non videatur, tamen praesens est. Iustificat ergo fides, quia apprehendit et possidet istum thesaurum, scilicet Christum praesentem. Sed quo modo praesens sit, non est cogitabile, quia sunt tenebrae, ut dixi. Ubi ergo vera fiducia cordis est, ibi adest Christus in ipsa nebula et fide."�Jfr Otto Ritschl: Dogmengeschichte des Protestantismus IV, Göttingen 1927, s.196; Leif Eriksson: Inhabitatio – Illuminatio – Unio, Åbo 1986, s.23-45.


� SGK s. 121, WA XL,1,233,3: "...fides quae includat Christum et habeat eum praesentem ut in einer Zang ein edlenstein. Qui fuerit inventus tali fide apprehensi Christi, illum reputat deus lustum." Jfr Tuomo Mannermaa: Der im Glauben gegenwärtige Christus, Hannover 1989, s. 16.


� SGK s. 121, WA XL,1,234,27: "...Quia intus omnia sunt suavia et dulcia..."


� SGK s. 125, WA XL,1,240,1: "...quod fidei, quae possidet in corde ipsum Christum i.e. salvatorem qui tulit. Hec fides ante et sine charitate lustificat."


� SGK s. 125, WA XL,1,241,12-16: "In illo sumus per fidem et ipse in nobis, loan. 6. Oportet hunc sponsum Christum esse solum cum sponsa in sua quiete, amotis omnibus ministris et tota familia. Sed postea, quando aperuerit ostium et egreditur sponsus, accurrant servi et ancillae et ministrent, afferant cibum et potum. Ibi tum incipiunt opera et charitas."�Jfr Heiko A. Oberman: Simul gemitus et raptus, i: Kirche, Mystik, Heiligung und das Naturliche bei Luther, utg. av Ivar Asheim, Göttingen 1967, s. 34, n.50.


� SGK s. 126, WA XL.1,243,15: "Hic prorsus nos nihil facere oportet, sed tantum recipere thesaurum qui Christus est in corde per fidem apprehensus..."


� SGK s. 147, WA XL,1,282,17: "...qua Christus in nobis vivat, non quae est in persona nostra."
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