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Guds dottrars trata

Kommentar kring ett motiv i en Lucidorvisa

Av STINA HANSSON

Lucidors andliga visa »Férst nir som Ormen Eve sweek»! ir en allegori om
forsoningsverket. I sjutton strofer pa fyra- och tretaktig jambisk meter berit-
tas, hur efter syndafallet de fyra gudsegenskaperna Rittvisa, Sanning, Nad och
Frid debatterar frigan om frilsning eller fordomelse for minniskan och om
hur problemet 16ses genom att Guds son blir minniska och lider straffet for
synden i minniskans stille.

Fredrik Sandwalls kommentar till denna visa i Samlade dikter av Lucidor
(SFSV 1IV) 4r — mot vanligheten — f6ga uttémmande. Sandwall har inte upp-
miarksammat, att visan bygger pa ett motiv med en lang och rik tradition i
flera olika genrer hos forfattare fran skilda sprakomraden.

Allegorin har utférligt behandlats av Hope Traver i tva studier. I »The four
daughters of God. A study of the versions of this allegory with special refer-
ence to those in Latin, French and English» (1907)? undersdks motivets kro-
nologi, utbredning och variationer till och med medeltiden. I »The four
daughters of God: a mirror of changing doctrine» (1925) visar Traver, hur
olika gestaltningar av motivet speglar trosstrider, tankeklimat och doktrin-
forindringar inom den ildre och medeltida kristenheten.? Hos en rad andra
forskare finns — i allmidnhet ganska kortfattade — upplysningar om motivets
historia och utbredning, samt olika versioner av allegorin ur medeltida hand-
skriftsmaterial.*

! Visan star som nr I i avdelningen Andelige s. 91-94; Scherer, W., Die vier To6chter

wisor i Helicons Blomster 1689 och som nr 11
bland de andliga visorna i Fredrik Sandwalls
Samlade dikter av Lucidor (SFSV 1V),
1914-30. Den 4terges hirs. r112f.

2 Verket citeras i det féljande Traver I.

3 Studien 4r tryckt i PMLA, vol. XL och cite-
ras i det foljande Traver I1.

4 Eftersom det inte finns nidgon samlad redo-
visning av litteraturen kring allegorin féljer
hir ett utférligt — men inda knappast full-
_standigt — notvarp:

Hartmann, A., Scheirer Rhytmus von der
Erlésung i ZfdA 1879, s. 173-189; Heinzel,
R., en Exkurs {iber den Mythus von den vier
Tochtern Gottes i Vier geistliche Gedichte,
ZfdA 1874, s. 43—51; Jantzen, H., Geschichte
des deutschen Streitgedichtes im Mittel-
alter ..., s. 57f.; Ramsay, R. R., recension av
Traver I i Modern Language Notes 1909,

Gottes 1 ZfdA 1877, 414—416 samt Walther,
H., Das Streitgedicht in der lateinischen
Literatur des Mittelalters, Quellen und Unter-
suchungen z. lat. Phil. des Mittelalters V: 2,
s. 85 ff.

Handskriftsversioner aterges av de ovan-
namnda Hartmann, Heinzel och Walther samt
flera andra forskare, bl.a. Massman, H. F.,
Biblische Geschichte i ZfdA 1842,s. 130-158;
Bartsch, K., Die Erlésung ... i Bibliothek der
gesammten deutschen National-Literatur,
Bd XXXI, s. IX-XX och s. 1-186; Zacher, J.,
Mittelniederldndisches Osterspiel i ZfdA
1842, s. 302 ff. och Zingerlee, 1. V., Bericht
iber die Wiltener Meistersingerhandschrift i
Sitzungsber. der kaiserl. Akad. d. Wiss., Phil.-
hist. Klasse, Bd 37, s. 331—407.

Oversiktsverk, som innehéller notiser om
allegorin #r t.ex. Ahlenius, H., Frankrikes
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Allegorin om gudsegenskapernas — eller som Traver kallar dem, gudsdott-
rarnas — tvist har sitt ursprung i nagra dunkla rader i Psaltarens 85:e psalm,
verserna 1T och 12. I var svenska bibel6versittning ir allegorins gudsddttrar
knappt lingre igenkinnliga. Vers 11 lyder i Vulgataversionen: »Misericordia
et Veritas obviaverunt sibi; Iustitia et Pax osculatae sunt.» Ur kommentarer
till detta textstille vixer allegorin fram.

I en kommentar till en judisk Haggadah, »Midrasch Bereshit Rabba», far
psaltarstallet, som Scherer visat,? troligen férsta gingen en allegorisk tolk-
ning. I »Midrasch», som skrevs senast pa 400-talet e. Kr,® sigs de fyra egen-
skaperna debattera fragan, om Gud ska skapa minniskan eller ej. Med syft-
ning pa forsoningsliran anvinds psaltarraderna férsta gingen i »Pistis Sophia»,
en fornkyrklig traktat. Med Tertullianus och Augustinus bérjade som bekant
juridiska idéer spela en allt viktigare roll i synen pa férsoningsverket. Utan att
direkt referera till psaltarstillet beskriver kyrkofiderna férsoningen i allego-
rins termer. Och under 1100-talet, hos Hugo av S:t Victor och Bernhard av
Clairvaux, forenades allegorin frin »Midrasch» med férsoningsliran och
med psaltarraderna ur Vulgata.”

Med utgangspunkt i Hugos och Bernhards framstillningar fick allegorin en
viktig plats i medeltidslitteraturen. Traver siger:®
It appears in every language and in many forms of literature, and it became a favorite
device for the illuminating of manuscripts, not merely those who contained the alle-
gory, but also of others, more general in character. So well known, indeed, was this

allegory that it became almost a mediaeval commonplace, so that a mere allusion to it
was sufficient to recall the whole story.

Hir ska endast vissa storre verk och viktigare modifikationer av allegorin
beréras. 1 »Chasteau d’Amour» av Robert Grosseteste fick allegorin feodal
inramning och utformades till en berittelse om en kung, hans fyra déttrar,
hans son och deras olydige tjinare. Grossetestes version vidareférdes i Gesta
Romanorum och inflét hirifrén i de franska moraliteterna.® I Guillaume de
Deguillevilles »Le Pelerinage de Jhesuchist» (1388) infordes ytterligare en
gudsegenskap, Sapientia, som fick rollen av domare i debatten.! Denna finns
med ocksi i de stora franska passionscyklerna frin 1400- och 1500-talet, dar
allegorin spelar en viktig roll.? Tidiga engelska gestaltningar av motivet finns

litteratur under medeltiden, s. 388f.; Cham- Scherer, a.a. s. 414f.

bers, E., The mediaeval stage, vol. II, s. 152
och s. 155; Cohén, G., Le théitre en France
au moyen 4ge I, s. 4s5ff. och densammes
Tableau de la Littérature Frangaise médiévale
..., s. 120; Mone, E. J., Ubersicht der nieder-
lindischen Volks-Literatur ilterer Zeit,
s. 355 f.; Stintzing, R., Geschichte der popula-
ren Literatur des rémisch-kanonischen Rechts
in Deutschland ..., s. 201, s. 259ff. och
s. 278ff.; Ward, A. W., A history of English
dramatic literature ... New and revised edi-
tion, vol. I, s. 1osf.

Traver I, s. 48.

Traver I, s. Gof.

Traver I, s. 6.

Allegorin hos Grosseteste beskrivs i Traver
s. 30f. De 6vriga upplysningarna i Traver I,
.40 0chs. 113.

TraverI,s. 7 och s. 75ff.
2 Tritan utgér ramen i Eustache Marcadés
Mystere de la Passion fran foérsta artiondet av
1400-talet liksom i Arnoul Grebans Mystére
de la Passion frin senare delen av samma ar-
hundrade; Traver I, s. 78ff. och s. 82 ff. samt

5
6
7
8
9
I
S

1
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hos Guillaume Herman och Stephen Langton (1 100-talet).? Det férekommer i
en engelsk passionscykel och i engelska moraliteter.* I »Merlijn» av hollinda-
ren Jacob von Maerlant (fran omkring 1260) kombinerades allegorin med ett
annat motiv fran en bibelkommentar av Hugo av S:t Victor, en kommentar
som beskriver en tvist mellan Satan och jungfru Maria om minskligheten.
Rittvisa och Sanning fungerar hir som Djivulens advokater, medan Nad och
Frid for Marias talan.® Denna variant av allegorin, som forekommer i flera
senare verk,® brukar kallas »Processus Belial» efter ett stycke av italienaren
Jacopo de Theramo.” » Belial» lir ha skrivits som ett juridiskt 6vningsexempel.
Den 6versattes till flera sprak och kom i nyutgavor in pa 1600-talet. Andra
satansprocesser av liknande art féSrekommer ocksé i 1600-talets juridiska litte-
ratur.®

Ocksa pa tyskt omrade — f6r Lucidor och den svenska 1600-talslitteraturen
kanske det mest intressanta — ir motivet representerat. Det forekommer
troligen for forsta gangen i den Osterrikiska dikten » Anegenge» fran 1100-
talets slut.® Det aterkommer i flera andra medeltida verk av tyskt ursprung:
t.ex. i den latinska »Scheirer Rhytmus» fran 1200-talet,! i dikten »Erlésung»
fran mitten av 1300-talet,? i »Bruder Hansens Marien Lieder» fran 1300-
talets slut® och i strassburgpriorn Ludolphus’ mycket spridda » De vita Christi»
fran 1400-talets borjan.? Det finns ocksd med i tyska passionsspel, av vilka
nagra spelats in i vira dagar.®

Sandwall anfor i sin kommentar till Lucidors visa Josef Lincks omdéme, att
visan erinrar om de gamla medeltida moraliteterna och han menar, att Lucidor
bér ha fatt uppslaget till visan »fran ett av den hel. Bernhard forfattat Samtal
direkt eller frin den 6versittn. ddrav, som 1642 utgavs av konrektorn i Vis-
teras Joseph Chaerberus». Han siger vidare, att Lucidor visserligen i detal-
jerna ar »fulle sjilvstindig gentemot Chaerberus’ tafatta och knaggliga vers»,
men att handlingens ging i Lucidors visa och Chaerberus’ »Samtaal» ir den

Ahlenius, a. a., s. 388 ff. Den finns ocks& med i
den s. k. Rouenpassionen 1474, i Conception,
troligen 1507, och i Valenciennespassionen,
1547; Traver I, s. 96, s. 103ff., s. 100f. och
s. to1f.

3 Ward, a.a., s. 105f.

4 Den s. k. Ludus Coventriae; Chambers, a. a.,
s. 152 och TraverI,s. 125f.

5 Traver I, s. soff.

§ T.ex. den hollindska Mascharoen fran om-
kring 1350, den katalanska Masceron, den la-
tinska Ascaron och italienaren Theramos
Belial; Traver I, s. 62ff., Traver II, s. 78f.
noterna 67 och 68.

7 Benimningen lanceras av Heinzel, a.a.,
s. 45 och anvinds ocksa av Traver.

8 Stintzing, a.a., s. 201 och s. 278f. Niirn-
bergadvokaten J. Ayrers bearbetning av
Theramos Belial kom i flera utgavor under

1600-talet. Den latinska originaltexten till
Belial utgavs 1611 i Tyskland tillsammans med
en annan satansprocess, Bartholus.

9 Jantzen, a.a., s. 57.

! Hartmann, a.a., s. 173ff. aterger dikten;
Walther, a. a., s. 85 ff. kommenterar innehallet
och de olika handskriftsversionerna.

% Jantzen, a.a., s. 58. Dikten, som aterges av
Bartsch, a.a., s. IXff,, 4r troligen identisk
med den visa, som Zingerlee, a.a., s. 338, lim-
nar inledningsraderna till.

3 Traver1,s. 47.

* Traver I, s. 45. En monografi éver Lu-
dolphus’ verk ir Bodenstedt, M. I., The Vita
Christi of Ludolphus the Carthusian, 1944.
Allegorin nimns s. 103 f., men Bodenstedt till-
for inget nytt till Travers framstillning.

5 Traver I, s. 164.
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samma.’ Monstret av dverensstimmelser och méjliga paverkningar 4r dock
langt mer komplicerat, in Sandwalls ord later f6rmoda.

Chaerberus’ »Samtaal»7 4r ett drama med foretal och sex akter och det om-
fattar 32 trycksidor. I titeln sigs att dramat ir en 6versittning av ett verk av
»then helge kyrkiones lirare Bernbhardo», dvs. Bernhard av Clairvaux. I kom-
mentaren till Lucidorvisan har Sandwall tagit denna upplysning alltfér bok-
stavligen.

Bernhard av Clairvaux behandlar visserligen, som en av de férsta, motivet
med gudsdottrarnas trita. Men detta sker inte i ndgot dramatiskt verk utan i
en predikan.® Denna skiljer sig pa flera punkter fran Chaerberus’ drama. Pre-
dikan ir avfattad pé prosa och i l6pande text — dramat ar skrivet pa rimmad
vers och med repliker. Avsnittet om tritan i Bernhards predikan upptar ca
fem normalsidor — dramat ar betydligt vidlyftigare. Hos Chaerberus fore-
kommer fem stridande gudsegenskaper: Rittfirdighet, Sanning, Barmhirtig-
het, Frid och Allvishet. Den femte egenskapen, Allvishet, finns inte med i
predikan. Har upptrider i stillet Salomo, en person med, kan man invinda,
i princip samma »innehall». Men hos Chaerberus ir det Allvisheten och hos
Bernhard Pax (Frid) och inte Salomo, som anvisar 16sningen pa forsonings-
problemet.

Fastin Lucidor liksom Bernhard for fram endast fyra stridande egenskaper,
ligger dock Chaerberus’ drama innehallsligt nirmare Bernhards predikan an
vad visan gor. Bade hos Bernhard och hos Chaerberus forekommer tva olika
debatter mellan egenskaperna, av vilka den sista dger rum infér Guds tron.
Bada forfattarna avslutar sina stycken med att tala om profetiorna och beba-
delsen. Chaerberus’ verk ir emellertid langtifrin ndgon dversittning av predi-
kan. Skulle det aterga direkt pa denna, vore det att betrakta som ett svenskt
originalverk av ganska betydande format. Det forefaller mig troligare, att
»Samtaal» ir en Oversittning av nigot yngre dramatiskt verk, ett verk som
knyter an till predikan och som har en — av Chaerberus 6vertagen — referens
till den helige Bernhard i sin titel. Bernhard av Clairvaux hade stort an-
seende ocksé i den protestantiska delen av kristenheten: det ger bland annat
de talrika citaten fran Bernhard i andaktslitteraturen besked om. Att man pa
detta sitt — genom att anknyta till kyrkliga stormin fran sldre tid — sokte ge

6 Sandwall i kommentaren till SESV IV, s. 61.
7 Chaerberus’ »Samtaal» har féljande full-
stindiga titel: Itt gudeligit samtaal eller ande-
ligh prosopopeiae dickt |/ vthi hwilken the
gudhomlige egenskaperne | Rittfardigheten /
Safiingen / Barmhertigheeten [ Fridhen / ock
Allwijsheten /| medh Gudh alzwoldigh / om
menniskiones fall och vprittelse / wthi discurs-
wijs inforde blifwa. P4 latin aff then helge
kyrkiones lirare Bernbardo componerat, och fin-
nes vthi nagre hoghlirde mins possillor inford /
nu pd wart modhersmaal verterat, och medh
flere skrifftenes witnesbord forwidgat och pa

rijm affsatt, Wasterahs 1642. Verket utgavs pa
nytt 1877 av Petrus Hanselli, En andelig pro-
sopopeiae dikt af Joseph Chaerberus.

8 Bernhard av Clairvaux: In festo annunciatio-
nis b. Mariae Virginis sermo I. Predikan finns
bl.a. i Predigten des H. Bernhard in alt-
franzésischer Ubertragung ..., Bibl. des Litt.
Vereins in Stuttgart, CCIII, s. 15ff. (gammal-
franska med latinsk parallelltext) och i Die
Schriften des honigfliessenden Lehrers Bern-
hard von Clairvaux, Bd 3, s. s1ff. (tysk over-
sittning).
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sina verk storre anseende, var ingenting ovanligt.® Ett indicium pa, att Chaer-
berus knappast kan ha utgatt direkt fran Bernhard, ir forekomsten av personi-
fikationen Allvishet i hans »Samtaal». Denna egenskap inflyter ju, som ovan
niamnts, i motivtraditionen ett par hundra ar efter Bernhards tid, mot slutet av
1300-talet.

Hur r da forhallandet mellan Chaerberus’ drama och Lucidors visa? Sand-
walls pastdende i kommentaren om att handlingens gang 4r den samma i bada
verken behéver modifieras. I visan forekommer bara en debatt mellan guds-
egenskaperna, i dramat finns, som hos Bernhard, tva debatter. I Lucidors visa
upptriader fyra stridande egenskaper, inte fem som hos Chaerberus. Allvis-
heten, som l6ser problemet hos Chaerberus, finns inte med i visan. Chaerbe-
rus’ Rittfardighet heter hos Lucidor Rittvisa, Chaerberus’ Barmhirtighet
kallas hos Lucidor, utom pa ett par stillen, f6r Nad. Avvikelserna kan tyckas
sma. Men de tyder pa, att dramat och visan tar sina utgangspunkter i olikar-
tade gestaltningar av allegorin. Det ir inte troligt, att Lucidors visa utformats
efter monster av Chaerberus’ drama som helhet.

Tillagget »som helhet» ir befogat, om man nu vill avvisa tanken pi att
Chaerberus tjanat som Lucidors forebild. I foretalet ger nimligen Chaerberus
en kort resumé av hindelserna i dramat. Och i denna korta presentation finns
inte de inslag med, som skiljer dramat som helhet fran visan:

[---/

Rittfirdigheten wille doma /
Menniskian / och illa beléna /

Effter sin fortiinst medh ewigh straff.
Sasom Gudh tilférne hadhe sagdt:

Hwad dagh tu iter aff Lijfzens trd /
Dodhen skal tu d66 [ iagh sigher thet.

Gudz Sanning thet samma fordrade /
Hans ord skulle blifwa fulbordade.

Men Gudz Nadh och FRIDen blidha /
Wille thet ingalunda lidha /

At Menniskian skulle férgoras /
War icke them liufligit héra.

Gudh the beweekte til stoor nadhe /
At frija Menniskian aff wade /

Som té férestodh / och ewigh nédh.
Genom kire Sonsens bittra dédh.

[---/
Ett stycke som detta, som innehaéller allegorin i huvuddrag, kan ha varit Luci-
dors utgangspunkt. Men det 4r egendomligt att tinka sig, att Lucidor skulle ha
utnyttjat foretalet utan att ta hinsyn till gestaltningen i sjilva dramat, t. ex. den
innehallsligt sa viktiga upplosningen av konflikten genom Allvishetens rad.
Om man tar hinsyn till den langa och rika traditionen bakom motivet finns

9 Althaus, P., Forschungen zur evangelischen
Gebetslitteratur, s. 155 ger exempel pa hur
detta sker inom andaktslitteraturen.
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det inte lingre birande skil for att rikna just Chaerberus som Lucidors upp-
slagsgivare.

Bade Chaerberus’ drama och Lucidors visa tillhér den andliga litteraturens
omrade. Bada har de ett religiost och didaktiskt syfte: i allegorins termer ger
de en askadlig modell av det kristna skuld- och férsoningsproblemet. Chaer-
berus ger i titeln till sitt drama upplysningen, att tritan »finnes vthi nagre
Hoghlirde Mins Postzllor inford». Denna referens till andakeslitteraturen ar
belysande. Uppbyggelselitteraturens viktiga och ofta férbisedda roll som killa
f6r den andliga diktningen under 1600-talet har understrukits av Althaus
med flera forskare.! Man har ocksé tydligt visat, hur via andaktslitteraturen
en mingd medeltida katolska trosférestillningar har férmedlats till den pro-
testantiska ortodoxin under 1600-talet.? Detta 4r iakttagelser, som har rele-
vans ocksa for allegorin om gudsdéttrarnas trita.

Allegorin askadliggor en sddan medeltida, av ortodoxin &vertagen trosfore-
stallning. Den framstiller den forsoningslira, som med teologernas sprak-
bruk brukar kallas »den objektiva». Benimningen beror p4, att det 4r Gud
sjalv, som i denna forsoningslira ses som forsoningens objekt: genom sonens
d6d kan motsattningarna i Guds egen natur férsonas. Den objektiva forso-
ningsliran fick sin firdiga utformning mot slutet av 1ooo-talet, hos Anselm av
Canterbury i hans »Cur deus homo».® I detta idéklimat, medeltidsskolasti-
kens, utformas allegorin hos Hugo och Bernhard till en allegori om forso-
ningen och borjar ga sitt segertig genom litteraturen.

Nir det giller férsoningsliran har man, siger Aulén,* ansett, »att det fran
Anselm loper en kontinuerlig linje genom den medeltida skolastiken 6ver
reformationen till och med 1600-talets ‘ortodoxi’». Aulén anser detta vara en
felsyn och menar, att Luthers férsoningstanke avviker fran skolastikens i och
med att den springer rittsordningens ram.® Forsoningen ar for Luther inte en
handling i férhéllande till Gud utan av Gud genom Kristus. Luthers nya syn

! Althaus, a.a., s. 4. Han ger, a.a., s. 152ff.
flera exempel pa psalmer och andliga visor,
som gar tillbaka pa motiv ur andaktsbocker.
Sa siger han t.ex. att han funnit férebilden
till Rists O Ewigkeit i en bonbok av Johann
Gerhard. Althaus papekar emellertid inte, att
bénbécker ofta innehéller likartade, nirmast
stereotypa beskrivningar av vissa forestill-
ningar. S3 har jag t. ex. patriffat liknande be-
skrivningar av den osaliga evigheten i tva verk
med Lucidoranknytning: Schupp, J. B., Der
rachgierige und unversthnliche Lucidor ...
1658, — ett verk som Lucidor nimner vid
Giljarekvalsrittegingen — och i Baptista, J.,
Gudelige betrachtelser ... forswenskade af
Petro Brask /| L. Gotho, 1685 — en andakts-
bok, som innehaller Lucidors visa O Ewig-
heet.

Dessa iakttagelser, som inte bygger pi

systematiska genomgangar, ger upphov till en
del fragor: — Kan man lita p& Althaus upp-
gift om att Rist himtat sitt motiv just fran
Johann Gerhard? — Ar den Lucidor tillskrivna
visan O Ewigheet verkligen, som man ansett,
en bearbetning efter Rist? Kan den inte obe-
roende av Rist ha koncipierats efter nagon
uppbyggelse- eller andaktsboks beskrivning
av den osaliga evigheten?

2 T.ex. hos Althaus, a.a., s. 63f.; Lindquist,
D., Studier i den svenska andaktslitteraturen
under stormaktstidevarvet .. ., s. 425; Brilioth,
Y., Predikans historia . .., s. 108; Pleijel, H.,
Johann Arndt och svenskt fromhetsliv, i
Svensk teologisk kvartalsskrift 1930, s. 324.

3 Aulén, G., Den kristna férsoningstanken.
Huvudtyper och brytningar .. ., s. 6.

4 Aulén,a.a.,s. 7.

5 Aulén,a.a.,s. 13ff.



110 Stina Hansson

slog dock aldrig igenom. »Man béjer tillbaka till den latinska linjen — tidigt
och med stor avgjordhet», siger Aulén.®

I sina bada verk om den kristna forsoningstankens och den kristna guds-
bildens historia nimner Aulén ingenstans allegorin. Men i beskrivningarna av
den protestantiska 1600-talsortodoxins férsoningslira kommer han den fore-
stallningsmissigt och sprakligt mycket nira. Han talar om hur inom ortodoxin
forsoningen anses uppenbara »bade Guds misericordia och hans obetingade
iustitia» och att den tinks som »resultatet av forhandlingarna mellan rittfar-
digheten och barmhirtigheten».” Han refererar till forsoningen som »denna
gudomliga domsakt, vilken dger rum in foro coeli» och understryker, att den
anses ske i enlighet med lagens och rationalitetens fordringar: Gud benadar
syndaren forst sedan rittvisans krav har uppfyllts och lagens straff utkrivts.®

Medeltidsanknytningen i Chaerberus’ drama eller Lucidors visa bor dirfor
inte overbetonas. Visserligen anknyter de bada verken till medeltida tradi-
tion. Men det 4r en tradition, som hallit sig levande och aktuell innu under
1600-talet. Den allegori de brukar askadliggér en central trosforestillning pa
ett for samtiden vedertaget sitt. Uppfattningen om gudsegenskapernas strid
och deras férsoning genom Kristus bor ha varit commune bonum i den reli-
giésa undervisningen. Ett allegoriskt, askadligt framstillningssitt bor ha legat
mycket nira till hands d4 man ville tala eller skriva om férsoningsliran. Luci-
dor anknyter allts i sin visa till en gingse religios forestillning.

Allegorin anvinds for 6vrigt ocksa av flera forfattare 4n Chaerberus och
Lucidor. Vid en genombliddring av nagra tyska andaktsbdcker, samtliga 6ver-
satta till svenska under 1600-talet, har jag patriffat utliggningar av forsonings-
liran som kommer allegorin nira.® Processer av typ »Belial» férekommer,
som tidigare nimnts, ocksd i 1600-talets juridiska litteratur. Med politiskt-
didaktiskt innehall utnyttjas allegorin i avslutningen av Rists drama »Das
friedewiinschende Teutschland» (1647), ett drama som influerat Samuel
Brascks skadespel »Mars Germanicus victus» (1649).! Den gestaltas utforligt i
Petrus Carstenius’ numera férsvunna passionsspel »Thet himmelska consisto-
rium» (1674)% och den anvinds, med politisk och etisk innebérd, i Lunda-
professorn Andreas Stobaeus’ oration om slaget vid Narva.? Det ar troligt att

¢ Aulén, a.a.,s. 206 ff.

7 Aulén, a.a., s. 220 och Aulén, Den kristna
gudsbilden genom seklerna och i nutiden.
En konturteckning, s. 261.

8 Aulén, Den kristna gudsbilden, s. 262f.

9 Dels i Litkemann, J., Apostolisk vpmunt-
ring eller vpwickelse . . . (1696; tyska upplagan
fran Lucidors tid), s. 350, dels i Praetorius, S.,
The trognas andeliga skattkammar ... (1664),
s. 165.

1 Gustafsson, L., Virtus politica. Politisk etik
och nationellt svirmeri i den tidigare stor-
maktstidens litteratur, s. 163 f.

2 Carstenius’ verk har den fullstindiga titeln:

I Iesu nampn! Amen. Thet himmelska con-
sistorium / tilhoopa kallat | f6r wére forste
foraldrars ynkeliga affall skull: uthi een lijten
skohle 6fning och comoedia . . . uppa Wijborghs
slott repraesenteradh och forestilt anno 1674
den 19 febr., Stockhom 1974.

Trycket, som gick férlorat vid Abo univer-
sitets brand, finns refererat i Abo tidningar
1792 nr 22 och nr 29. Referatet ligger till
grund f6r Klemmings referat i Sveriges drama-
tiska litteratur ..., s. s2 ff.

3 Johannesson, K., I Polstjirnans tecken ...,
s. 49f.
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ett systematiskt sokande efter motivet i den svenska 1600-talslitteraturen
skulle ge dnnu fler exempel.

I den ofullstindiga bokférteckning, som fogats till bouppteckningen Gver
Lucidor,? finns en enda andaktsbok, »Biblisk Lustgaérdh». I denna bok, med
den fullstdndiga titeln »Opus deliciarum biblicum eller Biblisk lustgard» av
den tyske pristen Micheal Sachse, &versatt till svenska 1644, finns en an-
knytning tll Lucidors visa. P4 ett stille frigas: »Hwilken Quinno 4r uthi enom
Tragard til Lijf och Lefwerne i Fahra kommen?» En del av svaret lyder:®

/---/ Item |/ Ewa | ta hon trodde Ormsens séte Ord / och handlade emot Gudz For-
budh / kom sig sielff / sinom Man Adam / och alle theras Effterkommandom i Nédh
och D6dh /---/ Sasom wij hirliga ther om siunge: Ormsens List Ewam besweek / at
hon ir platt affallen / ifrAn Rittwijsan och Guds Kirleek / ther medh hon p2 oss alla /

kom ewigh D6dh / ty war aff N6dh / at Gudh oss skulle gifwa / sin kira Son / Nadenes
Thron /i them wij matte lefwa.

Den citerade strofen ar strof tva i Lazarus Spenglers »Durch Adams Fall ist
ganz verderbt», en av de tidigaste reformatoriska psalmerna, troligen fran
1530-talet, Gversatt till svenska redan 1543.% Spenglers psalm handlar om
forsoningen men utnyttjar inte allegorin. Det som gor den vird att nimnas hir
ar det faktum att dess strof tva, den strof som citeras i Lucidors egen andakts-
bok, ligger s nira visans forsta strof, framfér allt ingangsraden.

Ingéngsraderna i Lucidors visa har alltsd mojligen himtats fran Spengler/
Sachse. Den direkta forebilden ir emellertid en annan: en anonym andlig
visa, tryckt i Kalmar hos Christopher Giinther 1626, “Een Christeligh Wijsa
och Dicht/ Om Adams och Ewas syndiga afffall ...” Enligt titelbladet skall
visan sjungas som psalmen “Itt gott berddh och wilbetinckt modh”.

Den anonyma visan har allts3 samma metriska struktur som Lucidors visa.
Den ir emellertid avfattad pa en ganska knagglig, stavelseriknande vers. Luci-
dors bearbetning innebir alltsd en modernisering av visan enligt de nya poe-
tiska normerna.

Visan 4r mera uttinjd 4n Lucidors: den omfattar 28 strofer. Handlingens
ging ir emellertid den samma — allegorin utformas alltsd pa samma satt som
hos Lucidor.

Det metriska sammanfallet och Gverensstimmelsen i handlingens gang &r
starka skil for att utpeka den anonyma visan som Lucidors forlaga. Melodin
var emellertid spridd och allegorin vilkind och sammanfallet skulle darfor
kunna vara en tillfallighet. Ett avgdérande skil for slutsatsen dr dock, att det
ocksa forekommer en rad verbala Sverensstimmelser. Hir en provkarta:

»Och haffua fértient then ewiga dédh» (1626 str 2, Lucidor str 4)
» At Menniska kon/ skulle bliffua fértapt» (1626 str 4, Lucifor str 11)

4 Atergiven och kommenterad av Wester, E., 8 Fischer, A., Kirchenlieder-Lexicon ... del I,
i Bidrag till Lucidors biografi, Samlaren 1898, s. 144f. och Liedgren, E., Svensk psalm och
s. sof. andlig visa .. ., s. 23 1. ‘

5 Sachse, a.a., s. 238.
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»Menniskian haar férachtat tin Budh» — »Skulle thet gi s ostraffat hin/ Hwar bleffue
ta tin Rittwijsheet igen?» (1626 str 9—10, Lucidor str 3)

» Att Himmel och Jord matte biffua wijdh» (1626 str 13, Lucidor str 7)

»Vplit nadennes Oron tin/ Och hér min Hiertans begira» (1626 str 15, Lucidor sti 8)

»Guds Sons hierta strax 6ppet monde wara» (1626 str 20, Lucidor str 14).

I bearbetningen har Lucidor komprimerat visans handling, gett bildspriket
en storre pregnans och forbittrat den metriska gestaltningen. Han har ocksa
skarpt den juridiska sidan av forsoningsproblematiken — tanken om att Guds
son genom att vara den ende som var fri frin synd ocksi var den ende som
kunde astadkomma férsoningen. Betriffande allt annat 4r visan Lucidors ut-
gangspunkt. Den storre tydligheten i Lucidors gestaltning av det teologiskt-
juridiska i forsoningstanken tycks visa pa, att Lucidor ocksa fran andra killor
var bekant med denna sida av allegorin om gudsdottrarna. Detta 4r knappast
forvanande, da forsoningstanken inom ortodoxin sa ofta uttrycks i sidana ter-

mer.

I

FOrst nir som Ormen Eva sweek/

Hon Adam, Adam frain Gud week
Ok med sit Fall oss fillte/

Da war alt utan Hielp ok Rad

Om icke Gud siilf giort oss Nad
Som wor’ i fahran stillte.

2

Dy strax steg fram pa samme Tid

Rittwisan/ Sanning/ Nad och Frid
Som i Gud dwigt fasta:

Twa dska Nad twa kriafwa ritt/

Dok hwar upa sit wijss ok satt
Thet leda Laster lasta.

3
Rérttwijsan klagar saleds an;
O! Herre straffa menniskian
Forthet hon hafwer brutit
Ok ofwertradt dit helga Bud/
Hwar 4r din rattwishet? o Gud!
Om straffet blir opskutit.

4

Dom ok férdéom densamma snart/

Stort henne neer med dunder-fahrt
Forutan nagon lijsa

Til Satans Beek ok SwafwelGlod/

Hon haer fortidnt en dwig D6d/
Thet krafwer din rittwijsa.

5
Guds Sanning sannar med ok will

Rétewisans Domb skall blifwa gill;
Hon ropar Herre straffa

Med ewig D5d/ then usle Jord
Troor elss ei at du haller Ord:
O! Gud oss ritt forskaffa.

6
Sanfirde Gud nir du férbéd/
Ok hota them med dwig D6d
Om the af Trit skull’ 4ta/
Brot Menniskian dit Bud ok Ord/
Som skapte Himmel Haf ok Jord/
Hwi wiltu thet forgidta?

-

Naturen hijsna/ Jorden skalf/

Alt darra/ sielfwa Himlens Hwalf
Som thenne klagan hérde/

Barmbhiertigheten stod och gret/

Frid sucka/ thet olydighet

Menskian til Déden forde.

8
B6j dina Nades-Oron nir!
Hor Herre hwad som Jag begiar!
Med Tarar Naden swara;
Ach! Gud som Néadnes-Fader 4st/
Ach! nu behéfwes Naden bist/
Frils Menniskian fran Fahra.

9
Du dst Barmhiertighetens Root
Ok Killa/ som all Synda-soot
Kan aftwa ok afwinda;
Gi6r du ei Hielp i rattan Tid/
Hwem ropar? Abba Fader blid!
Din Nad 4r utan 4nda.



10

Kantu da for rittwisans skuld

Bortglomma Naden/ Fader Huld!
Nei/ then kantu ei glémma:

Din Nad all stringhet 6fwergar/

Hur kantu da? som alt formar/
Dit Belete fordomma.

11

Strax stellte Freden fram sin Bon

Med Suck/ Ach lit ei Menskie kion
Fortappas ur din Armar!

Hielp! stielp them ei/ alt lofwar dig

Fredzférste/ som si nadelig
Bonhor/ ok dig férbarmar.

12

Til Naden talte Freden sa/

Rads Englen/ hwart wij skola ga
Lir basta Radet gifwa/

Dy han 4r Guds sanfédde Son/

Hos honom haer then fallne Mon/
Han will at alt skal liwa.

13
The félle strax 6dmiukligt neer/
Guds Son i hwar sin stad ombeer/
Ach hielp! som bist kan hielpa/
Lat op then stingde Himlens Port/
Elst méste Menskian ynkligt fort
Til Dieflen nederstielpa.
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14
Hans Hierta 6pnades til Nad/
Han sade/ Jag will skaffa Rad
At ingen skall fordarfwa/
Jag weet upa hwad wis ok sitt
Eer hielpas kan/ ok Gud skee ritt/
Sa the ma himlen drfwa.

1s

Oskuld f6r Skuld méast lida Dod/

Finns een som reen ir ingen No6d/
Min ingen blir ther funnin:

Dy will jag sielf/ at them gar wil/

Bli Man f6r Gud/ for Herre Tral/
Ok sé blir himlen wunnin.

16
Nu ir Gud blidkat/ Helwits-Glod
Uthslikt/ neer-trampat Synd ok Déd
Med Christi Blod och Pina/
Hwaraf Gud fek till oss Behag/
Giort oss til Barn/ giet bot for lag/
Sa dlskar Gud the sina.

17
Dig wari Laf o! JEsu CHrist
Som bahr war Synd ok al war brist!
Som frilst oss ifrdn Lagen/
Ok will &t alla/ som ratt tro/
Gi Himlen till et 4wigt bo
Pa D6d ok DomeDagen.
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