Det hele menneske og en kristologisk funderet
forsynstanke: Om brugen af “Sjzl” og “Stev” i to
grundtvigsalmer

Af Aage Schioler

Afhandlingen afdakker, hvordan brugen af elementer fra GT i Grundtvigs
salmedigtning indvirker p& beskrivelsen af menneskelivets eksistentielle
vilkdr og pa formuleringen af den kristologiske dynamik i hans forsynstanke.
Som hovedtekster bruges “Han, som har hjulpet hidindtil”, 1848-51 (GSV 1V,
272-273), og “Hjertesuk efter Davidsharpen”, 1855-56 (GSV V, 28). Under-
segelsen inddrager desuden enkelte andre tekster fra GSV til belysning af
Grundtvigs brug af elementer fra antropologien i GT, mens der kun lejlig-
hedsvis inddrages prosatekster.'

Eksempler pa Grundtvigs brug af “Sjeel” og “Stov” i salme-
digtningen

Som indledning til analysen af hovedteksterne bringes nogle
eksempler pad Grundtvigs brug af “Sjl” og “Stev” som betegnelser for
det hele menneske. Deres samvirke gennem menneskets sangevne ved
modtagelse og gengivelse af Gudsordets friszttende tiltale markeres.”

Varianter i sprogbrugen for “Sjzl” og “Stov”

De fleste er fortrolige med vendinger som: “Der var ikke et gje i
butikken” og den lidt @ldre: “Der var ikke en sjal i huset”. Bade sjel
og oje taler om det hele menneske. Brugen af sjel pa denne made
svarer til 1 Mos. 2,7: “Da formede Gud Herren mennesket af jord og
bleste livsande i hans nasebor, sa mennesket blev et levende vasen”,
hvor oversettelsen pa Grundtvigs tid led: “en levende Siel” (40
1740).* Et kort eksempel p& denne brug hos Grundtvig er:

I dit Navn gienfades Sjzle,
I dit Navn Guds Engle knzle!
(GSV1V, str. 1,472)

hvor de levende vasener pé jord og i himmel stilles over for hinanden.
Det legemlige ved sj@len, menneskets positive indfeldethed i naturen
ville vi vel sige i dag, ser vi gennem udtrykket “Som Soel gaar ned
(...), / Saa gaaer den Sjel til Hvile (...)” knyttet til solens nedgang “bag
Lunden / I Havet lyseblaat” (GSV'V, str. 2, 212; VI/3, 406, sp. 2).

Det svarer til, at vi i linjerne “Sol opstaaer, / og Sol nedgaaer, /
Naar den har gjort sin Gierning. / Gud give os at skinne saae, (...)”
(GSV 1V, str. 5, 338) meder solens daglige vandring som parallel til
den menneskelige mulighed for aktivt at indgd i omgivelserne. I den



foregéende strofe kunne det jo uden betydnings@ndring have heddet
“Gaae da frit / Hver Sjeel til sit, / (...)".

I “Lovsynger Herren, min Mund og mit Indre”, Grundtvigs
gendigtning af Sl 103, kombineres fysik og psyke, s& de sammen
dekker det hebraiske neefesj. 1 str. 1 er glosen gengivet ved “min
Mund og mit Indre”, sjelens udadvendte og indadvendte side. I str. 2
bruges den sadvanlige gengivelse “Sjel”, men den beskrives
karakteristisk som det vasen, der i én handling bruger sig selv psykisk
ved at huske og fysisk ved at synge med lunger, stemmeband, tunge og
leber: “Sjael! Kom ihu, at Hans Pris du forkynder (...)”. Helt kort siges
det samme i “Alt hvad som Fuglevinger fik”:

Min Sjel, du har af alt paa Jord
I Tanken og din Tunges Ord
De allerbedste Vinger (...)
(GSV'1V, str. 2, 290)

Et andet dobbeltudsagn om mennesket som udelt livsvasen mader vi i
salmen “Min Mund og mit Hjerte” (GSV I, 264-65; V, 498-99), hvor
“Mund og (...) Hjerte” i str. 1 er det hele menneske, der viderebringer
udadtil, hvad det indadtil har modtaget udefra. “De gjorde en Pagt”, og
pagtens indhold er de to parters sammenhold om abent at vedsta det
felles, gudgivne liv under ethvert vilkar: “I Fryd og i Smerte”. Guds
kerlighedsgave, selve livet, galder bade “Hjerter og Munde”.
Sammen har de modtaget “Ordet, som frelser fra Ded” (GSV' V, str. 2,
498). Gladen over det mé de derfor ogsa vaere sammen om (GSV'1, str.
4, 290. GSV V, str. 4, 499). Selv om glosen “Sjl” ikke forekommer,
er det tydeligt, at der synges om “en levende siel” i betydningen fra 1
Mos 2,7, helt parallelt med brugen i “Lovsynger Herren (...)”, str. 1-2.
Det er ogsa karakteristisk, at Grundtvig i salmen “Op til Guds Huus vi
gaae” (GSV'V, 171-172) i et udateret handskrift har haft “Vor Krop er
dev og stum / For Evangelium” i str. 3 (GSV V1/3, 397, sp. 2n). “Sjl”
kommer forst med ved offentliggerelsen i Dansk Kirketidende 1 1857,
muligvis for at undga den vildfarelse, at kroppen skulle vare mindre
gudvelbehagelig og mindre lydher over for Guds ord end sjzlen.
Paralleliteten mellem krop og sjel fremgar dbenlyst af str. 4:

Guds Ord til Sjeel og Krop
Han siger selv: Luk op!

Ogsa her anforer jeg handskriftets ordvalg “Han”, hvoraf det fremgar,
at “Guds Ord” er synonym for Kristus selv (Johs 1, 14). Hvor det ord
lyder, det vil sige hvor Kristus er og taler, sker der det, at “Tungen
svarer ja!” (str. 5), og “vort Bryst” tager imod tiltalen, i dette tilfeelde
helt konkret ved at leere og bruge Fadervor:

Saa lerer os Guds Sen
Sin egen Barneben,
Indaander i vort Brvst



Sin egen Barnergst
(str. 6)

“Tunge” og “Bryst” er synonyme med “Mund” og “Hjerte” i “Min
Mund og mit Hjerte” og med “Mund” og “Indre” i “Lovsynger
Herren”. “Tanken og din Tunges Ord” fra “Alt hvad som Fuglevinger
fik” falder ogsa ubesveret ind i dette syn pa mennesket som et helt
vasen, set pd to uadskillelige mader.

I et digt om Kedets Opstandelse fra forst i 1860’erne hedder det
meget markant om hjertet som reprasentant for legemlighedens ned-
vendighed i et &gte menneskeliv:

Hjerteles den Sjzl maa vere,
Foleslos for Livets Ord,

Som sit Legem vil undvere

Hvor for evig Sjeelen boer
Hjertets Banken, Hjerte-Rasten,
Hjertens-Glaeden, Hjerte-Trosten,
Hvad var Livet, skilt ved dem!
(GSV'V, str. 4, 368)

Klarere kan det neppe dokumenteres, at legeme og sjl for Grundtvig
er uadskillelige og ligeverdige udtryk ved betragtningen og beskrivel-
sen af menneskelivet.

“Sjeel” og dedning

Et karakteristisk tilfelde findes i et ejendommeligt digt fra cirka 1860
om nedfarten til “Dedningehjem” (GSV V, 356-57). Selv om digteren
erkender, at det hjem ikke kan beskrives “med denne Verdens Ord”
(str. 1), hedder det dog:

Kun det er klart, vi troe derpaa,
At mens i Grav hans Legem laae,
Hans Sjel var dog i Aande!

(str. 1, 5-7)

At “i Aande” ikke drejer sig om en luftig, ubestemt varensform,
fremgér af, at udtrykket ma vise tilbage til Guds virkeform i 1 Mos 1,2
og 2,7, der gor verden til levested og mennesket til livsvaesen. Det
viser sig ogsd 1, at nar Kristi “rene Sjal paa Sjale-Viis / Sig rerde end
med Sterke” (str. 2, 1-2), bevirker det,

Atide Dades Rige

Dog Livets Ord fandt Vei og Rest

Og Horelse tillige
(str. 4,2-4)

Vej, rost og herelse herer til legemligheden. Derfor kan det i naste
strofe lyde om hedningerne, der levede for Kristus:

Men deres Sjal var dog ei glemt



Til Dadninger i Lendom giemt
Var Livet af Guds Naade!
(str. 5, 5-7)

selv om deres tilvaerelse pa jorden endte “Som Bakkenes i @Orken”
(5,2), det vil sige forsvandt under jordens overflade.

Som ogsé digtets forste linje angiver, er sj®lene altsé “Degdninger”.
Dem kender vi andetsteds fra hos Grundtvig. Navnes kan et par linjer
fra salmen “Christus den Lyslevende” fra 1843, i 1847 omdigtet under
titlen “Den levende Christus”, nu med henvisning til Johs 14,19:
“Endnu en kort tid, og verden ser mig ikke lengere, men I ser mig, for
jeg lever, og I skal leve”. Her tales der om

(...) Dgdninger i Taagedal
I Hvilen og i Vaanden
(GSVL, str. 4, 229; 1V, str. 3, 224)

Hvile og vénde knytter sig til menneskelivets fysiske aspekt, iser nér
man betenker 1 Mos 3, 16-19. Her beskrives konsekvenserne af, at
mennesket forgreb sig pa kundskabstraets frugter: smerten ved barne-
fodsler, det harde slid for bredet og sluttelig genforeningen med den
jord, mennesket er taget af. Ogsa salmen “I Kvald blev der banket paa
Helvedes Port” (GSV 1, 471-474) herer til 1 den sammenhaeng. I str. 9:

Sig reiste de Fanger nu alle paa Stand,
Men kun for dybt at nedknele,
Velkommen, velsignet, vor Frelser-Mand!
Det lod fra utallige Sjle!

mgder vi sjael/sang/stev-konstellationen, der omtales senere. Sjlen er
omtalt direkte. Sangmotivet ses i linjen: “Velkommen, velsignet, vor
Frelser-Mand!”, der bedst heres som genklang af Sl 118, 26: “Velsig-
net vaere han, som kommer, i Herrens navn”, som ogsé lyder under
Jesu indtog i Jerusalem (Matt 21, 9par). Strofens brug af legemlig-
heden svarer til de associationer, der knytter sig til dodning: Fangerne
rejser sig op og knzler ned. “Stavet” er der, selv om glosen mangler.

[ alle tre digte findes udtryk for, at de dede fysisk er sparret inde,
som det fremgar af folgende udtryk: “(...) det store Fangenskab” (GSV
V, str. 2, 356), “Helhjems Port” (GSV 111, str. 4, 449, IV, str. 3, 224) og
“Helvedes Port” (GSV 1, str. 1, 471). De dede er pd den made
péafaldende mere i sleegt med de gengangere, man i fordums tid matte
feeste i mosen med pele, end med de flygtige gespenster, som ved
nattetid siver gennem mure og dere i gamle borge og slotte. Selv i
disse til os ukendte egne henlagte digte synes en levende sj&l uden
fysisk skikkelse séledes Grundtvig en lige s& umulig forestilling som
menneskeligt liv uden and(e).

Naturligvis har Grundtvig som traditionsbéren teolog gjort sig
tanker om sjelens vilkar i Mellemtilstanden, perioden fra dedens
indtreeden til Kristi genkomst. En nogenlunde tilfredsstillende gengiv-



else heraf har jeg anset for at vere for omfattende i sammenhangen
her, der tager sigte pa fremtidsaspektet inden for den n@rverende tids
vilkar. En side af problemkomplekset er omtalt i note 13.

To andre aspekter af Grundtvigs syn pa “Sjzl”
En sarlig brug af “Sjel” forekommer i linjerne fra cirka 1852:

(...) over Porten til Guds-Staden
Med Flamme-Skrift staaer paa Guldpladen
Bekiend din Tro! fornaegt dig selv!

Det er den snzvre Port for Sjelen,
For det i os, som siger “jeg”,

Hvis Are med den dybe Knalen
Indlysende forliges ei,

Skigndt intet veerd er hvad vi mister,
Os Egenkiarlighed dog frister

Til paa “os selv” at holde fast.
(GSV1V, str. 4-5, 359)

Er billeddannelsen mon foranlediget af en omtrent 40-arig erindring
om selvopgeret i 1810-11, hvor Grundtvig gav afkald pa en karriere
som litterat i Kabenhavn for i stedet at tiltreede som kapellan hos sin
far i Udby, nu belyst af et langt livs oplevelser, erfaringer og efter-
tanke? I givet fald er sjelen infiltreret i noget sa handfast og udadvendt
og pa en eller anden made materielt funderet som den samfunds-
massige status, og 1 hvert fald kommer glosen her betydningsmaessigt
meget ner “selvbevidsthed”, hvor omverdensrelationen ogsa er en
bestemmende faktor.

Vard at bemaerke er ogsa valget af “Sjel” ved oversattelsen af det
engelske “mind” i “Gud-Helligaand! O kom” (GSV I, 622-23):

Driv Sorgen fra vor Sjel
Og Taagen fra vort Qie!
(str. 1, 3-4)

Psykisk/filosofisk kan glosen “mind” indga som led i “mind and body”
(sjel og legeme; sind og krop) og i “mind and matter” (ind og
materie/stof). 1 salmesproget hos Grundtvig kan “Sind” daekke en
stemning eller samstemthed:

Nei, lad os gaa med rerte Sind,
Som Hyrderne, til Barnet ind (...)
(GSV 111, str. 15, 128)

Det er saa hyggeligt allensteds
Hvor Smaa og Store har Eet isinde (...)
(GSV'1V, str. 2, 413)

“Sind” kan ogsa betegne, hvad vi kunne kalde sjalens inderside:



Kraften fra det Hoie
Os i vort Sind forngie (...)
(GSV1V, str. 3,252)

Hvor er Lammet, Offer-Lammet?
Isak spurgte, syg i Sind (...)
(GSV V, str. 1, 172)

Dette serpreg ved “Sind” kan vere baggrund for fravalget af denne
glose og anvendelsen af “Sjel” i “Gud-Helligaand! o kom”. I sam-
menh@ngen her ville “Sind”, der ligesom gjet er receptivt/passivt,
formindske det energisk/reaktive, der indgér i “Sjal” som evnen til at
svare pd, hvad den modtager, og som er vasentlig her. Sammen-
stillingen sind/gje ville pacificere mennesket pa en made, som ikke er
serlig passende i en ben til Helligdnden, der i str. 4 ses som kilde til
kerlighed, tro og taknemmelighed:

Neddaemp hos os al Tvivl
Om Jesu Tro og Love!
Indgyd den Kizrlighed,
Som aldrig skal hensove!

At keerligheden er vagen og udadrettet, siger nasten sig selv. Hos
Grundtvig er troen det ogsd, eftersom han knytter den uleseligt
sammen med bekendelsen som dens udadrettede udtryk:

Ja, troe og bekiende,

Til Dagenes Ende,

Det er Saliggigrelsens Vei (...)
(GSV I, str. 5, 149; V, str. 4, 531)

Da der ikke er nogen begrundelse i rimfelgen til at undga “Sind”, der
vel umiddelbart m& komme pa tale ved lasningen af “mind”, ser jeg
det aktive i “Sjel” som anledning til, at netop denne glose er brugt.

“Sjeel”, sang og “Stov”

Temaet “sjel og sang” er af vasentlig betydning i Grundtvigs salme-
digtning. Det ses ikke kun af; at der er tale om et gennemgaende motiv
i alle digterarene. Da sangen kun kan lyde ved brug af de legemlige
elementer lunger, stemmeband, tunge, mund og laber, er den ogsé
med til at knytte “Sjel” og “Stev” sammen. Derudover viser de
nedenfor anforte eksempler, at sangens baggrund er et indgreb udefra.
Mere og mere treder det frem i &renes lgb, at dette indgreb er Jesu
komme som den, der “er Guds herligheds glans og hans vasens ud-
trykte billede”, for nu at bruge den klassiske formulering fra Hebr 1,
3.* Sangen er saledes et modtaget ord, hvor eret, hjertet og sindet har
rollen som adgangsvej, og dermed angives endnu en kade, der for-
binder “Sjal” og “Stev”. Sjalen er sa at sige stovets mulighed for at
blive talt til og vide af sig selv at sige. Ogsé her ville det i dag veare



nzrliggende at bruge glosen “selvbevidsthed” til at udtrykke denne
side af Grundtvigs syn pé sj®len. Stevet pa sin side er sjelens middel
til at udtrykke sig. I sangen forbindes mulighed og middel, s& menne-
sket er i stand til at svare, nar tiltalen fra Guds Ord lyder, altsa nar
Kristus treeder ind i menneskets eksistens. I sig selv ejer mennesket
ikke evne til at danne sangen. Ertner, 1997, 196-97, citerer Nyaars-
Morgen, str. 42, 9-11:

Fra Deden til Livet

Kun Een det var givet

Paa Vinger at have sig selv.
(US1V, 262)

De folgende, kronologiske opregnede eksempler bringer forskellige
udsagn om, at en ekstern instans traeder til og udleser sangen.

1811:

Dog, hvi vil, min Sjel, du forsage?
Hvi beies, hvi bruser du saa? (...)

[Guds] Lys og [Guds] Sandhed skal fore
Mig op til hans Tempel i Fred,

Der Ordet mit Hjerte skal rare

Og glemme jeg skal, hvad jeg leed;

Ja, selv skal jeg rere min Tunge

Til Psalmer for Herren at sjunge

Til Lov og til Pris for min Gud

(GSV 11, str. 6-7, 68)

Selv om det fulde betydningspotentiale i sjel, hjerte og sang endnu
ikke er helt udfoldet i denne strofiske gengivelse af Sl 42-43, er
grundelementerne: Guds tiltale og menneskets derudaf voksende svar,
ved at forme sig ud fra sprogbrugen i Davidssalmerne.

1817:

Men for af Smaat at giere Stort,

Af Stort Du her har Lidet giort,

I Krybben lagt, i Klude svebt,

En Himmel-Seng Du har mig kebt!

Velan, min Sjel! Saa vaer nu glad,
Og hold din Juul i Davids Stad!

Ja priis din Gud i allen Stund

Med liflig Sang af Hjertens Grund!
(GSV1L, str. 19-20, 128-29)

1825:

Trods klingrende Frost godt Aar I [julens engle] spaae (...)
()



O, synger for dem [bernene] som Lerker slaae,
Som hert de har ei lenge (...)

Da vaagne de mildt i Morgen-Gry,
Og tzlle meer ei Timer,

Da nynne de Jule-Sang paany,
Som sig med Hjertet rimer (...)
(GSV1, str. 1, 4 og 6, 405-6)

Nar det hedder, at “Vi Rollinger har i hvert et Vraa, / Som Blomster
groe 1 Enge” (str. 4, 3-4), er der ikke kun tankt pa Johan og Svend
Grundtvig. Bag dem ses alle mennesker. Uden maske at vide af det,
behaver de at here Guds tiltale for at holde sig selv fast som levende
sjele, en betegnelse, der passer som fod i hose pa personerne i str. 4
(Thodberg 1989, 65-66 n).

1836:

Hos dig at bygge, / Hoieste Lykke / Kaldes med Ret,
Der lyster Tunge / Altid at sjunge, / Vorder ei treet,
Til ikke laegger og tager ei fra / Gleedens det evige Halleluja!

)

Tusinde Dggne, / Verdslige, sagne, / Gyldne for Kigd,
Kan de vel ligne / Een Dag af Dine, / Som vi den ned,
Naar under Sang, med dit vingede Ord, /

Sjalen afby over Stjernerne foer?

(GSV'1, str. 3 0g 6, 151)

“Dit vingede Ord” ma her vare Kristus selv; se omtalen af motivet
“@rne-Vinger” fra “Vai nu, Dannebrog, paa Vove!” (GSV 1, 587-589) i
afsnittet “ “Sjel”, “Stev” og sang (...)” i gennemgangen af “Han, som
har hjulpet hidindtil”.

At Kristus som den inkarnerede Guds Ord, der er identisk med den
Himmelfarne, forener Himmel og Jord, Gud og mennesker, fremgér
ogsd af GSV 1, 589-90: “Gud-Fader udsendte sit Naadens Ord, / Og
Menneske blev den Eenbaarne”, hvor str. 2 begynder: “Gud-Fader
Han kroned den Mand af Muld, / Og gav ham guddommelig £re”, og
sidste strofe lyder:

Vi sgge vort Hjem over hgien Sky,
Og Englene deres derunder,

Og begge forvente den Verden ny,
Guds Aand kun alene udgrunder,
Da Alting er samlet, som i en Sum,
I Barnet, som lagdes i Krybbe-Rum,
I Himmels og Jords Eenbaarne!

1840:

Folgende strofer fra sangen “Jeg gik mig ud en Sommerdag at here”



medtages som eksempel pa, at sangen fodes hos “Dedens Folk”, “I de
dybe Dale”, som svar pa Kristi nutidige komme, og at dette ogséd tager
skikkelse i nadveren, jf. note 4.”

Fra Natten da han er forraadt og bryder
Livets Bread til Dedens Folk det lyder:
Tager som det bydes

Legem mit som brydes

Og mit Blod som Jer til Gavn udgydes.

Da fik jeg i mit stille Sind at here
Fuglesang, som Hjertet kunde rore

I de dybe Dale

Himlens Nattergale

Slog i Chor, som Engle smaa, der tale.
(GSV1V, str. 6-7, 15-14; V1/3, 275)

Om “Sind” i forhold til “Sjal” se afsnittet “To andre aspekter af
Grundtvigs syn pé Sjalen”.

1845:

Str. 13-17 af “Nat i QOsten er ei saa lang” (GSV 1V, 209-212) er endnu
et udtryk for juleevangeliets betydning for brugen af stev/sjel/-
budskab/sang-konstellationen hos Grundtvig, ultrakort sagt sadan:

Kilde-Vald kun er Budskab mit
Til lutter Frydesange,

Thi han, som Jorden gier sjzleglad
Er fodt til Verden i Davids Stad.
(str. 16, 3-6)

Sammen danner de fem strofer julesalmen “Venner! Sagde Guds
Engel blidt” (DDS03, 105).

1851:

I dette 4r kommer salmen “Alt hvad som Fuglevinger fik” (GSV IV,
290-291) med linjerne:

Min Sjel, du har af alt paa Jord,
i Tanken og din Tunges Ord
De allerbedste Vinger (...)

()

Og det var dig, den [Guds nade] ledte om,
Da med Vorherrre hid den kom
Paa underligste Maade.

Saa vaagn dog op, min Sjel, bryd ud
Med Lovsangs Rest, og priis din Gud (...)
(GSV'1V, str. 2,3 og 4, 290)



Medtznkes “Stovets Vee og Vaande” (str. 1, 6), kan denne salme ses
som bdde det mest kendte og et klassisk klart udtryk for
stov/sjel/budskab/sang-motivet.

1864:

Blandt salmerne fra det ulykkelige krigsar finder vi en ny bearbejdelse
af salmen “Min Mund og mit Hjerte” (GSV V, 498-99). Ved and-
ringerne i str. 2 fra “Med Tungen saa red” til “Med Ildtungens Gled”
er henvisningen til Helliganden tydeliggjort i forhold til formen fra
1837 (GSV 1, 264-65). Med Andens tale er der som pa Pinsedag “Lagt
Bod for al Vaande / (...) / Lagt Ordet, som frelser fra Dgd” ind i “(...)
Hjerter og Munde (...)”. Kristus og hans befriergerning har fundet sin
plads i vores liv. Bevaegelsen er den samme som i 1 Mos 2,7: “Da
formede Gud Herren mennesket af jord og blaste livsande i hans
nasebor, sd mennesket blev et levende vasen”. Befrielsen ved Kristus
ses altsd i denne salme som en nyskabelse. I str. 3-4 er sangens
athengighed af indgrebet udefra gennem Kristi komme markeret, og
det meget tydeligt:

Med Fred og med Glede
I Faderens Ord

Guds Aand tager Sade
og Hjertet iboer (...)

Da fodes Lovsangen
Af Hjerte og Mund (...)
(GSVV, str. 3 og 4, 498-99)

For at sangen kan lyde, m& “Hjerte og Mund”, det hele menneske, den
“levende siel”, det “Stev”, der er beandet af Gud, modtage Kristus,
“Faderens Ord”, sammen med “Guds Aand”. “Lovsangen”, den kristne
salmesang, er altsa et svar pa, ja, naesten et ekko af Gud Faders tiltale i
Jesus ved Helligadnden.

1872:

Menstret indgreb/frigerelse/sang meder vi ogsd i Grundtvigs sidste
digt, hvor Kristus-forkyndelsen i skikkelsen “Kompas”er den eneste
troverdige vejleder,:

Ja, hvor Aanden staaer for Styret,
Og Guds-Ordet er Kompas (...)
Der sig (...) / Aabner Evighedens Port.

Derfor Jesus-Christus-Navnet
Prises skal evindelig,

Af hans Kierlighed omfavnet
Hjertet er i Himmerig (...)
(GSV'V, str. 4-5, 628)°



“Sjeel”, “Stov” og kristologi i to forsynssalmer

[ dette afsnit seges det pavist, hvordan det tosidede, men ikke todelte
syn, der betragter mennesket som stov oplivet af Guds Ord og And,
aftegnes tydeligt, men pa forskellig made i salmerne “Han, som har
hjulpet hidindtil” (GSV 1V, 272-273) og “Hjertesuk efter Davids-
harpen” (GSV V, 49-51). Begge har som baggrund det truede
menneskeliv, og begge bruger henvisninger til GT i bdde negative og
positive udsagn. I de positive udsagn ses Kristusforkyndelsen ud fra
Jesu mennesketilverelse inddraget pa en made, som fremhaver dabens
frisettende og hébskabende aktualisering heraf, der fremkalder
takkesangen som det for “Sjel” og “Stev” felles svar.

“Han, som har hjulpet hidindtil”

Tekst med strukturnoter

1.

Han, som har hjulpet hidindtil,
Han hjelper nok herefter,

Han altid kun det Bedste vil,
Og Han har Almagts-Krafter,
Og Han saa grundig alting veed,
At selv tilbunds i Kizrlighed
Seer klart Hans Forsyns-Qie

Den ode Ork, det vilde Hav,

Den haarde Vinter-Kulde,

Den dybe Sorg, den marke Grav,
De Ki&re under Mulde,

For alt hos Gud er gode Raad,
Til Frydesang han vender Graad,
Saa let som Vind og Vove.

. Og du, mit Stev, hvi sukker du

Som under Fjelde knuset?
Du hgrer jo, der skaffes nu
Dig Plads i Fader-Huset,

Din Frelser vidner, ei et Haar
Forkomme skal i Ormegaard
Og fattes 1 Guds Rige!

. Min Sjal, hvi bruser du da saa

Og krymper dig i Stevet,

Og gruer for de Skyer graa

For Vindens Pust i Lovet

Du veed jo dog, trods Vind og Sky
Du skue skal de Himle nye,

Som Gud gier evig klare.

. Vi foler, at hvordan det gaaer,

Hvad Verden gigr og lader

Saa gav os Gud dog Berne-Kaar,
Saa er dog Gud vor Fader,

Saa er vor Ded dog kun et Blund
Og Stevet om en liden Stund
Faaer ogsaa @rne-Vinger.

. Om end vort Stav er lige tungt,

Saa faaer vor Sjl dog Vinger,
Saa den med Ordet evigtungt
Sig let til Himlen svinger,

Og seer saa fra det Hoie ned,
Med Smil paa Verdens Usselhed
Med Trest paa Jordens Mgie.



3. Thi naar vor Sjel er i Guds Haand,
Guds-Ordet i vort Hjerte
Da brister for os alle Baand
Som pine kan og smerte,
Da aabner sig, som aldrig for,
Guds-Rigets Port, Guds-Husets Dgr
Og Livets Kilder alle.
(GSV'1V, 272-73)

Opstillingen ovenfor illustrerer V-strukturen i tekstens indhold. Som
det ses, falder salmen i tre afsnit: En tillidspastand (str. 1-2), en
begrundelse for pastanden (str. 3), og en beskrivelse af folgerne af at
acceptere pastanden og dens begrundelse (str. 4-7). Pastandens
begrundelse udger salmens vendepunkt, der ogsd kan pavises ved
motivfellesskab (sangmotivet) i str. 2 over for str. 4-5 og ved den
kristologiske udfoldelse i str. 6-7 af de gudspradikater, som ogsa
forekommer i str. 1. Samlet kan der tales om en modifikation af den
opbygning, der er blevet kendt som V-strukturen (Helweg 1978), men
med et andet skift end negativ/positiv mellem V’ets to sektioner. I
salmen her er skiftet markeret ved en kristologisk intensivering i str. 4-
7 af gudspredikaterne i str. 1-2. Salmen dateres til tiden under
Trearskrigen, altsa 1848-51 (Hansen 1966, 111, 328).

Salmens tillidspastand og dens begrundelse

Str. 1,1 er citat af Sam 7,12: “Sa langt har Herren hjulpet os”. Ordene
falder ved slutningen af en fortelling om en altafgerende sejr over
Filistrene, det unge Israels @rkefjender. I tillid hertil ser digteren frem
mod, at det samme kan ske igen (str. 1,2), fordi Herren er algod og
almaegtig. Det kan stotte den anferte datering. Det skiftende kampheld
helt frem til Trearskrigens afsluttende fase kunne nok fremkalde
ensket om al mulig stette. Nar der derpé skiftes motiv fra krigens til
keerlighedens uigennemskuelighed (str. 1, 5-7), kan det have sammen-
haeng med, at ikke kun nationens, men ogsa digterens skebne i disse ar
havde uklare udsigter. Hans forhold til Marie Toft udviklede sig i
denne periode fra “Bekendtskab til et inderligt, ubrydeligt Venskab”
(Borup 1943, 204). Samtidig blev det stedse mere tydeligt, at selv om
Grundtvig udmerket indsa, hvor meget hans hustru Lise havde betydet
for ham og hans arbejdsmuligheder, var de gledet fra hinanden, og
ogsd hendes tiltagende tungsind havde, uanset &rsagerne hertil,
efterhanden lagt en demper pa deres forhold (Borup 1943, 201-9).
Tillidserkleringen i str. 1, 3-5, er formuleret som en kort opreg-
ning af de tre klassiske gudsegenskaber: algodhed, almagt og
alvidenhed, de to farste tilordnet krigen, den tredje kaerligheden, men i
pvrigt ganske alment udtrykt. Strofens emnemassige disposition 12 +
R + 7 linier oiver den en licevaet. som svarer til det sprogligt almene



udtryk, men fastholder en spandstighed gennem afvigelsen fra
strofens metriske opbygning i 2 + 2 + 3 linjer.

[ str. 2, hvor vanskelighederne formuleres, er udtrykket igen
alment, men forste linje bruger et ordvalg, der i GT signalerer dedens
magt (Pedersen 1920, 354-75). “Den haarde Vinter-Kulde” i 1. 2 inde-
holder méske en allusion til vinterstroferne i Nyaars-Morgen (US 1V,
261-62), men kan muligvis desuden vere inspireret af Fimbulvinteren,
der gar forud for verdens undergang, Ragnarok (Baksted 1972, 192),
og hvis optakt Grundtvig lader gribe ind i familieforholdene (Nordens
Mytologi 1832. US V, 705). Senere i salmen viser disse udtryk sig at
have foregrebet dybt eksistentielle anliggender. Tilliden til Gud i
strofens anden del fremtreeder ogsa i en ganske enkel formulering, som
dog antyder noget mere dybtgaende. I 1. 6: “Til Frydesang han vender
Graad”, anvendes igen stof fra GT (SI 30, 6b. 125, 5-6). Her antydes
det personlige aspekt, som i str. 1 traeder frem i skiftet fra krig til
kerlighed, og som den enkelte kan treede ind i, s& begrundelsen for
tilliden til Gud ikke fremstar som teoretisk/filosofisk pastand. Sammen
med skiftet fra negativ til potentiel positiv situation i andet halvvers
giver ogsé dispositionen (2 + 2) + 3 linjer strofen en fin fremad-
rettethed.

[ str. 3 flyttes det, som tynger og truer, afgerende fra det almene
gebet til det personlige omrade. Sjelen i Guds Hand og Guds-Ordet i
hjertet angiver den personlige, positive baggrund for at beskrive
negativiteten som “Alle Baand / Som pine kan og smerte”, og samtidig
markeres menneskeligheden med “i vort Hjerte”. Billedet af de sna-
rende bdnd er pd den baggrund lige ved at gare fysisk ondt blot ved
forestillingen om dem, og vi kan nasten here det lettelsens suk, der
drages ved beskrivelsen af de midler, Gud bruger til at hjelpe med og
gennemfore sine gode rad: porten, deren og alle livets kilder, der &bner
sig. Ogsa disse udtryk henter betydning fra GT (Port: Sl 24, 7. 100, 4.
118, 19-20. Der: SI 24, 7. Kilder: S1 36, 9-10. 87, 7), men ogsé hellig-
stedslegenden om Jakobs drem i Betel (1 Mos 28, 10-18) ma tages i
betragtning.” Der er for mig at se heller ingen tvivl om, at talen om
sjelen 1 Guds Hand og Guds-Ordet i hjertet helt ligetil kan ses ud fra
brugen af barnet, favnen og Fadervor som udtryk for Kristus-feelles-
skabet i Grundtvigs dabsteologi (Thodberg 1989, 36-38). Port og der
(Thodberg 1989, 29-36) og kilde (Schigler 2004, 204-205) inddrages
ogsé 1 Grundtvigs metaforik om daben og Kristus.

Omsvinget bruger séledes et sprog, der finder nzring bade i den
aktuelle liturgi pa digtets tilblivelsestid og i de gudstjenestlige
handlinger ved Jerusalems tempel. P4 den made bliver strofens for-
synstanke funderet pa kristologien og pa dében, som vi ogsa meder det
andetsteds hos Grundtvig. Det ferste kendes fra passagen “Da
allersterst var Neden, / Du spared ei din Sen” fra “Paa alle dine Veie /
Hvor sort det end seer ud” (GSV 1V, str. 5, 530. Schigler, 2004, 183-



85), og det andet fremgar tydeligt for eksempel af Grundtvigs egen
fremhavelse af fredlysningen ved dében i “Urolige Hjerte! hvad feiler
dig dog™

()

Hvad sagde Vorherre

Til dig i din Daab?

Var det ikke Ordet, som passer kun sig
Paa dem, som indtraede i Guds Himmerig?
Var det ikke Ordet “Fred vere med dig”?
(GSV'1V,222,2)

I str. 3 af “Han, som har hjulpet (...)” gar det syntaktiske og det
metriske forleb hdnd i hdnd pd en mdde, der understreger en rolig
abenhed, uden at fremdriften fra str. 2 sattes over styr.

“Sjeel”, “Stov” og sang i skiftet fra trussel til trost

Den abnende tolkning af de eksistentielle vilkér str. 3 reprasenterer,
griber i de folgende strofer ind i digterens formulering af vanskelig-
hederne og af den livsmagt, der holder ham oppe. Bade vidde og praeg-
nans i sproget gges. Det forste viser sig i syntaksens starre bredde og i
inddragelsen af et mere dynamisk billedsprog. Det andet traeder frem 1i
det preg af personlig tiltale, der forsterkes, som digtet skrider frem.

De sidste fire strofer er holdt sammen parvis med hovedvegt pa
sjelen i den forste og stovet i den anden af hvert pars strofer. Der-
udover ses paralleller mellem det forste par over for str. 2 og det andet
par over for str. 1. Desuden fremtraeder med stedse sterre tydelighed
bade kristologiens betydning for béde forsynstanken og ligevagten
mellem “Sjel” og “Stev” i antropologien.

Den gennemgéende parallel mellem str. 2 og str. 4-5 er sangmo-
tivet: frydesang som Guds mulighed for mennesket (2, 5) aktualiseret
ved, at sjelen far vinger og med Ordet nar Himlen (4, 2-4), og ved, at
stovet “om en liden Stund / Faaer ogsaa Orne-Vinger” (5, 6-7).

“@rne-Vinger” forekommer flere steder i Grundtvigs salmer. De
rummer et opstandelsesaspekt, som er hentet fra SI 103, 5b: “Du bliver
ung igen som en ern”. I Grundtvigs gendigtning af Davidssalmen
formuleres det ved hjlp af den a&gyptisk-hellenistiske myte om evig-
hedsfuglen Feniks: “Sol-Fuglen lig, bliver ung du igjen!” (GSV 1, str.
3, 155). I to herlige strofer fra “Vai nu, Dannebrog, paa Vove!” (GSV
I, 587-589) signalerer sammenhangen stov/ernevinger/takkesang, at
stovets delagtighed i Himlen pd lige fod med sjelen udspringer af
Kristi Opstandelse og Himmelfart:

Han, der under Vinters-Hjerte
Fadtes under Hytte-Tag,

Han der vaanded sig i Smerte
Under Jevndegn-Stormens Brag,



Stovets Sen med Kied og Blod,
Han af Jordens Skigd opstod,
Ja opstod, som Blomst udspringer,
Stak 1 Sky paa @rne-Vinger!
(...)

Fole skal det Folke-Vrimlen,

Ja og Amen er Guds Ord,
Jorden loftet er til Himlen,
Himlen dalet er til Jord,

Stigen reist til Engle-Gang
Under Stovets Fryde-Sang:
Tone-Stigen fra vor Tunge
Didop, hvor Serafer sjunge!
(str. 3 og 5, mine kursiveringer)

Her er 5, 2 en Kristus-henvisning med brug af Ab 3, 14, introduk-
tionen til det syvende og sidste menighedsbrev. I en strofe fra “Var I
ikke Galileer™:

Sandelig, der var Guds Finger,
Som gav Bruden @rne-Vinger,
Midt i @rken Huus og Gaard,
Som gav Korsets Ord fra Osten
Kampe-Kraften, Kvinde-Rasten
Her blandt os i tusind Aar!
(GSV1, str. 8, 85)

ligger beskyttelsesmotivet fra Ab 12, 24 med forbindelseslinjer bagud
til 2 Mos 19, 4 og 5 Mos 32, 11 forrest i betydningspotentialet i “@rne-
Vinger”, men opstandelsesperspektivet fra Fugl Feniks er med. Det
indgar gennem “Bruden”, der er metafor for den Opstandnes menig-
hed. Den overlever, far “Huus og Gaard”, i en ugastmild, farlig, ja,
dedbringende verden: “Midt i Grken”.®

I str. 2, 3-4, er “Den dybe Sorg, den merke Grav, / De Kiare under
Mulde” vilkér, der pa det personlige plan, over for “Sjelen”, bibringes
os af verdens handleform: “Hvad Verden gier og lader” (5, 2).
Realiteten 1 disse harde vilkar fornagtes eller formildes ikke, men den
far heller ikke lov til at sta alene. Den konfronteres med bevidstheden
om “Berne-Kaar” (5, 3), og om Gud som “vor Fader” (5, 4). Selv op-
fattelsen af den uundgaelige ded kan derved skifte fra fysisk/fjendtlig:
“den merke Grav” (2, 3) til en hjemlig/fortrolig: “et Blund” (5, 5).
Baggrunden er inddragelsen af Kristi Opstandelse og Himmelfart
gennem motivet “@rne-Vinger” (5, 7) og henvisningen til dében
gennem talen om “Berne-Kaar” (5, 3) hos Faderen. Til det sidstnevnte
motiv se Thodberg 1989, 52-58.

Som str. 5, 3-5 er orienteret mod verdens handleform, der bringer
sorg, dad og grav, kan str. 4, 6-7 ses som svar pa verdens vareform
(str. 2, 1-2). Smil og trost sattes ind over for det, der ger livet tungt for
os pa grund af naturens indretning. i “Stavet” “Den ade Oirk det vilde



Hav, / Den haarde Vinter-Kulde” (str. 2, 1-2) er dog ikke éndimen-
sionale metaforer. De er ogsa betegnelsen for “Verdens Usselhed” og
“Jordens Mpgie”, de kummerlige vilkar, der folger sliddet for bradet,
som det beskrives i 1 Mos. 3, 17-19. Nér smil og trgst her er knyttet til,
at sjelen svinger sig til Himlen “med Ordet evigungt” (str. 4, 3), er det
igen dabens abenhed over for det guddommelige, der kommer til
udtryk.

Vi har en parallel til, at Frelserens Bon fra den debte nar op til
“Himmerigs Kor” (...) “Og lyder, hvor Englene kvaede” (GSV 1V, str.
4, 255). Ogsa de afdede tager ordet og

Istemme saa lydt
Halleluja nyt

At Englene tie og smile
(str. 6)

Derefter nér tregsten gennem nadveren ned til det betreengte Gudsbarn:

Da drypper som Duggen

Der Manna paa Vuggen

(..)

Og klargiet brat

Du siger godnat

Til Tvivlen og Frygten og Sorgen!
(str. 7)

Det medferer, at Gudsbarnet, den debte, nu kan vedkende sig Jesus-
navnet som betegnelse for ophavet til alt godt, kalde ham “Lyset og
Livet”:

Sov sgdt, Barnlille!

Lig rolig og stille,

Og nyn paa det Navn,

Med Naaden i Favn,

Al Jorden til Salighed givet!

Nyn: Jesus er min,

Saa faur og saa fiin,

Min Jesus er Lyset og Livet!

(str. 8)

(Citaterne folger GSV IV, 255-57. GSV IV, 47-48 har andet ordvalg,
ortografi og tegnsatning enkelte steder. Understregningen af Jesus-
navnetgi GSV IV, str. 8, 156-57, er saledes ny i forhold til GSV 1V, str.
6, 48).

Bag skiftet fra sorg til glaede, fra frygt til fortrgstning i str. 4-5 i
“Han, som har hjulpet (...)” ligger Kristus-begivenheden, sddan som
den fares videre i déb og nadver og i den Jesus-fortzlling, der er
ulgseligt knyttet til dem med dens klimaks i Opstandelse og
Himmelfart. Inddragelsen i dette hendelsesforlob gennem den debtes
fremsigelse af Fadervor, jf. note 9, aktualiserer dette omsving fra



trussel til tryghed under de givne vilkar, som ikke nedvendigvis
@ndrer sig, i hvert fald ikke det vilkar, at vi skal de. Sammenstillingen
af kristologi og dabssyn udger sdledes det kraftfelt, der giver frihed til
at leve med de stad, verden giver. Det gelder, hvad enten de rammer
pa det mentale plan eller det korporlige, pa sjelen eller i stovet, eller
begge steder i ét hug.

Det sidstes mulighed ville Grundtvig antagelig begrunde med 1
Mos 2, 6-7. Det svarer ogsa til hverdagens erfaring af samspil mellem
fysisk velvere og mentalt livsmod. Néar det galder péstanden i
kristologien og dabssynet om en positiv modmagt over for det negative
1 verden, har “Sjel” og “Stev” sdledes samme position som bade truet
og genstand for hjlp.

Gennem dispositionen 1 + (1 + 2+ 3) linjeri str. 4 og2 + (3 +2) i
str. 5 markerer hver strofe vanskelighederne kort og det guddommelige
modtrek fyldigt. “Vor Sjael” (str. 4) fastholder det personlige og
“Verden” (str. 5) det almene, men i omvendt rekkefalge i forhold til
krig/keerlighed i str. 1.

“Sjcel” og “Stov” som genstand for Kristi befriergerning

Str. 6-7 bringer efter en hegjenergisk formulering af de spergsmal, som
1 str. 1 har givet anledning til forsikringen om Guds muligheder for
indgreb, svar pé disse sporgsmal.

De naturbilleder, spergsmalene formuleres med henter betyd-
ningspotentiale i GT. Tilbagekoblingen til Davids Salmer er klarest. Vi
har bade den brusende sjal fra omkvadet i Sl 42-43 og den i stovet
nedsunkne fra Sl 44, 6. Ogsa ormen og stevet fra SI 22, 7 og 16 er pa
ferde. Brugen af “Ormegaard” i 7,6 inddrager sagnet om Regnar
Lodbrogs ynkelige endeligt (Beaksted 1978, 331-32). 1 alle tre
Davidssalmer er salmisten spandt ud mellem fortvivlelse over sig selv
og fortrestning til Gud, helt svarende til digterens position i str. 6-7.
Det er rimeligt ogsa at inddrage 1 Mos 3, 14 om den forbandelse, som
rammer Slangen: “P4 din bug skal du krybe, og stev skal du &de, alle
dit livs dage”, og som legger op til beskrivelsen af Adams vilkéar uden
for Eden: hans meje, nar han skal skaffe sig fode, og hans tilbage-
venden til den jord, han er taget af, nar han der (1 Mos 3, 17-19).
“Stovet” 1 6, 2 er jo ogsa jordsmonnet, svarende til de andre natur-
fenomener: “Skyer graa” (6, 3) og “Vindens Pust i Lavet” (6, 4).

Stevet som genstand for Guds livgivende gerning (1 Mos 2, 7),
skyerne som barer af den himmelske hersker, der kommer til hjelp ( 5
Mos 33, 36; S1 104, 3, jf. GSV'111, 506-7, “Sin Vogn gier Han af Skyer
blaa”), og vindens pust som metafor for Gud Helligdind som livs-
fornyer (Johs 3,8) ligger i fortvivlelsens stund uden for digterens
rekkevidde. Derfor “krymper” han sig i stevet som slangen, der ma
krybe péd sin bug. Derfor er skyerne grd og ikke hvide, bla eller
redmende som ellers ofte hos Grundtvig. og han “eruer” for dem oo



vinden. Derfor handler “Vindens Pust i Lovet” om efterar og ded som
1 “Skyerne graaner og Levet falder” (GSV 1V, 228-230) og “I falmede
Blade! du kiglige Vind!” (GSV 1V, 146), ikke om den forsommer, der
signaleres med linjerne

Det aander himmelsk over Stovet,
Det vifter hjemlig giennem Lovet,
Det lufter liflig under Sky (...)
(GSV'VI/3,268)

Det sidste naturbillede: “Som under Fjelde knuset” (7, 2) lader sig se
som influeret af den sten, der i Dan 2, 35 forvandler sig til et bjerg
efter at have knust den billedstotte, som er symbol pa verdens-
magterne. Digterens elendighed er i s& fald i hans egne gjne at ligne
ved den, der rammer de ugudelige.

Alligevel signalerer disse truende billeder ogsé hab. De lader sig
nemlig bruge i sammenhang med Kristus. Ormen i stgvet tolkes flere
steder kristologisk af Grundtvig (Ertner 1997, 194-7, 206-6), og den
brusende sjal har en parallel i evangeliernes beskrivelse af Jesu
sindstilstand forud for lidelsen (Matt 26, 38; Mark 14, 34; Johs 12, 27).
Stedet fra Johs folges af den himmelske rest om herliggerelsen af
Fadernavnet. De gra skyer i strofen

Med den Eenbaarnes Herlighed
Blev Ordet Kigd tilvisse,
Endskiont Guds Sen kom ei herned
Med Kronen paa sin Isse,

Men fodtes som en Tral i Vraa,
Og dade under Skyer graa

Paa Kors som en Misdader.
(GSV1V,str. 1, 88)

kan tenkes inspireret af det uidentificerede meorke, der ifolge Matt 23,
45 og Mark 13, 33 faldt over landet, mens Jesus hang pa korset. Nar
Luk 23, 45 tilfejer en solformerkelse, er den et symbolsk forvarsel.
Ligesom lyset vender tilbage efter en naturlig solformerkelses “nat i
utide”, vendte den korsfestede tilbage fra deden ved daggry “den
tredje dag” (Luk 24,1 par). Pa lignende made ses skyerne hos
Grundtvig ikke som udtryk for Jesu endelige skabne, men som
baggrund for “den Eenbaarnes Herlighed”, jf. “Endskiendt (...) // Men
(...)”. Stenen i Mark 15, 46. 16, 4 par er heller ikke et sidste ord, nér
den ses i forhold til Kristus. Selv om “(...) den var meget stor” (16, 4),
var den veltet fra, da kvinderne naede frem til graven.
Opmuntringspotentialet formuleres i str. 6,5-7,7 gennem henvis-
ninger til tre med stor selvstendighed og sikker hand udvalgte
passager fra NT. I deres oprindelige kontekst henviser de til tre
karakteristiske led i tolkningen af Jesu person. Kristus er ikke kun den
korsfaestede Jesus, selv om den korsfestede Jesus er Kristus. Kristus er



ogsa den Opstandne og den Himmelfarne. Her meder udsagnene os i
omvendt orden. I str. 6, 5-7, tegnes billedet af den nye Himmel og det
nye Jerusalem, hvor han er den evigt tronende (Ab 21, 1-6). I str. 7, 3-
4, fortelles om folgerne af, at han er den, der ved at g& gennem deden
abner vejen til “min Faders hus” (Johs 14, 1-7). I str. 7, 1-7, er han
den, hvis jordiske ferden aftegner fellesvilkaret for dem, der er
knyttet til ham (Matt 10, 24-31). Samtidig konverteres den neutrale
omtale i str. 1, 3-5 af gudsegenskaberne til en eksistentielt vedkom-
mende tiltale som baggrund for a&ndringerne af holdningen til felgerne
af negativiteten i de geldende vilkér. Det sker tekstligt elegant ved at
bruge opregningen i str. 1 i omvendt orden: “Du veed (...)”, ikke fra
dig selv, men ud fra “Guds-Ordet i vort Hjerte” (str. 3, 2), at du skal se
“de Himle nye”. “Du herer (...)”, at adgangen til Guds Rige er &bnet,
noget et menneske ikke kan tiltvinge sig, men det er indtruffet: “Da
aabner sig, som aldrig for, / (...)” (3, 5). “Din Frelser vidner (...)”, at
intet er for smat til at hare hjemme hos Gud (7, 5-7). Den tre-leddede,
personlige tiltale henviser til den traditionelle teologis tre klassiske
gudsegenskaber alvidenhed, almagt, algodhed. De var ogsa pa ferde i
str. 1 (se rubrikken “Salmens tillidspastand (...)”, 2. afsnit), men nu er
der ikke mere tale om neutral opregning. Tekstens indtreeden i den
personlige tiltales rum understreges yderligere ved intensiveringen fra
det almene (“Du veed (...)”) over det individuelle (“Du herer (...)”) til
det eksistentielle (“Din Frelser vidner (...)”).

Videreforelsen af motivet himmel: “til Himlen” / “de Himle nye”
(str. 4/6), giver sjaelen en anden udsigt end det bogstavelige, torre stov,
jordsmonnet. “vor Fader” / “Fader-Huset” (str. 5/7) giver tilsvarende
stgvet en anden betingelse end at vare bundet til naturfenomenerne.
Pa den méde fastholder teksten, at det nutidigt/forgaengelige, stovet
som fjelde, jord, lov, skyer, og det tidsuathangige/evige: de nye himle,
Fader-huset, Guds Rige, har fzlles athangighed af Gud. Den af-
hengighed galder derfor ogsa i lige grad “Sjael” og “Stev”, de antro-
pologiske betegnelser, der bruges inden for denne ramme. Ogsa pé den
vis er de to ligeverdige.

Ogsé 1 str. 6-7 er den indre disposition preget af gget plads og
starre intensitet, hvad angar de positive udsagn, her i kristologisk
dragt., Str. 6 har (2 + 2) + 3 linjer, str. 7 2 + (2 + 3). Derved indlejres
en befriende styrke i disse afsluttende strofer. Det giver nyt livsmod i
sindet og abner for ny handlekraft i det praktiske rum.

Nér det forst er 1 det afsluttende strofepar, sjelens brusen og
stovets suk inddrages, peger det i retning af, at der for Grundtvig
findes afgerende spergsmal, hvor det ikke er holdepunkt nok, at Gud
med sit forsynseje gennemskuer vores tilverelse, hvis vi da skal kunne
bare disse speorgsmals fulde vagt uden at blive knust af dem. Vi kan
kun leve med dem, nar vi samtidig inddrages i Guds kerlighed, som
det skete for Jesus, da han ferdedes pa jorden. Uanset hans erfaring af



at veere forladt, var Gud ham nzr ogsé i den dybeste ned og i deden
(Thodberg 1989, 99-100; Ertner, 1997, 196-97). Grundtvigs personlige
baggrund for dette evangelisk begrundede syn er antagelig kriserne,
den i 1810-11 og dens overvindelse, digterisk beskrevet i Nyaars-
Morgen, 1824, str. 37-43 (US 1V, 260-62 med opfelgning i str. 44-76,
sstd. 262-71), og dem i 1825 (Thodberg 1989, 65-67) og i 1844 (Ertner
1997, 200-206. Thodberg 2005, 38-67, m. tekster: Grundtvig-Studier
2005, 68-85, v. Jette Holm).

Omtrent fem ar senere, da nye kriser, folkeligt og personligt,
treenger sig pa, bruger han de vundne indsigter til (igen) at pege pé
Kristus i ddben som den instans, hvor ordet lyder til hver enkelt om
den Guds kaerlighedsgerning, som berer igennem alt.'

“Hjertesuk efter Davidsharpen”

I midten af 1850’erne meder vi dette digt, hvor “Sjel” og “Stev” igen
bruges pa en méde, der minder meget om den antropologiske anven-
delse i GT, et indtryk, der understreges af henvisningen til Davids
Salmer.

Tekst med strukturnoter

1. Min Gud! kom din Tjener, den gamle ihu!
Det lakker ad Enden: forlad ham ei nu!
Til Dig jeg raaber,
Du levende Gud!
Paa dig jeg haaber,
Du trofaste Gud!
I Vorherres Jesu velsignede navn.

2. Seer Du, hvor ved Stgvet min Sjel henger fast!
Forsmagte den maatte, om Stegvtraaden brast;
Til Dig jeg raaber, (...)

3. Vil Du, da til Trods for al Verden Du kan
Forklare i Aanden det lille Stevgran
Til Dig jeg raaber, (...)

4. See, saa lgser op Du for Sjlen i Fred,
Det Stov folger med, som den fast ha@nger ved;
Til Dig jeg raaber, (...)

5. Jeg troer, Du igrunden alene er god,
Lad Englene see, Du din Skabning forstod!
Til Dig jeg raaber, (...)

6. Bonher! Blaes paa Stevet igien dog engang,
Saa Englene hare dets yndige Klang!
Til Dig jeg raaber, (...)

7. Hold Ord! Du har sagt, Du med Aand og med Ord
Fornver den gamle. brostfeldige Jord:



Til Dig jeg raaber,

Du levende Gud!

Paa dig jeg haaber,

Du trofaste Gud!
I Vorherres Jesu velsignede Navn.
(GSV'V, 49-51)

I digtet her synes en struktur pad ferde, hvor en problemstilling, der
rejses i str. 1, kommer tilbage i ny belysning til slut, efter at en ven-
ding er indtradt i str. 4. Derfor er teksten opstillet, si den parvise
sammenh®ng mellem stroferne markeres. Den fremgar af “gamle” i
str. 1 og str. 7, “Stevet” i str. 2 og 6 og “forklare”/’Lad (...) see” i str.
3/5. Den symmetriske opbygning taler for, at str. 4 ses som digtets om-
drejningspunkt. Dette stottes af den lettelse, der spores i strofens
sprogfering ved brugen af den gamle eufemisme for deden: “Du lgser
op”, endda “i Fred”. Alligevel fastholdes den anrabende klang fra str. 1
gennem hele digtet, stottet af omkvadet og uanset de mere lerebe-
stemte udsagn i str. 3 og 5. Digtets samklang med Davids Salmer er
umiskendelig, selv om det ikke gendigter bestemte passager herfra,
men alene bruger deres sprog. Den ydre form med en fremadskridende
tankegang afvekslende med et fast omkvad kendes i nasten trettende
lengde fra Sl 136 og i kort udgave fra SI 118, 1-4 (se ogsa Hansen III,
343-44).

Feellesmotiver og forskelle i de tre strofepar

I hvert af de tre strofepar, som omgiver centralstrofen, str. 4, er der et
fellesmotiv og en forskel. Det falles motiv i str. 1/7 er tidens hargen.
Bade mennesket og verden er gamle. “Det lakker ad Enden” for tjener-
en (str. 1), og jorden er “brestfeldig” (str. 7). Forskellen er, at truslen
om afslutning i str. 1 udskiftes med tilliden til Guds lefte om fornyelse
1 str. 7. Begge steder ses abenlys eller hentydende brug af udtryk fra
Davids Salmer. I str. 7 er der tale om dbenlys anvendelse af SI 104, 30:

Du sender din and, og der skabes liv,
Du ger jorden ny.

Den angst, der prager str. 1, gor det pd den baggrund rimeligt at se
“Det lakker ad Enden; forlad ham ei nu!” som en fri hentydning til Sl
104, 29:

Du skjuler dit ansigt, og de forfaerdes,
Du tager deres and bort, og de der
og bliver til jord igen

At Gud skjuler sit ansigt og tager menneskets and tilbage, altsa ger det
modsatte af, hvad der sker i 1 Mos 2, 6-7, er det samme, som at han
forlader mennesket, gar sin vej. Det er deden.

Som det fremgar nedenfor, er str. 2 bestemt af S1 119, 25. Derfor



ma det vare rimeligt, at man ogsa i str. 1 kan inddrage denne Davids-
salme. Til belysning af den gamle tjeners behov for hjelp i str. 1, 1
kan anferes S1119, 17:

Gor vel mod din tjener, sé jeg ma leve
Da vil jeg folge dit ord

og tilsvarende kan SI 119, 28.31b:

Min sjl er plaget af bekymring,
Rejs mig efter dit ord!(...)
gor mig ikke til skamme!

medtages som baggrund for str. 1, 2, der begrunder behovet for hjelp.
Udsagnene fra S1 119 kommer pd tale som en parallel pad det
personlige plan over for det almene udtryk i S1 104, 29-30. Disse vers
citeres ikke direkte, men kan ses som en forudsatning, der forst rabes i
str. 7. Enkeltsjeelens bekymring (S1 119, 28) som en del af helhedens
forfaerdelse (SI 104, 29) passer med, at digtet begynder i den person-
lige, individuelle ned, men skifter til trestende udsagn, hvor “Sjl” og
“Stev”, mennesker og engle, ja “den gamle, brestfaeldige Jord” holdes
sammen “med Ord og med Aand” (str. 5-7). Dette skifte fra ned til
trast, fra sjalen og stavet som det skabte individ i dets forladthed, til
den fornyede skabnings indfzldethed i den universelle helhed, settes i
gang i str. 4 med bemarkningen om, at “Sjael” og “Stev” folges ad, nar
Gud “leser op”, altsé tager hand om deden. Derved traeder denne strofe
igen frem som digtets omdrejningspunkt.

Bevagelsen fra trussel til tryghed gentager sig i str. 2/6. Det felles
motiv er her “Stgvet”. Forskellen viser sig i, at sjalen 1 str. 2 kan risi-
kere at miste sin grobund i stevet. Den “forsmagter”, hvis denne
sammenhang brydes, mens beadndingen af stovet i str. 6 fremkalder
“dets yndige Klang”. Grundlaget for sjelens svar pd Guds tiltale er nu
genskabt, jf. sj@l/sang/stov-konstellationen og dens funktion i afsnittet
herom under gennemgangen af “Han, som har hjulpet hidindtil”, str. 4-
5.

Formodningen om brug af motiver fra SI 119 befastes i str. 2,1 om
sjelens athengighed af stovet. Her er tydeligt tale om inspiration fra
SI'119, 25:

Min sjeel klaeber til stovet
Hold mig i live efter dit ord!

Desuden melder Sl 119, 170-72 med motivet benherelse/lovsang sig
ved leesningen af str. 6:

Gid min tryglen ma komme til dig,
Red mig efter dit ord!

Fra min leebe stremmer lovsang
For du lerer mig dine love.

Min tunge skal lovsynge dit ord,



For alle dine befalinger er retferdige.

“Stovtraaden” i str. 2,2 erindrer om genistregen “Stevtraade-Varket
Du kommer ihu!” fra oversattelsen af S1 103 (GSV 1, 155-56).

I str. 3/5 er forskellen knap sé& udtalt som 1 str. 1/7 og 2/6. Troen,
der hafter sig ved Gud som den algode (str. 5), kan dog siges at vaere
en mere positiv bestemmelse end bennen (str. 3). Selv om den sidste er
knyttet til Guds almagt, forudsetter den jo mangel pa den forklaring,
som er strofeparrets fellesmotiv. I str. 5 foreligger denne forklaring og
skal alene forelegges de himmelske skabninger. Livet er set som en
gade, Gud ma kaste lys over, hvis den skal lade sig forstd savel
timeligt som evigt. I “Forklare i Aanden”, str. 3.2, gemmer der sig
desuden en henvisning til den ligedannelse med den Opstandne, som
andetsteds hos Grundtvig formuleres: “Og naar vi med ham forklares, /
Som os fedte her paany (...)” (GSV 1V, str. 9, 345). Det forstar end
ikke englene umiddelbart.

Guds almagt treder frem 1 str. 3,1, algodheden i 5,1, og med det
erkendelsesmassige aspekt i “Forklare” og “Lad (...) see” er alviden-
heden pé ferde i begge strofer. Samlet finder vi saledes de samme teo-
logiske elementer som i “Han, som har hjulpet hidindtil”, str. 1, 3-5:

Han altid kun det bedste vil
Og Han har Almagts-Krefter,
Og Han saa grundigt alting veed (...)

Men bortset fra algodheden (5,1) er gudsegenskaberne i “Hjertesuk
(...)” formuleret mindre lige ud ad landevejen. Alvidenheden (3,2/5,2)
er udtrykkeligt beskrevet som ikke umiddelbart tilgengelig for
hverken jordiske eller himmelske skabningers opfattelsesevne. For-
klaringen sker “i Aanden” for de forstes vedkommende, og englene
skal have den forelagt. Almagten kommer frem pa en meget kantet
made: “(...) da til trods for Alverden du kan (...)” (3,1). Maske kan der
1 sammenhang med digtets omsving i str. 4 ses en forskydning i
positiv retning deri, at almagten (str. 3) for Andens medvirken lader
sig kritisere som vilkarlighed hos Gud, mens et muligt spergsmal om
algodhedens (str. 5) pastdede manglende gennemslagskraft i samme
situation lader sig returnere til spergeren med henvisning til dennes
egen eventuelle blokering af den ud fra selvcentrerede bevaggrunde.'

Et omsving og et omkveed

Nér digteren i str. 4 kan se deden i e@jnene med accept, digtets
afgerende omsving, skyldes det den sammenhang, Gud med sine
muligheder, indsigt og godhed kan seztte mellem “Sjal” og “Stov”.
Formuleringen i str. 4 er nasten et direkte citat af Sl 119, 25 i
oversattelsen fra Grundtvigs ungdom: “Min siel henger ved stev” (AO
1740). Sammenhangens kristologiske aspekt er foruddiskonteret i str.
3 med “Forklare i Aanden”. der ud over at rumme indsiotsasnektet



som omtalt ovenfor peger hen pa fzllesskabet med Kristus i
Opstandelsen.

At det er den gamle skabning, der gendannes, fremgér af digtets videre
forleb. “Blaes paa Stevet” i str. 6 henviser til Adams skabelse (1 Mos
2, 6-7) som forbillede, og i str. 7 inddrager udsagnet “med Aand og
med Ord” bade skabelsesordet og skaberdnden fra 1 Mos 1, 2-3
samtidig med, at formlen “med Aand og med Ord” ma henvise til talen
om Kristus som Guds Ord og Helligdnden som kronvidne om Kristus
(Johs 1, 14 og 15, 26-27).

Det fremgér af, at den samme bevagelse med en tilsvarende brug
af S1 119, 25 ses i salmen “Med Sorgen og Klagen hold Maade” (GSV
IV, 77-79; V1/2, 287), som Grundtvig gennemskrev i 1864 til brug for
Festsalmer. Frelseren husker her, at “ved Stev haenger du” (str. 5).
Derefter lyder det: “Guds Ord, det gaaer aldrig af Minde” (str. 8), og
selv om glosen And ikke forekommer, er sagen til stede, fordi salmen
slutter med, at mulden ligesom i 1 Mos 2, 6-7 omdannes til livsvaesner,
altsa indblaeses and:

Lyksaligste af alle Dage,

O Muld! naar af dig mylre frem
Guds Billeder alle saa fage!

Da Bernene Gud henter hjem!
(str. 11)

Ogsa “At sige Verden ret Farvel” fra forst i 1840’erne (GSV 1V, 124-
126) bringer denne motivsekvens. SI 119, 25 citeres: “(...) / Ved Stavet
hanger dog min Sjel, / (...) / * (str. 4), og Ordet og Anden er den
frelsende faktor:

O lad mig i min sidste Stund
Det hore af din egen Mund,
Som Aand og Liv kan tale (...)
(str. 8)

Stevets sammenhang med sj®len, nér det dedsdrabende og livgivende
ord har lydt, treeder frem ogsa her i det kendte og héndgribelige billede
“(...), at du Stol har sat til mig /I dine lyse Sale” (str. 8).

Digtets kristologiske aspekt, der stettes af disse to salmer,
foregribes i betegnelsen “den gamle” om tjeneren, nar den sammen-
holdes med den diskrete, men virkningsfulde henvisning til Simeon i
Luk 2, 25-32 i str. 4. Om den mand, der siger “Herre, nu lader du din
tjener ga bort med fred efter dit ord / For mine gjne har set din frelse
(..)’, hedder det, at “Helliginden var over ham”, og at han var
“tilskyndet af Anden”. Han fremtreeder som en bedaget herre, kalder
sig “din tjener” og ser frelsen som “beredt for alle folk”, et universelt
anliggende, der er tradt frem med “barnet Jesus”.

Ogsa her i str. 4 anes dében i1 baggrunden som frelserens freds-
skabende made med det nutidige menneske. Eksempelvis kan der igen



henvises til de for Grundvigs dabssyn centrale salmer “Sov sedt,
Barnlille” (GSV 1V, 47-48 og 255-257; V, 529) og “Op til Guds Huus
vi gaae” (GSV V, 171-172). Fredens plads i Grundtvigs débssyn
belyses ngjere i Thodberg, 1989, 104-117.

Utilsleret kristologisk er omkvadets afsluttende linje: “I Vorherres
Jesu velsignede navn”, en formulering, hvis smukke balance med
pakaldelsen af den levende, trofaste Gud i omkvedets korte linjer be-
frier udsagnet fra bade patrengende sentimentalitet og sentimental
underlegenhedspositur. Den renfaerdige holdning har antagelig sine
redder netop i brugen af “Davidsharpen”. De korte linjer minder i
holdning i hej grad om SI 119, 145-147. 149:

Jeg raber af hele mit hjerte, svar mig Herre (...)
Jeg réber til dig, frels mig (...)

Tidligt om morgenen raber jeg om hjlp (...) (...)
Her mit rab i din godhed,

Herre, hold mig i live ved dine bud!

Ogsé Sl 130 kommer pa tale. Sammen med brugen af Sl 104, der er
abenlys i str. 7 og star i baggrunden af str. 1, af vers fra SI 119 i de
lange linjer i str. 1, 2 og 6 og anvendelsen af omkvad som i Sl 118 og
136 taler det for, at det iser er sidste del af “Davidsharpen”, digteren
har udnyttet, da han skrev sit “Hjertesuk”.'?

“Sjeel” og “Stov” som afhengige af And og Ord /Kristus

Hvad angar synet pa forholdet mellem “Sj&l” og “Stev” i digtet, er str.
2, 4 og 6 afgerende. Uffe Hansen konkluderer, og inden for digtets
rammer efter min vurdering med rette: “Det er for Grundtvig meget
magtpaaliggende, at Sjel og Legeme ikke maa skilles ad, de haenger
fast ved hinanden, saa de maa folges ad baade i Deden og i
Opstandelsen til det nye Liv i Herligheden” (Hansen 1966, 111, 344¢)."
“Hjertesuk efter Davidsharpen” viser, at uadskilleligheden er forankret
1 Gud som den, der barer alle muligheder, al godhed og al indsigt i sig,
og med sin And henvender sig til sin skabning i sit Ord, den
sproghandling, der treeder frem i det liv, som blev levet af Jesus fra
Nazareth, siden kaldet Kristus. I betragtning af, at omkvadets
gentagne og derfor digtets sidste udsagn lyder:

I Vorherres Jesu velsignede Navn

lader “Ord” sidst i str. 7,1 sig ikke lese i sin hele betydning uden
inddragelse af Johs 1, 14.

I digtet er sjelens og stovets gensidige athengighed en specifikt
teologisk begrundet anskuelse. Den falles afthangighed af Gud
gennem Guds And og Guds Ord er knyttet til bade skabelsen og
genlgsningen. Digterens filosofiske jeg ville formentlig hevde, at den
ogsa, hvad skabningens fremtreeden angar, svarer til, hvad vi kan indse



med vores sunde menneskeforstand. Deri kan man stette filosoffen. I
hvert fald er psykisk betingede maveonder, mismod pé grund af
materielle vilkar, for ringe sa vel som for rigelige, og, pa den modsatte
side, velvaeret ved varmt bad, god mad og sund sevn efter veludfort
dagverk velkendte fenomener. Flere og mere komplicerede fzno-
mener kunne opregnes.

Accept af digterens teologiske tolkning vil hvile pa tilslutning til
omkvadets sidste linje: at livet i sidste ende bares oppe af en ekstern
instans, vi har frihed til at s®tte et bestemt navn pad. Ved
understregningen “i (...) Jesu (...) Navn” geres kristologien til conditio
sine qua non eller, om man vil, til stenen i skoen for gyldigheden af
salmens forsynsforstaelse. Det kristologiske aspekt er ogsa afgerende i
den lille, nu af salmebogen udeladte forsynssalme “Intet saa stort, Han
det jo kan”, der er omtalt i note 11.

Pracist formuleres den kristologiske forsynsforstaelse endvidere i
salmen, der er omtrent samtidig med “Han, som har hjulpet hidindtil”
og indledes med strofen

Est du modfalden, kiere Ven,
Som tror dog paa Guds Sen,
Og beder i hans Frelsernavn
Hans egen Barneben
(GSV1V, str. 1, 210)

Uanset mellemregningerne 1 str. 2-5 er disse indledende linjer
bestemmende for, at de senere strofer

Guds Arende gaaer hver en Storm,
Om den er nok saa vild,

Og ihvor gal den bryder lgs,

Ham tjener dog hver I1d!

Og naar al Verden kaster Lodd
Om Are, Liv og Gods

Udfaldet staaer dog i Guds Haand,
Hans Engle staaer derhos

(str. 6-7)

giver mening. Den i dem udtrykte forvisning om, at Gud i sin godhed
ikke under nogen omstendigheder mister sit tag i tilvarelsen henter sit
sprog i S1 104, 4:

Du gor vindene til dine sendebud

Og den flammende ild til dine tjenere.

Gennem henvisningen til Kristus omstebes denne overbevisning om en
skaberguds magt over naturen til en eksistentiel tryghed over for om-
verdenen:



Og troer du paa den Kizrlighed,
Han elsker Stovet med,

Da leg og reis dig i Hans Aand,
Ver ei for Trudsel raed!

(str. 8)

Troen er jo troen “paa Guds Sen” (str. 1), der som gave i sig gemmer
“Gud- Faders Aand / Med Jesu Barne-Daab” (str. 9, 3-4). Her betegner
“med” den ledsagende, men tillige nedvendige omstendighed, at vi i
vor dab kaldes “Guds Bern”, helt svarende til, at Helliganden steg ned
over Jesus, da Himmelrasten lod ved hans dab: “Det er min elskede
son, i ham har jeg velbehag!” (Matt 3, 16-17par). Traeekkes dette
perspektiv, identiteten mellem den debte og Kristus som Guds bern,
ud af Grundtvigs forsynsforstaelse, bliver den til tom snak eller
“mahomedansk” skabnetro.

Slutvignet

P& baggrund af et erindringsbillede, citater fra to “habstekster” og
lesningen af hovedteksterne sgges en modifikation af Niels Bohrs
komplementaritetsbegreb taget i brug som negle til anvendelsen af
udtrykket “det kristne hab” om forsynstankens frisettende potentiale
hos Grundtvig.'

Lyset, liljen og livet

Som illustration af sjaelens og stavets interaktion hos Grundtvig kunne
man bruge episoden med den tandte kerte i hans studenterhybel i
1804, der fik ham til at forestille sig deden som det merke, der er det
eneste tilbagevarende, nar kerten er breendt ned og lyset uigenkaldeligt
gaet ud (US I, 63): kerten som legemet, flammen som sjalen, lyset
som livet. Sjelen er kun til, og livet lader sig kun leve, nar kertens
voks og luftens ilt, der i billedet ma sammenstilles med Guds skabende
og genoprettende And og Ord, medes. Da bliver det lys til, livet, der
giver mening og indhold til bade kerte og flamme, krop og sj&l. Vi
bringes i nerheden af billedet pd de dedes Opstandelse fra omdre;j-
ningsstroferne, str. 7-9, i sangverksversionen af indledningsdigtet fra
Paaske-Liljen:

Paaske-Blomst! Men er det sandt,
Har vi noget at betyde?

Er vort Billed-Sprog ei Tant!

Kan de Dode Graven bryde?

Stod “Han” op, som Ordet gaaer?
Mon “Hans Ord” igien opstaaer!
Springer klart af gule Lagen
Livet frem paa Paaske-Dagen?



Kan de Dade ei opstaae,

Intet har vi at betyde,

Visne maa vi brat i Vraa,

Skal ei nogen Have pryde;
Glemmes skal vi under Muld,
Vil ei Vokset underfuld

Smelte, stobes i det Dunkle,

Og som Lys paa Graven funkle!

Paaske-Blomst! En Draabe sterk

Drak jeg af dit gule Bager,

Og som ved et Underveerk,

Den mig hzver, vederkveaeger,

Svane-Vinge, Svane-Sang,

Synes mig af den udsprang,

Vaagnende jeg ser de Dade

I en Paaske-Morgenrade!

(GSV 1, str. 7-9, 546-47, min kursivering i str. 8, digterens egen 1 str. 7)

Denne formulering af en transformationsmulighed over for digterens
egen og erindringsbilledets frygt for mangel pa abenhed i forhold til
den fremtid, der rummer deden, fanger i sin realisme: at det sker “i det
Dunkle”, ikke selve den indgangs- og éngangshandelse, stebningen og
antendelsen af lyset udger. Her er digtet i overenstemmelse med, at
intet menneske var med ved verdens begyndelse, kun bevidstlese
soldater, der “blev som dede” (Matt 28, 5), var i nerheden i det af-
gorende gjeblik ved Jesu grav, og ingen kan se bag om dedens granse
eller universets yderste, faelles horisont for rum og tid.

Der er hos Grundtvig heller ingen selvbarende, udedelig sjl fra
evighed af, som kan kompensere herfor. Der er alene henvisningen til
det livsbzrende potentiale i tilverelsen, der hos mennesker formulerer
sig sprogligt og derved virker ind p& dagligdagen. Hos Grundtvig, som
i den gvrige kristendom, treeder det frem i talen om Guds indgriben 1
Skabelsens Morgen, ved Jesu Opstandelse og ved Tidernes Ende, som
det hedder hos ham i 1837:

Dadning-Gud er ei vor Drot,
Han er Livets Herre (...)
(GSV1, str. 557)

For mig at se falder det i god trdd med, at Jesus i en diskussion med
nogle saddukeere om de dedes opstandelse konkluderer: “[Gud] er
ikke Gud for dede, men for levende” (Matt 22, 33b).

Aret, tiden og hesten

I erindringsbilledet fra studenterhybelen er forestillingen om kertens
udbrending som parallel til vores ded den eneste indgangsvinkel til
tolkning af synet. I Paaske-Liljen er blomstens visuelle fremtreeden
annnleret med satningen: “(...) en Draabe sterk / Drak jeg af dit gule



Bager” som komplementer indgangsvinkel. Den eliminerer ikke
synsindtrykkets ligefremme oplevelse af blomsten som forarstegn,
men lader dog digteren se dbenheden over for den fremtid i den
menneskelige eksistens, blomsten ogsé er repraesentant for jf. det Vi,
der i str. 7,2 og 8,2 identificerer blomsten og digteren.”

I hestsalmen “Nu falmer Skoven trindt om Land”, 1844 (GSV IV,
50-51), meder vi som komplementaritetens ene iagttagelsesposition en
kombination af natur og historie i stroferne

For HOSTEN HER og Hosten hist
Vor Gud ske Lov og Zre,

Som ved Vorherre Jesus Krist
Vor Fader ville vere.

Hans Aand, som alting kan og veed,
I DISSE KORTE DAGE

Med Tro og Haab og Kjeerlighed
Til Himlen os ledsage!

(GSV1V, str. 9-10, 51)

Fremhavelserne er mine. Versaler angiver “Stgvet”, menneskets
indfeldethed i natur og historie. “(...) disse korte Dage” kan have
erfaringsgrundlag i salmens tilblivelsestidspunkt op mod efterars-
jevndegn, hvor dagens afkortning er mest tydelig. Aret var 1844.
Ogsd det modne menneskes oplevelse af @get acceleration i tidens
forleb har muligvis spillet ind. Grundtvig var som bekendt fyldt tres i
1843. Begge forhold legger op til den eksistentielle alderdomserfaring
og dens tydning, vi meder i “Hjertesuk efter Davidsharpen”.

Kursiv viser det abenhedspotentiale, der aktiveres ved, at men-
nesket ogsa er “Sjzl”, genstand for tiltale og i stand til at tyde den.
Skiftet fra iagttagelse til tydning indtreeder i salmens str. 6-7, der
bestemmer tydningen af “hest” i “Hesten hist” over for “Hesten her”.
Den kalendariske vending “Og efter Vinter kommer Vaar / med
Sommer, Korn og Kjerne” (6, 3-4) foregriber den eksistentielle “En
evig Sommer hos vor Gud / I Paradis vi finder” (7, 3-4) pa en made,
der svarer til “Vinterblomst! du melder Vaar” (GSV I, str. 5, 546), som
leder over til, at blomstens betydning, ikke dens negne fakticitet, er det
afgerende: “Ved mit Syn kun den sig fryder, / Som har kigr, hvad jeg
betyder” (GSV 1, str. 6, 546) (Grundtvigs kursiv).

Den ikke-fremhavede passage: “Vor Gud (...), / Som ved Vorherre
Jesus Krist / Vor Fader vilde vare. // Hans Aand, som alting kan og
veed (...)", afslorer, at tydningen af evangeliets tiltale er en trinitarisk
baseret forkyndelse med en kristologisk pointering, hvor korsfaestelsen
og opstandelsen er sat i forgrunden gennem det instrumentale “(...) ved
Vorherre Jesus Krist”, jf. for eksempel ApG 2, 36: “(...) den Jesus,
som I har korsfaestet, har Gud gjort til bade Herre og Kristus”, og
hymnen i Fil 2, 2-11.



Komplementaritet og abenhed

I citatet fra Paaske-Liljen med digtets brug af et naturbillede i
sammenh@ng med Jesus-hendelserne og Opstandelses-praedikenen, i
hostsalmen med dens kombination af (&rs)tidens indtryk og
trinitetslerens kristologiske centrum, og i de to forsynssalmer med
deres anvendelse af materiale fra GT som baggrund for en tilsvarende
kristusforkyndelse optreder en ensartet komplimentaritet (se note 14).
Dens ene iagttagelsesposition er 1 digtet omtalen af en hverdags-
handelse, synet af et genkendeligt, botanisk faenomen. I hgstsalmen er
det vores atha@ngighed af naturen og tidens gang. I hovedteksterne er
den nogle dels fortellende, dels efterteenkende sproglige folger af
menneskets erindringsevne. I alle fire tilfzlde er den anden iagtta-
gelsesposition én og samme eksistentielle tolkning af den tiltale, Jesus-
begivenheden og dens virkningshistorie har kastet af sig i digterens
bevidsthed.

Gennem denne komplimentaritet aktualiseres en sproglig abenhed
over for den fremtid, som er uerfarbar bade nu, i morgen og s langt,
vores forestillingsevne rakker. P4 den made mobiliseres et potentiale
bade over for det mismod og den frygt, som kan sparre for udsynet til
omverdenen og for forstaelsen af den, og over for det overmod og den
skrasikkerhed, som kan lase vores opmarksomhed fast pa os selv og
samtidig lukke gjnene for egne svagheder. Begge dele forekommer
bade individuelt og socialt, nationalt og internationalt.

Over for disse vilkar og over for vores yderste granse, deden,
fastholder Grundtvig i de to salmer i ét greb, at der i morgen er en ny
dag, og at vi ikke selv er basis for vores eksistens. Han ger det ved at
bruge sjel/stov-komplimentariteten til at satte ord pa sagen. “Stev”
som mennesket dannet af “agerjordens muld” (1 Mos 2, 7. AO 1931,
som er mere pracis over for det hebraiske adama end AO 1992)
medforer, at vi holdes fast pd vores indfzldethed 1 natur og historie,
mens “Sjel” som mennesket bestemt ved indgreb udefra, indblest
“livsdnde” (sstd.), bevirker, at bevidstheden om de humane tillids- og
forundringsevner bevares som forstaelsesbaggrund for, at glosen Gud
— ogsa — udsiger en bestandigt aben fremtid, hvis karakter kendes fra
Guds nutidige indgreb gennem Kristus-begivenhedens virknings-
historie.

Den kristne forkyndelse, vi meder i “Hjertesuk efter Davids-
harpen”, str. 4, daben, der dukker op i “Han som har hjulpet hidindtil”,
str. 3, og nadveren, som n&vnes i kirkeudgaven af “Jeg gik mig ud en
Sommerdag at hgre” (GSV 1V, str. 6, 14), repraesenterer hos Grundtvig
indgrebet nu til dags fra den aktive eksterne faktor, Gud, se note 4.
Henvisningen til forkyndelse, déb og nadver praciserer pd den made
sjel/stov-komplimentaritetens abenhedspotentiale over for fremtiden
ved at hente udsagnskraft fra efterretningerne om den Jesus, der kaldes
Kristus. Det handler ikke om en diffus drem eller en udspekuleret



utopi. Det ligger derfor ligefor at kalde denne formulering af
forsynstanken “Det kristne Hab”.

Forkortelser

AO1740: Biblia: det er den ganske Hellige Skrifts Boger (16. opl.,
1819), Kebenhavn.

A02003: Bibelen. Den hellige Skrifts kanoniske Beger (2003),
Kebenhavn.

DDKO03: Den Danske Koralbog (2003), Kebenhavn.

DDS03: Den Danske Salmebog (2003), Kebenhavn.

DDS53: Den Danske Salmebog (1953), Kebenhavn.

E: Evangelisk-christelig Psalmebog (1798), Kebenhavn. Anv. udgave
fra 1803.

FA: Salmebog. Samlet og udgivet af flere Valgmenigheder (1918),
Kabenhavn.

F§40: Folkehajskolens Sangbog (1940), Odense.

GSV 1-VI: Th. Balslev et al. (udg.) (1944-66), Grundtvigs Sang-Veerk.
Samlet Udgave, bind 1-6. Kebenhavn.

HGS I-II: Ernst J. Borup og Frederik Schreder (udg.) (1929-31),
Haandbog i Grundtvigs Skrifter, bind 1-3, Kebenhavn.

KH: Psalmebog for Kirke og Hjem (1897), Kabenhavn. Anv. 39. opl.,
u.a.

N: Evangelisk-Luthersk Psalmebog for de dansk-talende Menigheder i
Slesvig (1889), Schleswig.

SS: Den sonderjyske Salmebog (1925), Kebenhavn. Anv. 4. opl. 1937.

US I-X: Holger Begtrup (udg.) (1904-09), Nik. Fred. Sev. Grundtvigs
Udvalgte Skrifter, bind 1-10, Kebenhavn.

Litteraturliste

Vearker af Grundtvig

Balslev, Th. et al (udg.) (1944-64), Grundtvis Sang-Veerk. Samlet
Udgave, bind 1-6. Kgbenhavn.

Begtrup, Holger (udg.) (1904-09), Nik. Fred. Sev. Grundtvigs
Udvalgte Skrifter, bind 1-10, Kebenhavn.
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Grundtvigs Skrifter, bind 1-3. Kebenhavn.

Vaerker af andre forfattere

Borup, Johan (1943), N. F. S. Grundtvig, Kebenhavn.

Bzksted, Anders (1972), Guder og helte i Norden, Kabenhavn.

Ertner, Jorgen (1997), “Et ord af Guds Sen”, Grundtvig-Studier 1997,
Kgbenhavn, 185-211.



Hansen, Uffe I-III (1937-66), Grundtvigs salmedigtning, bind 1-3,
Odense (bd.I) og Kebenhavn.

Helweg, Lise (1978), “Til Glede for Graad — Om V-strukturen i
Grundtvigs hébssalme”, Grundtvig-Studier 1977/78, Kabenhavn,
247-259

Koch, Carl (1925), “Mystik og Menighedsbevidsthed”, Grundtvigske
Toner, 1925, Kgbenhavn, 83-103

Malling, Anders I-V (1962-66), Dansk Salmehistorie. Salmerne, bind
1-5, Kgbenhavn

Pedersen, Johs (1920), Israel I-1I, Kabenhavn

Polkinghorne, John (1990), Den samme verden. Fysikkens og
religionens verdensbillede, Kobenhavn.

Thodberg, Christian (1989), Syn og sang. Poesi og teologi hos
Grundtvig, Kebenhavn.

Thodberg, Christian (2005), “Grundtvigs krise i fordret 18447,
Grundtvig-Studier 2005, Kobenhavn, 38-67.

Toldberg, Helge (1950), Grundtvigs Symbolverden, Kgbenhavn.

Schigler, Aage (2004), “Den kirkelige anskuelse som svar pa Karon”,
Grundtvig-Studier 2004, Kebenhavn, 179-233.

Noter

P4 grund af emnets begransede sigte og af hensyn til artiklens leengde er
der afstiet fra dreftelse med veerker, der i bredere sammenhang
behandler Grundtvigs menneskesyn.

Nar gloser fra Grundtvig-tekster kan opfattes som termini technici,
anvendes citationstegn og oprindelig ortografi.

Sadvanligvis bruges 402003, men hvor oversattelsen er af betydning for
forstaelsen, anfores A01740.

Skal der anfares et karakteristisk eksempel p&, hvordan Grundtvig fore-
stiller sig Kristi komme som nutidig agent i menneskelivet, kommer
folgende passage fra hans preediken pé Pinsedag 1862 naturligt pa tale:

Ja, mine Venner, Evangeliets Forkyndelse med Daaben og Nad-
veren, det er ikke blot levende Minder om Frelserens, Vorherres
Jesu Kristi Fedsel og Opstandelse og om hans Aands Udgydelser
over Apostlene, levende Minder, som avle Haab om Delagtighed i
Guds Frelsning; men det er guddommelige Vidnesbyrd og
Saligheds-Midler fra Slegt til Slegt, som meddeler alle sand-
hedskjerlige Hjerter den kristne Tro, det kristelige Haab og den
kristne Kjerlighed, med Retferdigheden, Freden og Gladen i den
Helligaand, som er de Kristnes Himmerig paa Jord, saa at glemte
eller oversaa vi disse Herrens store Hgjtider af guddommelig
Indstiftelse over de selvgjorte Hgjtider, som, naar de falder aller-
gledeligst, dog kun er Skygger af Herrens underlige Gjerninger
uden Livskraft, da skuffede vi os sergelig, som Menneskens Born
altid skuffe sig sergelig ved at tage Skuespil for Virkelighed, efter
Herrens Ord ved Profeten Esaias om dem, der dremme, at de ade
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Skal derfor Jul og Paaske og Pinse, betragtede i Herrens Lys,
beholde Navn af kristelige Hajtider, da maa de ngjes med at kaldes
de smaa Hpgjtider, som pege paa de store; og skjent de hidtil
sjelden eller aldrig har gjort det, saa kan og skal de dog gjere det
herefter i Herrens oplyste Menighed, som gjere vil have alt
muligt til felles med alle dem, der har trot paa Jesus som Kristus,
den levende Guds Sen; men maa henfore alt, hvad den skal kalde
kristeligt til Vorherre Jesus Kristus selv, med hans guddommelige
Ord og Gjerninger (...)” (HGS 111, 171-72).

I de folgende sangveerkstekster vil forkyndelsen iser dukke op i form af
julebudskabet, men ogsa nadveren forekommer. I “Han, som har hjulpet
hidindtil” dukker daben meget tydeligt op i str. 3, og i “Hjertesuk efter
Davidsharpen”, str. 6, er der muligvis en hentydning til den.

Koch, 1925, er en stadigt leseverdig gennemgang af det seregne ved det
citerede digt.

Koblingen af den hymniske brug af Herrens navn i S 113, 1-3:

Lovpris, I Herrens tjenere,
Lovpris Herrens navn!

Lovet vaere Herrens navn,
Fra nu og til evig tid!

Fra ost til vest
Skal Herrens navn lovprises.

med de to navne Jesus og Christus som integreret udtryk for Guds
keerligheds nzrvaer findes allerede i 1849:

Priser I Herren, hans Tjenerskab!
Priser det Navn, som vor Gud os gav
Til Salighed her og i Himlen!

Slaaer, alle Sjle, til Navnet Lid,
Priseligt nu og til evig Tid
I Engles og Menneskers Bolig!

Jesus, vor Frelser og Christus vor Drot
Hor, det er Navnet, som Alting gier godt,
Det Navn gaaer i Straaler om Solen!
(GSV1V, 243)

Som lokalt og for sin tid typisk eksempel pé ikonografisk brug af motivet
“Himmerigs Port” kan nzvnes inventaret i Nerup kirke ved Vejle. Den
blev i 1730’erne restaureret pa foranledning af Gerhardt Hansen de
Lichtenberg, storkebmand i Horsens og ejer af adskillige godser i det
ostjyske. Det pregtige barokinventar stammer fra Jens Jensen Samsge
den Yngres verksted i Horsens og er dekoreret med allegoriske billeder
udfert af Mogens Thrane, der ogsé har arbejdet i Viborg Sendre sogns
kirke. Gennem en dobbeltlage to trin oppe nar man koret med debefont,
alterbord og opgang til predikestolen. Den ene lage viser i forgrunden
Kapernaums eldste, der hos Jesus gir i forben for den romerske
“hgvedsmand” med den syge tjener. I baggrunden ses den renoverede
Norup kirke med det karakteristiske “Lichtenbergske logspir”, og ldgens



indskrift lyder (naturligvis): “Han elsker vort folk og har opbygget os
synagogen” (Luk 7, 2-5). P4 den anden lage afbildes Jakobs drem med
sten og stige og lem i himmelhvelvet. Her er indskriften selvfolgelig:
“Her er intet uden Guds huus og Himmelens port” (1 Mos 28, 12-17). —
Séadan!

Toldberg, 1950, 321, henviser s.v. “Foniks” til flere kombinationer.
Omarbejdelserne af str. 2 i “Sov sgdt, Barnlille” (GSV 1V, 47-48 og 255-
57; V 529; V1/2, 29) lader sig se som stadigt klarere udtryk for, at brugen
af Fadervor aktualiserer ddben hos Grundtvig. Tilfgjelsen af strofen:

Dit Hoved du bukke!

Din Sjel sig neddukke,

For aldrig at dee

I Livskilde-So

Hvor Roser paa Rand ikke falmer!
Ved Daaben opgroer

Af Paradis-Jord

De deilige Evigheds-Palmer.
(GSV1V, str. 3, 255)

kan, set i relation til den efterfolgende strofe om Fadervor, opfattes som
et forste stade i arbejdet med at afklare formuleringen af denne forstaelse
mellem dab og Fadervor, som nar sit endelige og precise udtryk med
linjerne:

Nu kan i din Daab

Med Saligheds-Haab

Sin Sjzl og dit Hjerte sig bade!

(GSV V, str. 2, 529)

der gor den oven anforte strofe overfladig, idet “Saligheds-Haab” er en
art deeknavn for Fadervor hos Grundtvig (se Thodberg 2005, 55-59, 1989,
66-88).

Brug af etymologi og grammatik er uundverlig ved tydning og tolkning
af enhver tekst. Forholdet mellem syntaks og metrum kan vere oplysende
ved laesning af strofiske tekster. Hojtlaesning kan fremme forstaelsen. Det
samme gelder forholdet mellem tekst og melodi ved sangbare tekster.
Det er i udpreget grad tilfeldet, hvad angar “Han, som har hjulpet
hidindtil”, hvor de tre mest anvendte melodier pa hver sin made er med til
at markere tekstens indholdsmessige struktur.

August Windings charmante romance, skrevet i 1864 til “Som Henen
klukker mindelig” (GSV 1, 147-48. DDKO03, 476), har et lidt for blidt
preg i forhold til de forste tre strofers negterne ordvalg og passer direkte
darligt til de afsluttende strofers dramatiske holdning.

Henrik Rungs melodi, skrevet 1850 til “Sin Vogn gier Han af Skyer
blaa” (GSV 111, 506-7. DDKO03, 469), rammer bedre disse strofer, men en
rekke melodiske udsving og harmoniske spaendinger efter takt 4 forstyr-
rer det tilbageholdte andedreet i str. 1-3.

Den stramme Strasbourg-melodi, noteret i 1525, der hos os er knyttet
til H. C. Sthens “Et trofast hjerte, Herre min” (DDS03, 679. DDKO3,
126), er emotionelt mindre vidtspendende end de to romantiske melodier,
men den gar godt i spand med de forste tre strofers tilbageholdenhed, og
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over for de sidste strofers sterke ord giver den et pracist og
opmearksomhedsvakkende modspil.

Har man prevet at synge salmen til alle tre melodier, kan den
opmarksomme deltager i sangen n@ppe have kunnet undgé at f4 salmens
struktur indlejret i bevidstheden.

Da salmen kom med i forslagene til KH i 1885, 88 og 92 og i den
autoriserede udgave i 1897, blev str. 6-7 udeladt, maske fordi epokens
religigse preeg ikke kunne kapere deres direkte dramatik. Nar str. 4-5 far
lov at slutte salmen, har den mulighed for at udtrykke en art daglig-
stueteologi, som passede bedre til det sene 1800-tals mentale indstilling i
mange kirkelige kredse. Det kan have stettet den gennemslagskraft,
Windings melodi fik. Man kan her ogsa tenke pa den yndest, kopier af
Thorvaldsens Kristus-figur fra Kebenhavns domkirke opnéede, eller
sammenligne med H. Rordams “Man siger, livet har bange kar” (DDS03
547).

Formuleringen “Guds Ord i Mund og Hjerte” (str. 3,2) indgik i en
rekke salmebeger i 18- og 1900-tallet. Den var blevet optaget i forste
udgave af Sang-Veerk (...), bd. 3, 1 1875 (GSV VI/2, 326), men er en
ungdig og ubegrundet @ndring, fordi det beandede stovs reaktive
potentiale “Mund” stilles foran det receptive “Hjerte”. Andringen slorer,
at mennesket 1 strofens sammenhang forst og fremmest ses som mod-
tagende i forhold til Gud.

Den brutale, for ikke at sige forvrengende afkortning af salmens
perspektiv blev der dog snart radet bod pa. I kongeriget mig bekendt
forste gang i F'4 7, méske med baggrund i krigen 1914-18 og kendskab til
N 492, der havde medtaget alle strofer. De senderjyske menigheders
vilkdr var jo pd den tid anderledes trykkende end det kebenhavnske
borgerskabs. N retter dog i slutningen til

Din Frelser vidner: Dine Haar

Er talte, og fra Ormegaard

Du kaldes til Guds Rige

(Malling 11, 1962, 123. SS 492, 7)

Den noget knudrede form er en svakkelse, ogsé fordi ormegérden her
lader sig forstd som det “verdslige” liv, hvorfra vi kaldes til Guds Rige.
En association til forholdet mellem den preussiske repressionspolitik
under det tyske herredemme og muligheden for trods alt at kunne synge
danske salmer kan dog n@ppe udelukkes. SS, som sandsynligvis felger N,
foreslar melodien til “Nu fryde sig hver kristenmand” (DDKO3, 384).
Ogsa denne salme handler om Guds indgreb i en kritisk situation. Hos
Grundtvig er “Ormegérden” tilintetgorelsens eller fortabelsens sted (Matt
10, 28).

Siden hen er formen med syv strofer taget i brug i vist nok alle tilleg
og forslag til salmebager i 1900-tallets anden fjerdedel. Den var ogsa
med i den vidt udbredte FS 40, og kom til at std overordentligt staerkt i
mange syngende danskeres bevidsthed i arene 1940-45. I 1953 og 2003
var den derfor af bade indre og ydre grunde selvskreven i Den Danske
Salmebog.

Muligheden for, at blokeringen over for det gode skulle ligge hos Gud,



kan udelukkes hos Grundtvig. Et karakteristisk udtryk for hans syn er den
lille forsynssalme fra 1849 med indledningslinjerne:

Intet saa stort, Han det jo kan,
Intet saa godt, Han det jo vil (...)

og slutstrofen:

Vilde Han ei, trods Verdens Spot,
Trods al vor Synds Mangfoldighed,
Selv overvinde Ondt med Godt,
Aldrig Han saae til Jorden ned
Mindre Han havde sin Son os sendt
Al vor Sorrig med Glaede endt,

Al vor Kvide til Lovsang vendt!
(GSV'1V, 243-44)

Fremhavelsen er min. Grundtvigs begrundelse for at havde Guds
algodhed er tydeligt kristologisk centreret.

Med den rette melodi, som tog hensyn til forskellen mellem de lange
linjers fremsattende form og omkvadets direkte anrdbende karakter,
kunne “Hjertesuk efter Davidsharpen” efter mit sken finde anvendelse
som vekselsang ved sarlige anledninger, for eksempel pa Allehelgens
sendag, og som evangeliesalme eller salme efter pradiken pa Julesendag.
Den ville dog neppe komme i sd almindelig brug, at optagelse i en
salmebog ville falde naturlig, men bade tilleg og kopimaskiner er i dag
mere brugbare redskaber end for 50 &r siden.

Jeg skylder Kim Arne Pedersen tak for at have genopfrisket min viden
om, at Grundtvigs tale om sjelen har flere idehistoriske kilder end GT.

To tidsmessigt vidt adskilte tekster rober det. Afslutningen pa
udredningen om selvbevidstheden i Danne-Virke 11, 1816-17 (US 411,
14) lyder: “(...) fordi ingen sand Videnskabelighed kan finde Sted, for vi
have en sikker indvortes Erfaring af vor oversandselige Tilvarelse, ere os
aandelig selv-bevidste, kan bevise, at vi har en Sjeel, bevise den evige
Uforenelighed mellem Sandhed og Legn, forstaae Sandhedens Grund-
setning, saa vi kan anvende den paa os selv og paa Mennesket i det
Hele”. Indre overbevisning, “Kend dig selv”, sjelens eksistens, logisk
konsekvens og afklaret erkendelse af, hvad der er sandt, folges ad pa en
made, som ligger langt fra det gammeltestamentelige: at vare “en
levende siel”. Her er det storstedelen af den vesteuropeiske filosofi-
histories spergsmal, som gér hand i hind, og selvfolgelig har det spillet
ind pé “Sjel” som selvbevidsthed i linjer som dem fra “Gud Helligaand,
vor Igienfader”, 1852/53 (GSV IV, 358-59): “Det er den snevre Port for
Sjelen / For det i os, som siger “jeg” (...)” og “Os Egenkierlighed dog
frister / Til paa “os selv” at holde fast” (str. 5, 1-2. 6-7). Alene forskellen
pé den brede og den stramme form viser dog, at der ligger en lang kritisk
og selvkritisk erkendelsesproces mellem de to udsagn.

I andre sammenhange findes en mere kompliceret stov/sjel-figur. Der
kan i hvert fald lokaliseres tre varianter. De to forste: “Kristus i de Dodes
Rige” og “De, der dede for Kristus”, er omtalt i afsnittet Sjcee/ og dodning.
Selv om legemet er i graven og sjelen i Dadsriget, kan digteren ikke

teenke no tale am an menneckelio tilveereles nnden hide indre liv “Qigel”



og ydre skikkelse, “Stav”, og begge er for ham genstand for Guds
opmarksomhed og indgreb. Den tredje stov/sjel-figur findes i omtalen af
dem, der er afgaet ved deden siden Kristi Opstandelse.

I den sammenh®ng meder vi Kingo-bearbejdelsen “Klar op, mit
Hjerte, Sj®l og Sind” (GSV 1, 651-53), hvor vi finder et klart luthersk-
ortodokst inspireret synspunkt i str. 9-10. En modifikation heraf findes i
“Med os har det slet ingen Nad” (GSV I, 262-63). Begge steder dukker
hyrdens stav fra SI 23, 4 op som nasten fysisk attribut. Ud over at
henvise til Jesus som hyrden markerer den en sammenheeng til det
nzrverende liv. Den forekommer for eksempel i konfirmationssalmen til
Meta: “Velkommen, Morgenrade”, 1843: “Den Haand med Bibelstaven /
Os traster i al Nad” (GSV'111, str. 5, 447-48).

Mere udferligt er digtet “Liv og Ded”, 1852 (GSV 1V, 377-79), hvor
“Sjel” og “Stev” optreder som separate entiteter. Er “Dedens lange
Vinternat” (str. 2,4) her i familie med den “Midvinter sval”, der er
sprogligt klimaks i str. 39-41 i Nyaars-Morgen, 1824 (US 1V, 261), synes
den ikke reserveret perioden efter det fysiske dedsfald, men ogsa at
kunne indtreede, mens legemet er i levende live. Nok er sjel og legeme
fravaerende fra hinanden i Mellemtilstandens erfaringsmaessige vakuum,
men “Stav” og “Sjel” er som antropologiske synsvinkler stadigt henvist
til hinanden i den felles athaengighed af Guds indgreb gennem Ordet og
Anden. Kristologien markeres gennem Grundtvigs fremhavelser i “Liv
og Dad”: “ (...) opvakt i Jesu Grav” (str. 8, 3) og “Livet er (...) // Evigt
Liv i Jesu Navn” (str. 9, 2).

Ufte Hansens formulering kunne bringes narmere til at dekke ogsa

uden for “Hjertesuk (...)” ved at bruge felgende modificering: Sjel og
legeme mé ikke skilles ad. De er gensidigt henvist til hinanden i den
felles athengighed af Gud, der er afgerende for begge béade i livet, i
deden og i opstandelsen til det nye liv i herligheden.
Betegnelsen komplementaritet stammer fra den danske atomfysiker og
nobelprismodtager Niels Bohr, der brugte den i 1920’erne i forbindelse
med fenomener inden for lyslaren. lagttaget gennem et prisme opfattes
lyset som belger, gennem et krystalgitter som enkeltpartikler, kaldet
fotoner. De to iagttagelser kan ikke gores pd samme tid af den samme
person, men begge er nedvendige for forstaelsen af lysets natur. Denne
praktiske komplementaritet er senere gjort forstdelig gennem den sikaldte
kvantefeltteori. En komplementaritet, der stadig bestdr ogsa teoretisk,
folger af Heisenbergs usikkerhedsrelation, som fastslar, at man ikke pé én
gang kan bestemme en elektrons sted og hastighed (Polkinghorne 1990,
117 og 134 s.v. komplementaritet, kvantefeltteori, ubestemthedsprincip).

Da Niels Bohr selv har anvendt betegnelsen i afledt betydning
(Polkinghorne 1990, 106-7), bruges den her med de forbehold, den
endrede sammenhang kraver, til belysning af forhold som stev/sjel,
omtale/tiltale, iagttagelse/tydning. Ogsd her er der tale om to adskilte
tilgange til én og samme sag, blot er de bestemt af sprogets, ikke af
forskellige forsegsopstillingers begrensning. Forholdet mellem sar-
preget ved Jesu ord og optraden og deres virkningshistorie pa den ene
side, og den eksistentielle tydning p& den anden, eksempelvis i brugen af
navnet/titlen Kristus oo i den trinitaricke ondsforstielse kan efter mit



skon ogsd med fordel overvejes ud fra en tillempning af komplemen-
taritetsbegrebet. Historisk-litterere metoder giver ikke det fulde billede af
det sagskompleks, kristendommen er, ej heller en isoleret betragtning af
den som eksistentielt anliggende. Hver for sig er de to udsagnsarter
gyldige, men selv om de ikke kan bringes til at deekke hinanden, kan de
sammen tegne et om ikke fuldsteendigt, s dog mere fyldestgerende
billede af sagen “kristendom”, end de hver for sig har kapacitet til.
“(...yden (...)” istr. 7, 6 ma vare draben fra str. 7, 1, da den, s vidt jeg
kan se, har samme virkning som den (morgen)dug, der hos Grundtvig
forkynder nyt liv og nyt héb, jf. Toldberg 1950, 319, s.v. “dugg”, og GSV
V, str. 1, 212: “Som Dugg paa slagne Enge”, 1860 og 64, str. 1. Toldberg
1950, 175-79, giver et godt indtryk af bredden i det svanebillede,
Grundtvig gennem str. 7, 5-6: “Svane-Vinge, Svane-Sang / Synes mig af
den udsprang”, lader betegne den &benhed over for fremtiden, der for
ham ogséd rummer Opstandelsen, jf. det fremhavede: Svanerne er den
nordiske parallel til Foniks (Toldberg 1950, 178). I to seertryk af Paaske-
Liljen, 1817, fra 1859 og 1865 endres “Svane-Vinge, Svane-Sang” til
“Hanegal og Morgensang” (Malling IV 301). Genoplivningsmarkeren
hentes nu i Hading-sagnet, jf. Toldberg 1950, 323, s.v. “Hading”, “hane”
og “hanegal”. Se ogsa note 8.



