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			Overalt i de evangelisk-lutherske kirker fejres i år 500-årsjubilæet for reformationen. Luthers 95 teser mod afladshandelen i 1517 udløste et kirkebrud, og kirkerne i de nordeuropæiske lande gjorde sig fri af den romersk-katolske kirke og paven. Det førte til en ny teologisk udvikling, som fortsat er grundlag for kirke og kristendom i vore lande. Det bliver der skrevet og talt meget om i dette år.

			Men reformationen var ikke blot en fornyelse af religiøse og kirkelige forhold. Den medførte også store forandringer i samfundet. Det bliver der også skrevet meget om, både positivt og negativt.

			I denne bog sættes der fokus på den særlige betydning, præstegårdene fik i Danmark på baggrund af reformationen. Nok havde der været præstegårde med tilhørende landbrug før, men med reformationen fik præstegårdene og livet dér en ny status. Præsterne kunne gifte sig, og præstegården var nu ikke længere blot bolig for præsten, men blev ramme om et familieliv. Præstekonen fik en agtet stilling, og man forventede, at familielivet i præstegården kunne være forbillede for familieliv i sognet. Præstegårdenes betydning voksede i takt med at, at præsten som statsembedsmand også fik almindelige offentlige samfundsopgaver. Med tiden blev præstegårdene desuden på mange måder kulturelle centre. Alt dette belyses fra forskellige vinkler i bogens 16 bidrag. 

			Artiklerne handler dels om præstegårdenes betydning for kultur og samfund og om præstekoners og præsters rolle, dels handler de om “præstegårdsteologi”. Der har i Danmark, navnlig i 1800- og 1900-tallet, været en stærk tradition for, at megen betydelig teologi er blevet til uden for universitetet. Det gælder ikke blot Grundtvig og Kierkegaard, men i høj grad også den teologi, der blev til i præstegårdene. Ofte har denne præstegårdsteologi været betragtet med skepsis i universitetskredse. Omvendt har præstegårdsteologerne været skeptiske over for universitetsteologien. Kun nogle få repræsentanter for denne præstegårdsteologi er medtaget her, men udvalget viser, hvor bred præstegårdsteologien er. Et fællestræk for præstegårdsteologerne er, at deres lærdom har været tæt forbundet med forståelsen af deres opgave som præster. Et andet fællestræk er, at præstegårdsteologien i så høj grad formidles i præstekonventer i foredrag og samtaler, og således lige så meget er en mundtlig, som en skriftlig teologisk kultur. 

			Der er klart forskel på den måde, hvorpå der arbejdes teologisk på universiteterne og i præstegårdene, men dansk teologi ville være fattigere uden denne dobbelte tilgang og den gensidige udfordring, som universitet og præstegård har været for hinanden.

			Ideen til denne bog er en stor udstilling og publikationer om præstegårdens kulturhistorie i Historisches Museum i Berlin, der også vises i Danmark i 2017 som en vandreudstilling. Vi har i denne bog fokuseret på det danske perspektiv – og udover det kulturhistoriske aspekt lagt vægt på de teologiske perspektiver.

			Tak til alle bidragydere for tålmodighed og imødekommenhed. Tak til Vejle provstiudvalg for støtte til udgivelsen og tak til Kirkeministeriets præsidium for reformationsjubilæet, der har støttet den danske version af udstillingen. 

			Vi som udgivere finder, at denne udgivelse på en naturlig måde ligger i forlængelse af vores engagement for teologi i en folkekirkelig kontekst, som vi har stået for på Præstehøjskolen og i de folkekirkelige efteruddannelsesinstitutioner i Løgumkloster.

			Eberhard Harbsmeier og Niels Thomsen

		

	
		
			Indledning

			Livet ifølge Luther

			Det reformatoriske gennembrud – og Luther som forbillede

			Eberhard Harbsmeier

			Da man for nogle år siden i Wittenberg drøftede ideen om en årlig stor folkefest til minde om reformationen og Martin Luther, drøftede man, hvad der nu er at fejre i denne anledning i Luthers by, noget med folkeligt gennemslagskraft. Mange muligheder blev drøftet, hvad der var bedst egnet. En bogbrænding er næppe passende som folkefest i Tyskland – bogbrændinger i Det tredje Rige er endnu i erindring. Et arbejdspapir på opslagstavlen ved Slotskirken – de 95 teser – forekom heller ikke særlig attraktivt, al den stund det stadig er omstridt, om Luther virkelig har slået dem op eller kun, som han siger i sine erindringer, sendte dem til sine foresatte, biskopperne. Og et gennembrud blev de i virkeligheden først indirekte på grund af pavekirkens usmidige reaktion. Og Luther siger selv, at hans afladsteser godt nok gør op med misbrug og tvivlsomme pengetransaktioner, men der var jo dengang ikke tale om et brud med den katolske kirke. 

			Man fandt så på ideen om noget som man virkelig kan fejre – hvor det virkelige gennembrud fandt sted: Luthers bryllup i juni 1525. Det var modigt gjort – også fordi der her ikke kun var tale om spidsfindig teologi og al den komplicerede diskussion om forholdet mellem tro og gerninger – et spørgsmål i øvrigt, som reformatorerne slet ikke kunne blive enige om siden – men her var der tale om en livspraksis, et helt nyt syn på seksualitet og familielivets værd. Ikke abstrakte diskussioner om retfærdiggørelsen – alene af tro eller af nåde – men en konkret handling. Luther var ikke den første præst der giftede sig, og man diskuterede cølibat i lang tid, også andre end Luther, f.eks. humanisten Erasmus, havde plæderet for afskaffelsen af cølibatet, og det var præsten Bartholomæus Bernhardi fra nabobyen Kemberg, forhenværende rektor for universitetet i Wittenberg, der giftede sig med Gertraude Pannier allerede 1521. Luther var overrasket – og også bekymret, fordi familien slet ikke var forsørget. I starten var præsteægteskaberne på mange måder en social katastrofe, og familierne levede i stor fattigdom.

			Alligevel er Luthers bryllup det store gennembrud. Her er Luther renæssancemenneske, her er der ikke tale om at “hele menneskets liv skal være en bod”, som den første tese lyder, men et ja til det dennesidige gudsskabte liv. 

			Søren Kierkegaard var som bekendt meget præget af Luthers teologi, men også meget kritisk – ligesom i øvrigt Grundtvig. Kierkegaard kan sige, at en luthersk teolog ligner en beruset bonde, der prøver at stige på en hest, og så falder ned igen på den anden side, fra den ene yderlighed til den anden. Men han kan også lovprise Luther – måske ikke så meget for hans teologi, men for hans modige revolutionære handling – nemlig hans bryllup. Det er bemærkelsesværdigt, når man ellers tænker på de private problemer Kierkegaard havde med ægteskabet. Men i Kierkegaards øjne var Luthers bryllup gennembruddet.

			Og vel at mærke, ikke kun et ja med ord, men med handling. Lutherdom eller protestantisme er nu ikke kun en lære, men en livsstil, og stedet for denne livsstil er den protestantiske præstegård, der aldrig kun var en tjenestebolig, men stedet for en bestemt evangelisk livsstil – og dermed også kontekst og ramme for en teologi, der drives her. 

			På en måde kan man sige, at den evangeliske præstegård som stedet og ramme for fromhedspraksis, livsstil og teologi har afløst middelalderens klosterliv. Sådan som klostrene både gennem religiøs praksis og praktisk livsførelse og livsstil og også godt håndværk prægede en hel egn, kom præstegården til at præge livet i sognet både religiøst, socialt, økonomisk og kulturelt. 

			Anledningen til denne bog er den store tyske udstilling “Leben nach Luther. Eine Kulturgeschichte des evangelischen Pfarrhauses” fra 2013 i Historisches Museum Berlin i samarbejde med Internationale Martin Luther Stiftung. Dele af udstillingen vises i en dansk version som vandreudstilling i Danmark i Viborg, Vejle, Løgumkloster, Ribe og København under titlen “Livet ifølge Luther. Den evangeliske præstegårds kulturhistorie”. Udstillingen dokumenterer den evangeliske præstegårds historie som et identitetsstiftende center for protestantismen. Sammen med forandringer i samfund, fromhedsliv og teologi har også præstegårdens betydning forandret sig. Hvor der oprindelig blev lagt vægt på fromhedsliv og værn om den rette lære og familielivet som forbillede – stod senere præstens funktion som kulturel formidler og også lærer af praktiske kundskaber i sognet. Storhedstiden for præstegården var måske ikke reformationstiden, hvor præstegården primært skulle forsørge en familie, men 1700-tallet og 1800-tallet i oplysningstiden og romantikken, hvor præstegården ofte var centret for de nye tendenser. Man taler ligefrem om en form for “pastoral” oplysning, fordi oplysningstidens ideer og idealer primært blev formidlet via præstegårde. Og også digtning og poesi i romantikken er stærkt præget af præstegårdens miljø. 

			I en berømt bog gør den tyske Goetheforsker Albrecht Schöne (Säkularisation als sprachbildende Kraft. Studien zur Dichtung deutscher Pfarrersöhne, Göttingen1958) opmærksom på, at særlig mange præstebørn er blevet digtere. Oprindelig var protestantismen egentlig kultur- og kunstfjendsk, teater, romaner og musik er verdslige fornøjelser, som en kristen ikke deltager i. Kun Luther selv var en stor undtagelse med sin åbenhed over for kunst, poesi og musik. Men ellers var da også mange lutherske præster kunstfjendske og ville forbyde teater og opera. Først med oplysningstiden ændrer det sig – og dermed også præstegårdens kulturelle betydning. Fra vogter over den rette lære og det rette liv bliver præstegården nu udgangspunkt for nye ideer, det være sig i oplysning eller romantik.

			Selvfølgelig er traditionerne forskellige, og i Danmark har præstegården og præstegårdsliv haft et særligt præg, vel mest præget af 1800-tallet i romantikken og så senromantikken og biedermeier-stilens småborgerlige idyl. Her bliver præstegården en idyl, og myten om præstegården opstår.

			Selv Kierkegaard var præget af det, og i Bogen om Adler giver han en ret morsom både kærlig og satirisk skildring af den danske præstegård på landet:

			Forunderligt. Blot man ellers nævner det Ord en Landsbypræst, saa tænker man uvilkaarligt paa et nøisomt men tilfreds og beroliget Liv derude i stille Landskab, hvor Møllen gaaer klip klap klip klap, hvor Storken staaer paa Taget den lange Sommerdag, hvor Præsten sidder om Aftenen i Løvhytten hos sin Hustru saa “faderglad”, glad ved Livet, glad ved sin beskedne men dog betydningsfulde Gjerning. Og naar Den der tjener ved det store Theater i Hovedstaden, hvor det gaaer løs paa, at ødsle med Kræfter, engang ønsker en lille Rekreation, saa tænker han uvilkaarligt paa, at besøge en Landsbypræst. Der ude, tænker han, er Hvile, der er ingen nysgjerrig tankeløs Mængde, der er ingen Bravo-Skrigen og Støien, der hører man ingen Kanonade – fra Forlystelsesstederne; der er Alt stille men dog saa smilende, der passer Hver Sit og dog er der Samdrægtighed der er Alt saa smaat og dog saa velgjørende, der er Maaltidet saa tarveligt og dog saa velsmagende, der er Gjerningen til at overkomme og dog saa velsignet, der er Præstekonen en huuslig Viis for Sognet og Præsten en Sjelesørger for Menigheden. (Bogen om Adler, SKS 15, s. 140)

			Mere end i Tyskland er billedet af præstegården i Danmark præget af dette Biedermeierbillede og livet på landet. 

			Men et er, hvad præstegården betyder i landsbyens, sognets og samfundets kontekst. Noget andet er, hvordan teologien i præstegården er bestemt af denne kontekst. Det lægger anden del af denne bog vægt på. Reformationen i Tyskland var jo en universitetsbevægelse, udgangspunkt var de nye humanistiske universiteter med Wittenberg i spidsen. Det var her, teologiske fornyelser kom fra. Ordet præstegårdsteologi er et dansk ord – og selvom den tyske dialektiske teologi i starten med Friedrich Gogarten og Karl Barth i spidsen var en præstegårdsbevægelse med tydelig reservation over for universitetsteologi, ændrede det sig hurtigt til en akademisk bevægelse. Anderledes med Danmark, hvor der lige siden Grundtvig og Kierkegaard har været et modspil til universitetsteologi med præstegården som “Sitz im Leben”. Et er at påstå, at man driver teologi, fordi der skal prædikes om søndagen, noget andet er, at man faktisk gør det. 

			I dag er tiderne anderledes, det at være præst er ikke længere en livsstil, der iscenesættes med præstegården som scene, men en tjenestebolig, man har af mere eller mindre praktiske grunde. Det at være præst er ikke længere en livsstil, men et arbejde som andre. På en måde vender man tilbage til forholdene i reformationstiden før myten om præstegården. Men man kan spørge, om det ikke også har konsekvenser for den teologi, der drives i den kontekst.

		

	Præstegårdskultur
Præstegårdskultur i 500 år
Jens Rasmussen
Præstegården
Præstegårde har eksisteret siden 1100-tallet. Uofficielt har der været familier i middelalderens præstegårde, men med Reformationen i Danmark 1536 blev cølibatets ugifte stand ophævet, og hustruer og børn rykkede for alvor ind i præstegårdene. Den ældst fungerende præstegård i Rimsø på Djursland går tilbage til 1593. Vi har stadig en del fredede præstegårde i brug, som går tilbage til 1600-tallet, f.eks. Visby (Ribe Stift), Notmark (Haderslev Stift) og Kølstrup (Fyens Stift). Præstegårdene svarede gerne til en storbondes gård med to, tre eller fire længer. Det gjaldt stald- og kornlænger, som nu oftest ikke eksisterer længere. Tommerup Præstegård blev nedlagt i 1950. Den havde eksisteret siden 1692. Sammen med enkesædet er gården genopført i Den fynske Landsby, Odense Bys Museer. 
Familien var det grundlæggende fællesskab i den lutherske husstand. Med Martin Luthers Reformation i 1517 var præsten ikke længere alene hyrde for menigheden, men han blev tillige familiemenneske og husbond for sin husstand. Kaldelsen for mand og kvinde var – ifølge Martin Luthers skrift om den falske kyskhed (1523) – at opgive cølibatets ugifte stand og fastholde den ægteskabelige kyskhed. Præsten og hans hustru skulle leve med hinanden i fællesskab, og det var betragtet som en del af Guds skabelsesorden.
Forventningen blev, at dette familieliv skulle fungere i præstegården som et forbillede i sognet. Denne forventning til familielivet krævede en god økonomi, hvilket ikke altid var nemt at fastholde. Det krævede således god kapital for efterfølgeren i et præsteembede at overtage præstegården og at komme gennem det første år, for enken skulle have sin del af avling, præstetiende m.m. 
Dertil kom “enkekonserveringen”. Præsten Oluf Pedersen i Middelfart døde, og hans enke blev gift med eftermanden Sone Lauridsen. Denne havde været temmelig modvillig til at gifte sig med enken. Men borgerne i Middelfart havde stillet ægteskab med enken som betingelse for kaldsbrevet. Der var ikke tale om noget lykkeligt ægteskab. Biskop Jacob Madsen (Fyens Stift) noterede i sin visitatsbog 1588-1604, at den unge hr. Sone havde slået sig på flasken – drak med kollegaen i Asperup! Hustruen klagede til biskoppen og ville have manden indstævnet, men blev afvist temmelig bestemt af biskoppen: “hun skulle tage vare paa hendis Rock, iche paa Steffning at vdgiffue”! (Rasmussen og Riising: 1995, s. 326).
I løbet af 1700-tallet faldt antallet af enkers giftermål med efterfølgeren i embedet. Synet på den individuelle kærlighed blev mere positivt med fromhedens og den personlige friheds tiltagen, dvs. med pietismens og oplysningens tidsalder. Til præstens enke blev der bygget enkesæder. Væsentligt var også, at Danske Lov fra 1683 bestemte, at enkepensionen skulle udredes af efterfølgeren i embedet. Præstens hustru har i præstegårdens husstand haft en betydelig selvstændig rolle i det huslige liv og den praktiske side af familiens administration.
Kulturcentre
Udover familielivets kaldsgerning var præstegården også et væsentligt center for formidlingen af den lutherske kultur i landet. Den lutherske præstegård var et teologisk, musikalsk og samfundskulturelt dannende fællesskab. 
Læsekredse og bibelske forsamlinger med salmesang levede i pietismens tid. I 1720’erne nåede vækkelsen ud i flere sogne gennem præsternes sammenkomster i præstegårde og i kraft af søndagsgudstjenesten. Der var tale om en kirkelig pietisme, som var præstestyret. I Slesvig blev Tønder et kraftigt vækkelsesområde. Drivkraften var præsten J.H. Schrader, der i 1728 blev provst. Han udgav salmer og andagtsbøger og fik et godt samarbejde med byens tredjepræst, salmedigteren Hans Adolf Brorson. Traditionen med sammenkomster i præstegårdene var sat i gang af vækkelsen, og disse møder blev en væsentlig del af præstegårdskulturen de næste to hundrede år.
Præstegården, kirken og skolen var lokale kulturcentre, som formidlede i sogn, by og samfund. I enevældens tid var der tale om samfundsinstitutioner. I denne sammenhæng fik præsteembedet ny betydning. Præsten blev formidler for staten i sognet. Opgaven var at fremme den almene dannelse, som præstestanden siden har været optaget af.
Samarbejdet mellem kirke og skole udviklede sig i 1700-tallet. Skolereformen for landsbyskolerne i 1739 lagde vægt på undervisning i den lutherske tro og i læsefærdighed. I hele 1700-tallet blev Luthers Lille Katekismus i Erik Pontoppidans forklaring og Siraks bog (Salomons ordsprog) anvendt i faget læsning. 
I de første årtier af 1800-tallet fandtes en halv snes præstegårds-seminarier, f.eks. i Skårup på Fyn og Vesterborg på Lolland. Præster deltog i uddannelsen af skolelærere. De var forstandere på seminarier og seminarielærere.
Med skoleloven i 1814 var skolen fortsat bundet til den lutherske konfession, og kun lærere, der tilhørte denne tro, blev ansat. Præsten blev formand for skolekommissionen og førte tilsyn med skolen. Minimumskravene i religion, læsning, skrivning og regning skulle indlæres, hvilket var en afgørende forudsætning for konfirmandforberedelsen i præstegården (eller skolestuen) og konfirmationen i kirken, som i barnets 14. år afsluttede skolegangen. 
Ofte samledes den konfirmerede ungdom i præstegård eller kirke om bibellæsning og andre nyttige ting. Præster styrkede også bibellæsningen i skolen. Men andre læsebøger, der fremmede dannelsen, begyndte at finde vej til skolestuen. Præsten Bone Falch Rønne skrev f.eks. Læsebog for Bønderbørn (1795, 6. oplag 1821). Tidens nationale og historiske tendens udviklede sig fortsat i læsefagets skolebøger. Faget læsning kom i løbet af 1800-tallet til mere og mere at dreje sig om verdslige læsebøger med historie, geografi, naturhistorie, naturlære osv. Almendannelsen begyndte at løsrive sig fra kirken.
Allerede i oplysningstiden levede den store interesse for at virke til gavns. Lånebiblioteker i præstegårdene opstod til brug for sognets beboere. Først efter udstedelsen af skoleloven i 1814 kom der fart i denne udvikling. Det Kongelige Danske Landhusholdningsselskab støttede præsternes lånebiblioteker, f.eks. pastor C. Gleerups præstegårdsbibliotek i Føns-Ørslev pastorat – helt frem til 1830’erne. Gleerup ville fortsætte og udbygge skolens arbejde og fremme gudsfrygt og visdom med “gudelige Bøger”. 
Landhusholdningsselskabet støttede flere præster med boggaver til deres lånebiblioteker. Selskabet ønskede en oplyst bondestand. Præster beskrev deres bogbestand over for Landhusholdningsselskabet i håb om at få flere bøger. Præstegårdenes samlinger indeholdt emner som landbrug, økonomi, matematik, naturlære og naturhistorie, sundhed, børneopdragelse, husholdning, levevis (sædelære), kristen religion og opbyggelse med bibel og katekismer. De kristne bøger var ofte udgivelser af teologerne Chr. Bastholm og N.E. Balle. 
Præstefamiliens økonomi
Det landøkonomiske fællesskab med almuen havde stor betydning for det folkelige fællesskab mellem præstefamilie og menighed. Præstegårdens tillagte landbrugsjord var afgørende for præstens indtægter. Præsten skulle være landbrugskyndig, også selvom han overdrog det praktiske arbejde til en forpagter.
Præstefamiliens økonomi var i 1800-tallet ikke altid god. Præsten i Norup på Nordfyn, Leonhard Hansen, havde en løn, som hørte til de mindste af slagsen med 880 rdl. årligt (1854). Til sammenligning svingede indtægten for 124 landembeder i Fyens Stift mellem 800-900 rdl. og 2500-2800 rdl. Leonhard Hansen overtog i 1854 en gammel stråtækt præstegård i Norup fra 1634 med stuehus samt stald- og ladelænge, der var forfalden. Ombygningen af stuehuset omfattede 65 fag bindingsværk. Finansieringen var dyr. Leonhard Hansen havde sparet 600 rdl. op. Tillige lånte han 1300 rdl. i stiftsmidlerne til en rente på 4 % årligt, som skulle tilbagebetales over 20 år. Yderligere måtte Leonhard Hansen optage et privat lån på 2000 rdl. af grev Karl Wilh. Wedell til Wedellsborg ved Middelfart. Han fik lånet, fordi svigerfaderen i Vejlby, pastor Henrik Christian Ascanius, lagde et godt ord ind for ham. Ascanius betalte løbende renterne til sin død i 1857. Leonhard Hansen bidrog således til at forlænge Norup præstegårds liv (nedlagt 1964).
Leonhard Hansen var ikke den eneste med gæld. Lidt under en tredjedel (40) af landembederne i Fyens Stift var i midten af 1800-tallet behæftet med en større “Bygningsgjæld” på mellem 1000 og 3000 rdl., enkelte op til 6000 rdl. (Hertz, 1857ff.).
Tiden i Norup præstegård var Leonhard Hansens manddomsår, som blev brugt til at holde familielivet og præstegården i gang: 
Medens vi med de 6 Børn, de mange folk, det forskellige arbejde ude og inde, i hus og have, i kirke, skole og menighed levede et så afvexlende og virksomt liv, som vore ikke store kræfter kun tillod os, førte vi ikke noget egentlig selskabeligt liv, hvortil vi hverken havde lyst eller råd (Hansen: 2005, s. 252). 
Bemærkningen om begrænsede kræfter skyldtes ikke mindst, at hustruens kræfter var nedsat. Børnefødsler og mangel på tilstrækkelig huslig hjælp i præstegården havde tæret på hendes helbred. Dertil kom, at hun hver søndag var organist ved sin mands gudstjenester i Norup Kirke. Leonhard Hansen havde ikke tiltro til skolelærerens musikalske evner. 
Det var præstehustruens lod at holde sammen på den praktiske side af præstegårdens administration. Husstandens idealer hvilede især på hustruens kunnen, hvilket viser kvindens ofte meget selvstændige rolle i familiens liv i 1800-tallet. 
I breve til venner berømmede præsten U.A. Plesner, Humble, sin hustrus selvstændige og praktiske husmoderlige karakter. Hustruen var enerådende i varetagelsen af husstandens pligter med husholdning, herunder det daglige tilsyn med præstegårdens avling. Familielivet stillede særlige krav pga. 10 børns opdragelse og stor selskabelighed. I et af familiebrevene blev en festmiddag skildret: Først brun suppe med kødboller, dernæst en lille mellemret efterfulgt af en fiskeret, gedde med smør og peberrod, så rødvinsbudding; hovedretten var en god andesteg, og desserten bestod af frugttærte; dertil forskellige vine. Til præstegården i Humble var der tillagt et mindre fæstegods med to gårde og adskillige husmandsbrug. Det gjorde U.A. Plesner til en mindre godsejer med hushold, tjenestefolk osv. Han havde haft en nem embedsvej, idet han havde overtaget embedet fra sin svigerfader i 1820. Bygningsgæld havde han ikke.
Fra studereværelse til præstekontor 
Fra 1803 var præsten født formand for sognets fattigkommission. Mange fattige besøgte præsten i præstegården. Hver mands frivillige kristelige pligt til at hjælpe de fattige ændredes med fattigloven af 1803, hvor lokalsamfundet herefter blev socialt forpligtet over for de fattige. I Danmark var præsten sat i spidsen for denne statslige indsats over for fattige i lokalsamfundet. Statens sociale krav til præsten var mindre udtalt i Sverige, hvor præsten var en del af fattigforsorgen som medlem af fattigbestyrelsen, men ikke ledende. I de tyske stater (især Preussen) tog præster – f.eks. med inspiration i pietisme og vajsenhuse – sig først og fremmest frivilligt af fattige som en kristen pligt (diakoni). Med den danske præstestands statslige forpligtelser blev præstegården et socialt og folkeligt sted. Præsten var ved siden af sit forkyndende kald den lokale kongelige embedsmand i sognet.
Pastor U.A. Plesner i Humble sogn rejste en debat i 1832 om præstens rolle i forbindelse med de nye fattig- og skolelove. Han kom for ofte i et modsætningsforhold til sin menighed, når han med de af staten pålagte praktiske opgaver skulle “træde i en tilsyneladende Opposition til sin Menighed, som Politiofficiant, Skattepaaligner og Skatteopkræver etc. etc.”(Plesner: 1832, s. 54).
Præstens embede omfattede forkyndelse, kirkelige handlinger og kirkebogsregistrering. Dertil den praktiske verdslige administration, som tog til i 1800-tallet, især som formand og sekretær for sognekommunens skole- og fattigkommission. Det betød, at præstegården blev mere folkelig med mange besøg fra sognets beboere. Fra at være et studereværelse blev præstens værelse efterhånden til et præstekontor, hvor man kom ikke blot pga. kirkelige handlinger, men også for at få verdslige og folkelige forhold ordnet. 
Med landkommunalreformen i 1841 var præsten stadig forpligtet på skole- og fattigforhold, og oftest valgtes han til formand for sogneforstanderskabet. Pastor Leonhard Hansen skrev om forstanderskabet i Norup sogn, at det samledes hver anden eller hver tredje måned, og han måtte som valgt formand selv lede møderne og føre sagerne, ligesom det var svært at slå et ord af de menige medlemmer. Når møderne var holdt, måtte han rigtig tage fat, for al administration var lagt på præstens skuldre. Protokollerne for møder, skole og fattigvæsen skulle føres. Dertil kom korrespondance med autoriteterne, såsom herredsfoged, stiftsamt og amtstue, ligesom der skulle skrives sammen med provst, biskop og nabopræster. Det “kommunale skriveri” kunne godt tage flere dage efter afholdt møde. Endvidere skulle sogneforstanderskabets daglige administration varetages – med diverse besøg i præstegården (Hansen: 2005, s. 255). 
Præstens funktion var stadig at fremme den almene dannelse i sognet. Her drejede det sig om sognedemokratiet. Med landkommunalloven i 1867 slap præsten sin ledende rolle. 
Vækkelsen 
Med vækkelsen i 1800-tallets begyndelse i Jylland (herrnhutere og stærke jyder), derefter på Fyn og Sjælland, kom der yderligere aktiviteter i præstegårdene. Der udvikledes en begyndende selvstændiggørelse af lægfolks religiøse liv i kraft af den voksende almene og religiøse dannelse. De vakte kom derfor på besøg i præstegårde for at diskutere deres tro med præster. I bagagen havde de andagtsbøger fra ortodoksiens og pietismens tid. Ligeledes Luthers prædikensamlinger, f.eks. den populære Dr. Morten Luthers Kirke- og Huuspostil fra 1828 (genudgivet flere gange), hvorfra der især blev læst op ved de gudelige forsamlinger og senere i missionshuse. 
De vakte skulle spørge præsten om tilladelse til at holde gudelige forsamlinger i private hjem, som loven krævede (Konventikelforordningen af 1741). Flere præster var negative, og det kom til mange opgør med de vakte. Andre steder derimod åbnede præsten både præstegård og kirke for de vakte. Den evangeliske præst Bone Falch Rønne fra Lyngby sogn var særdeles aktiv i 1820’erne. Han holdt forsamlin­ger med bibellæsning. Mange andre præster fulgte hans eksempel i 1830’erne og senere i århundredet. Det drejede sig især om præster med ortodoks-grundtvigsk præg, repræsenteret ved de fynske “Præste-Brødre” (bl.a. Vilh. Birkedal og Mads Melby) og de sydvestsjællandske “Præste-Brødre” (bl.a. J.F. Fenger, P.A. Fenger og F.E. Boisen). Disse prædikede synd og nåde ud fra en luthersk-ortodoks forståelse af lov og evangelium. De samlede de vakte i deres præstegårde og kirker, hvilket fik stor betydning for 1800-tallets kirkeliv. 
I 1860’erne udviklede vækkelsen sig i både grundtvigsk og missionsk retning. Påvirkningen fra disse bevægelser prægede mange præster, som bl.a. holdt sig til N.F.S. Grundtvigs dåbssyn. De fik derved gode argumenter mod baptister, mormoner og andre trossamfund, som frit kunne missionere i landet med religionsfriheden i Grundloven af 1849. 
På baggrund af vækkelsen blev det således almindeligt, at præstefamilien åbnede præstegårdens private stuer for menighedens møder om åndelige foredrag, bibellæsninger, ydre mission m.m.
Demokratiseringen
Mod slutningen af århundredet talte både grundtvigianere og missionsfolk om den levende menighed, og det blev forstået som de helliges samfund af døbte troende (Vilh. Beck, J.H. Monrad m.fl.). Dette synspunkt kunne give skel i sognet. Kræfter inden for folkekirken ville en kirke med plads til alle i sognet (I.C. Christensen, M. Pontoppidan m.fl.). Det sognekirkelige synspunkt blev befæstet med menighedsråds­lovene i 1903/12. Der var tale om en demokratisering, idet præsterne nu måtte tage hensyn til menighedsrådenes indflydelse. 
I kølvandet på tidens verdslige og demokratiske udvikling fik præsterne mindre indflydelse. Det gjaldt også kulturen og almendannelsen. Således skolens gradvise løsrivelse fra kirke og præst. Denne udvikling sluttede i 1933 med ophævelsen af det gejstlige skoletilsyn. Endvidere fik almendannelsen et nyt centrum i Danmarks offentlige biblioteksvæsen fra 1920’erne, der erstattede de gamle private læseforeninger, hvortil også præstegårdssamlinger hørte. Det var en udvikling, som startede i 1880’erne og blev til virkelighed med biblioteksloven i 1920. Ansvaret for den almene dannelse blev et folkeligt samfundsanliggende med rod i kommunens lokale selvstyre.
Præsten kunne igen leve og ånde i sit studereværelse med vægt på forkyndelse og de teologiske studier, som præsteløftet krævede, for de verdslige administrative opgaver fra 1800-tallet var i hovedsagen reduceret til kirkebogsregistrering. Præstegården var langsomt blevet overhalet af andre institutioner i sognet: skole, højskole, forsamlingshus, missionshus samt kommunekontor, kommunebibliotek m.m.
Præstegården var dog stadig en del af den folkelige sognekultur. Det viste sig bl.a. under besættelsen 1940-45, hvor præster på lige fod med lokale i sognet gjorde modstand. Til de kendte frihedskæmpere hørte præsterne Harald Sandbæk, Hersom, og Tage Severinsen, Finderup. I beretninger, private breve og senere biografier løftes sløret for brug af lokale sogneinstitutioner i modstandskampen: dyrlægebolig, lægebolig, lærerbolig, præstegård m.v.
Der var præster, som i deres præstegårde husede danske jøder pga. besættelsesmagtens jødeaktion i oktober 1943. Teologistuderende Johannes Langhoff, senere præst ved Domkirken i København, har beskrevet, hvorledes hans opgave var at få jøder skjult i danske præstegårde, inden de kunne komme over Øresund. Kendt var biskop Niels Munk Plums gæstfrihed i bispegården på Lolland-Falster, hvor lidt over et halvt hundrede jøder blev skjult, inden en fiskerbåd bragte dem til den svenske sydkyst. 
Nogle præstegårde fungerede som uddelingscentral for det illegale blad Ringen fra modstandsorganisationen af samme navn – med Frode Jakobsen som en af de ledende. Der blev skjult våben og køretøjer til hjælp for modstandsgrupper i præstegårdes stald- og ladelænger, f.eks. i Mårum Præstegård nær Gribskov hos pastor Johannes Magelund. I Hammelev ved Grenaa blev pastor Vilh. Krarup kontaktet af Frode Jakobsen fra Ringen og tidligt inddraget i modstandskampen. Præstegården i Hammelev var i lang tid et vigtigt centrum for nedkastning af våben og et samlingssted for flygtende sabotører og RAF-piloter samt enkelte jøder, der alle ventede på at komme til Sverige. Krarup måtte gå under jorden i december 1944. Ringen henvendte sig ligeledes til pastor T. Wilhjelm, Gosmer-Halling, med det formål at oprette ventegrupper på Odder-egnen, som skulle tage over ved den forventede tyske kapitulation. Wilhjelm arrangerede derfor et møde i Gosmer præstegård den 1. oktober 1944 med lokale mænd og repræsentanter fra Odder by. Wilhjelm ledede og styrede selv en af de oprettede grupper fra præstegården – den såkaldte Boulstrup gruppe. 
Det folkelige fællesskab var stadig en del af folkekirken. Ikke kun i krigstider. Grundtvigske præster havde især sans for det folkelige, som en brugbar forudsætning for det kristelige. Præster begyndte for alvor at blande sig i det almene kulturliv, og de brugte gerne præstegårdenes stuer og store haver til folkelige møder. 
Fra præstegård til præstebolig
Demokratiseringen betød også, at samfundet i første halvdel af 1900-tallet skabte nye økonomiske rammer for præstegårdslivet. Indtil århundredeskiftet havde præstegården og præstefamilien været økonomisk afhængig af indtægten fra præstegårdsjordens landbrug og bøndernes betaling i form af tiende til præst og kirke. Bondesamfundet krævede imidlertid en afvikling af den dyre tiende, hvilket skete under Venstre-regeringen i 1903. Det medførte en kraftig beskæring af præsternes lønindtægter. Derfor måtte man sætte præsterne på statsløn (præstelønningslove i 1913 og 1919/20). Tillige kom jordlovene i 1919, som bl.a. krævede, at præstegårdenes jorde skulle afhændes, hvilket skete over de næste årtier. De smukke gamle præstegårde med stald- og kornlænger blev herefter snart reduceret. Kun stuehuse stod tilbage. Præsternes økonomiske muligheder for at holde deres præstegårde var ikke længere til stede. Menighedsrådene tog over. 
Denne udvikling fortsatte, og mange af de gamle præstegårde blev helt nedlagt efter 1950. Til gengæld er der blevet bygget nye moderne præsteboliger, hvor der er blevet set på andre behov end tidligere. 
I dag fungerer præstegården således mere som privat præstebolig end som bred folkelig institution. Sognegårdene med aktivitetsrum og præstekontor/kordegnekontor har holdt deres indtog. Samfundets ændrede familiestruktur har påvirket præstegårdes familieliv. Der er mange steder ikke længere de samme forventninger til præstens familie om engagement i sognet, som den gamle lutherske præstegårdskultur afspejlede.
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Sognepræsten i præstegården
– et stykke kultur- og samfundshistorie efter reformationen
Charlotte Appel og Morten Fink-Jensen
Efter reformationen i 1536 skulle danske sognepræster ikke kun tilpasse prædikener og kirkelige handlinger til den nye lutherske kristendomsforståelse og gudstjenesteordning. Forandringerne var langt mere omfattende. Detaljerede retningslinjer for de lutherske sognepræster blev formuleret allerede i Kirkeordinansen 1537/39 – og andre kom til i løbet af de følgende århundreder. Præsterne var nu blevet statslige embedsmænd under tilsyn fra provster og bisper; deres ansvarsområder og opgaver blev beskrevet og reguleret langt mere detaljeret end hidtil; og sidst men ikke mindst var det nu forventningen, at en sognepræst var en gift mand, med præstekone og børneflok og med bopæl i egen præstegård. Herfra skulle han virke og være et godt eksempel for sine sognebørn. 
Hverken i Danmark eller i andre lande, der fik indført en luthersk reformationsordning per kongeligt dekret, var det muligt at skaffe nye sognepræster fra den ene dag til den anden – eller at sende de gamle på efteruddannelse, for den sags skyld. Det betød, at selvom forandringerne var både store og pludselige på papiret, så blev der i praksis tale om en ganske langstrakt overgangsperiode. Nogle steder havde evangeliske ordninger allerede fungeret et stykke tid: I Haderslev i hertugdømmet Slesvig havde den unge hertug Christian (den senere Christian III) allerede i 1528 indført en luthersk reformation, og i mange af kongerigets større købstæder som Viborg og Malmø havde man benyttet evangeliske gudstjenesteordninger og salmesang i en årrække. Men især i mange landsogne var alt ved det gamle i 1537, og det blev den gamle kirkes præster, som fortsatte med at stå for prædikener og kirkelige handlinger. Selvom en del af de katolske præster formentlig har haft et fast forhold til en kvinde (ofte med officiel funktion som husholderske og nogle gange omtalt som “præstedeje”) og der således kunne være uægte præstebørn rundt omkring, og selvom nogle af disse præster efterfølgende giftede sig, så blev det i de fleste sogne først med indsættelsen af en ny præst i 1540’erne, 50’erne eller 60’erne, at kirke og præstegård blev indtaget af en evangelisk præstefamilie. 
Overgangen fra en gammelkirkelig eller katolsk præsterolle til en luthersk var imidlertid ikke kun et spørgsmål om at få en ny mand på posten. Mange af de funktioner, som præsterne havde udfyldt i middelalderen, lige fra sjælesorg til begravelser, blev ført videre af den nye kirkes præster, og kontinuiteten var på mange måder betydelig. Dertil kom, at mange af de opgaver og kendetegn, som en senere tid har forbundet med “den lutherske sognepræst”, langtfra var færdigt definerede i 1536 eller 1537. Meget var ganske vist lagt fast i den omtalte Kirkeordinans og i de tilhørende Ribeartikler fra 1542. Men en lang række spørgsmål om, hvad en luthersk præst skulle eller ikke skulle, blev først diskuteret og afklaret hen ad vejen, efterhånden som man blev opmærksom på uklarheder og tvivlsspørgsmål, samt i takt med at både teologiske strømninger og samfundsmæssige forhold ændrede sig.
Én ting var desuden sognepræstens opgaver formelt og ideelt set, noget helt andet var den daglige praksis. Rollen som luthersk sognepræst kom i høj grad til at tage form gennem det praktiske, daglige arbejde, som generationer af præster – ofte under meget forskellige vilkår – lagde i deres kald. For det var i høj grad op til den enkelte præst at vurdere, hvad opgaverne indebar, og hvordan de skulle udføres og prioriteres indbyrdes.
Det var sognepræstens fornemste pligt at forkynde Guds ord for menighedens medlemmer og sikre dem adgang til kirkens nu to sakramenter, dvs. dåb og nadver. Og det var præsten, som i ord og handling hjalp sognets beboere igennem livets overgange ved fødsel, vielse, død og begravelse. Mænd, kvinder og børn i alle aldre samledes i løbet af kirkeåret til gudstjenester, hvor præsten forklarede Bibelens ord og fortalte menigheden, hvordan de skulle forstå og indrette sig i den tilværelse, der blev dem til del. Præsten fremstod på den baggrund som sognefolkets hyrde, og de opfattede ham ofte som deres lokale ekspert, både når det gjaldt guddommelige og jordiske sager. Men det betød naturligvis ikke automatisk, at alle de lokale forstod eller ønskede at lytte til, hvad der blev sagt fra kirkernes prædikestole. 
Efter reformationen fik præsterne også til opgave at formidle landets lovgivning til indbyggerne og på visse områder endda håndhæve den ved at påtale og straffe overtrædelser. Præsten skulle være kongens og kirkens forlængede arm i lokalsamfundet, og det hørte til præstens opgaver at prædike lydighed over for myndighederne. I løbet af 1600-tallet fik sognepræsterne stadig flere opgaver som statslige embedsmænd; blandt andet beordrede Christian IV i 1646, at de alle skulle føre nøjagtige kirkebøger med registre over fødte, viede og døde i sognet. Det gjorde de fleste præster ganske vist i forvejen, for en kirkebog var et vigtigt redskab i det daglige arbejde; men i en tid, hvor statsmagten var interesseret i at effektivisere skatteopkrævningen, kom præsternes kirkebogsføring til at få ny betydning. Gennem præsten kunne kongen nå ud til hvert eneste sogn og dermed til alle landets indbyggere.
Sognepræsternes centrale position i sognet gjorde, at de var i berøring med alle samfundets lag. De kom på besøg eller blev kaldt ud til både herregårde og de fattiges rønner, ligesom præstegårdene fik besøg af samfundets store og små. Provst og biskop samt udsendinge fra det lokale herskab kom jævnligt på besøg, og sognebørn af alle slags troppede op, når en trolovelse skulle arrangeres, eller når præsten skulle hentes ud til en alvorligt syg.
Præsterne havde sammen med deres kapellaner og degne desuden ansvar for undervisning i den kristne børnelærdom, sådan som den stod formuleret i Luthers lille katekismus med dens stykker om De ti Bud, fadervor, trosbekendelsen, dåben og nadveren samt skriftemål og tillægget om “hustavlen”, der nærmest var en hel lille moral- og samfundslære om, hvordan mænd og kvinder, voksne og børn, skulle opføre sig over for hinanden. Undervisningen i børnelærdom blev prioriteret højt efter reformationen, fordi man netop ville satse på oplæringen af de opvoksende generationer. Præsten skulle ligefrem reservere den sidste del af sin ugentlige prædiken til en gennemgang af en af katekismens fem hoveddele, således at teksten blev gennemgået hver femte uge! Og det var præstens opgave at kontrollere, at et ungt menneske kunne sin katekismus ordentligt, før han eller hun fik lov til at gå til alters. Et egentligt konfirmationsritual blev først indført under pietismen i 1736, men den praksis, at de unge skulle høres og godkendes af præsten forud for første altergang, var således i brug længe før.
Fra 1600-tallet og frem skete det ofte, at sognepræsterne var med til at organisere skoleundervisning i læsning og kristen børnelærdom for sognefolkenes børn, typisk i degneboligen eller et lille skolehus i landsbyen. På den måde blev børnene bedre rustede til også at lære Luthers katekismus udenad. Ikke mindst sognepræsternes egne sønner og døtre skulle naturligvis undervises ordentligt, men det skete hjemme i præstegården, hvor der derfor ofte boede en ung “studiosus”, som stod for privatundervisningen. Der er også eksempler på, at lærde præster selv fungerede som lærere for hele grupper af unge præstesønner og nærmest drev et universitetsforberedende akademi.
Præstegården kom i det hele taget til at fungere som et vigtigt mødested og “kulturcentrum“. Landets lutherske præsteslægter var forbundet med hinanden gennem venskabs- og ikke mindst slægtskabsbånd, og man besøgte hinanden ved store familiebegiveheder, ikke mindst bryllupper. Også i lokalområdet har præsterne ofte været sammen til selskabelighed, selvom der blev lovgivet mod de såkaldte “præstekalenter” og de dermed forbundne festtraditioner. 
Selve præstegården var desuden i mange tilfælde en af de største og bedste ejendomme i sognet, og præsterne selv havde position som store landmænd. For mange sognefolk var præsten derfor ikke kun forbundet med kirken, men også med sin gård og lade, ikke mindst på de tider af året, hvor præsten skulle have tiende af sognets indhøstede afgrøder. For nogle var præsten også arbejdsgiver, kunde, nabo eller måske modpart i en konkret konflikt. Forholdet mellem præst og sognefolk handlede således i mange tilfælde om andet og mere end kristendom og kirkelige handlinger.
Hvis man ser nærmere på enkelte sognepræster i de første århundreder efter reformationen, så bliver det tydeligt, at der neden under lovgivningens enkle og entydige overflade tegner sig et broget og nuanceret kulturhistorisk billede af præsternes hverdag med plads til overordentlig stor variation og improvisation. Af stor betydning for hvordan en præst bestred sin præstegerning, var selve sognets eller pastoratets beskaffenhed. Der kunne være himmelvid forskel på, om man havde ansvar for et by- eller landsogn, og om det var stort eller lille, rigt eller fattigt. På landet kunne en præst i nogle tilfælde have hele tre sogne i sit pastorat, således at han skulle køre langt både for at holde gudstjeneste og ordne sygebesøg. Særlige naturforhold kunne også sætte præg på vilkårene, fx hvis sognet var præget af sandflugt, eller hvis der var tale om et ø- eller kystsogn med hyppige strandinger og drukneulykker. I købstæderne havde præsterne flere og andre opgaver end deres kolleger på landet, men havde til gengæld også flere medhjælpere. Købstadspræsterne skulle fx gennemføre langt flere skriftemål og sygebesøg samt kontrollere langt flere pas og vidnesbyrd fra tilflyttere og fattige eller fremmede, som meldte sig hos præsten med ønske om at komme til alters eller blive trolovet. Der kunne også være bud efter præsten, når særlige forbrydelser eller hændelser indtraf. Præsterne i fx Helsingør og Ribe blev således hyppigt kaldt på rådhuset i forbindelse med 1500- og 1600-tallets trolddomsprocesser, hvor de deltog i forhøret af de anklagede.
Et andet forhold af stor betydning handlede om, hvem der havde retten til at kalde præsten til sognet, dvs. udnævne ham, og især om præsten fungerede i en kirke med adelig patronatsret, det vil sige, hvor det var herremanden, der havde retten til at vælge præsten og opkræve kirkens indtægter. En del præster kunne takke et adeligt herskab for deres gode kald, og hvis de adelige var tilfredse med præstens arbejde, fortsatte de gerne med at støtte og beskytte ham. Andre præster kunne opleve, at herremanden også havde en mening om, hvordan Guds ord skulle prædikes i kirken, og i sådanne tilfælde kunne præsten hurtigt falde i unåde. Det gjaldt eksempelvis for præsten Jørgen Friis, der blev irettesat og til sidst forfulgt af fru Christence Juel til Stubbergaard i Midtjylland. Hr. Jørgen mistede sit kald og endte endda i Blaataarn i 1643. Anderledes fri, i hvert fald på visse områder, var købstadspræsterne samt de præster på landet, som ikke havde magtfulde adelsfolk inden for egne sognegrænser.
Naturligvis var også forholdet til andre gejstlige af vigtighed. Det kunne være til underordnede medhjælpere som fx en kapellan eller en klokker, til kolleger i nabosognene og til de foresatte i skikkelse af provst og biskop. Navnlig bispernes indflydelse var stor, og med Kirkeordinansen var der skabt en strengt hierarkisk kirkeorganisation, hvor bispen havde mulighed for at kontrollere de underordnede gennem visitatser m.m. Mange præster har gennem tiderne måttet sande, at råderummet kunne blive markant indskrænket, hvis en sag først landede på bispens bord. I mere alvorlige sager, og især hvor bispen mente, at der burde statueres et eksempel, kunne en sognepræst blive indstævnet for det såkaldte landemode, hvor alle stiftets provster var til stede, og hvor bispen selv og stiftslensmanden (eller stiftamtmanden) var dommere. Gejstligheden havde nemlig sin egen domstol. Eksempelvis måtte den ellers selvsikre præst Jacob Ottesen fra Ingstrup i Vendsyssel vende noget duknakket hjem til sine sogne efter en alvorlig påtale i 1675 på Aalborg-landemode for ikke at have underrettet sine foresatte om skændige og gudsbespottende ord, der var blevet ytret ved en sammenkomst i præstegården. Siden lykkedes det selv samme Jacob Ottesen at blive provst og dermed få muligheden for at agere vigtig ‘mellemleder’, der skulle føre tilsyn med præstekollegerne i provstiet.
I det daglige undgik bisper og provster dog at stikke næsen i alt for meget. Kommunikationen var også langsom og upålidelig, og fra et afsides sogn kunne der være flere dagsrejser hen til bispens gård i stiftsbyen. Til at afbøde dette var der indført en ordning med “degnepost”, der bestod i, at degnene agerede postbude mellem præstegårdene efter stafet-princippet. Hvor effektiv degneposten kunne være, ses af bevarede bøger med referater fra landemoderne. Her gik nemlig provstens eksemplar rundt til alle præstegårde i provstiet, så samtlige præster fik mulighed for at afskrive biskoppens seneste instrukser. Alle kvitterede med dato og sted, og på den måde kan vi følge postgangen. Ikke desto mindre stod den enkelte sognepræst ofte alene i det daglige arbejde og med de mange store og små beslutninger, der måtte tages.
Hvordan præsterne valgte at prioritere i konkrete sager kunne bl.a. have baggrund i deres uddannelse og teologiske ståsted. Det blev fx tydeligt i 1700-tallets første halvdel, hvor pietistiske og luthersk ortodokse præster indtog modstridende synspunkter: Pietisterne ville gerne deltage i bedestunder ude i husene, mens de ortodokse mente, at præstens forkyndelse i kirken måtte være tilstrækkelig.
Præsternes økonomiske og sociale position, herunder deres familieforhold og sociale netværk, vægtede også tungt. Det var afgørende for præstens anseelse og gennemslagskraft, hvordan han var kommet til sit kald, ikke mindst om forholdet til forgængeren og dennes familie var blevet ordnet på tilfredsstillende vis. Det skete i mange tilfælde ved, at han giftede sig med forgængerens enke eller datter, og i mange sogne varetog den samme præsteslægt kaldet gennem flere generationer. Ro og anseelse inden for eget sogn var en vigtig forudsætning for, at præsten kunne udføre kaldets mange pligter. 
Som et eksempel på, hvor store variationerne kunne være fra præst til præst, kan nævnes den centrale opgave som prædikant. Der findes beskrivelser bevaret fra nogle af de bisper, der på visitatsrejser bedømte sognepræsternes præstationer på prædikestolen, og de fortæller om store udsving fra kirke til kirke, såvel i slutningen af 1500-tallet som ved 1700-tallets midte. Nogle præster blev rost til skyerne, andre kritiseret hårdt for både indholdet og fremførelsen af prædikenerne. Sådanne oplevelser ude i marken kunne få bisperne til at forsøge sig med nye former for reguleringer. For eksempel kom der forbud mod bare at læse højt fra en huspostil, dvs. en prædikensamling udgivet af en anerkendt teolog som fx Luther selv eller Niels Hemmingsen. Det var tydeligvis noget, som en del præster havde været fristet til i 1500-tallet. Et andet sigende tiltag er opsætningen af timeglas ved prædikestolene samt bestemmelser om, at en prædiken maksimalt måtte vare en time.
Præsternes uddannelsesniveau blev efterhånden højere og mere ensartet i løbet af 1600- og 1700-tallet, i hvert fald sammenlignet med de første årtier efter reformationen. Københavns Universitet var blevet genåbnet i 1537 med fokus på præsteuddannelsen, men mange studerede der kun i kort tid. Det varede helt til 1629, før en obligatorisk teologisk embedseksamen blev indført for netop at sikre ensartethed i uddannelsen. Dertil kom, at kongen og kirken løbende arbejdede for at ensrette præsternes embedsforvaltning. Det skete inden for de enkelte stifter, med biskoppen som drivkraft, og det skete på landsplan. Kontrollen med sognepræsterne blev øget, stadig flere områder blev reguleret og detailstyret, og det kunne ikke undgå at føre til større ensartethed i præstestanden. Denne udvikling fik samtidig præsternes standsfølelse til at vokse.
Lige siden reformationen havde gejstligheden, med sognepræsterne som den store, centrale gruppe, udgjort en egen samfundsstand med specielle rettigheder og pligter. Men på flere måder adskilte 1500-tallets præster sig ikke afgørende fra de øvrige samfundsgrupper. Ved gudstjenesten iførte præsterne sig messeskjorte og messehagel, men ellers gik de klædt som andre mænd fra gode kår. De fleste præster deltog også i fester og drikkelag sammen med sognefolket. Når man kommer op i 1700-tallet, er der til gengæld mange præster, der holder større afstand til de øvrige samfundsgrupper. På det tidspunkt havde det længe været påbudt, at alle præster skulle bære deres præstedragt, når de færdedes offentligt. At være præst var ikke et hverv, man udførte blot en time eller to ad gangen, men derimod et kald, man havde påtaget sig døgnet rundt og hele livet. Det blev også sjældnere at møde en præst bænket i festligt lag med sognebørnene, og navnlig de pietistiske præster valgte at lægge afstand til alle former for løssluppenhed.
At præsterne begyndte at skille sig mere ud fra deres sognefolk, var imidlertid ikke ensbetydende med, at de blev mindre virksomme som formidlere. Deres kald betød fortsat, at de kom i berøring med både høj og lav. Men måden, de var formidlere på, begyndte i hvert fald nogle steder at antage nye former. En pietist som Peder Wedel, der i 1722 blev præst i Stauning i Vestjylland, lagde afstand til krohold og druk, men var til gengæld overmåde aktiv med hensyn til at organisere skoler, holde andagter i private hjem og distribuere opbyggelige bøger. Hans engagement for de vakte “brødre og søstre i troen“ synes endda at have indebåret en nærhed i forholdet mellem præst og sognebørn, som slet ikke forelå på reformationstiden.
Rollen som sognepræst var således flertydig og på mange måder til forhandling. Der var tale om variationer på et givet tidspunkt, samtidig med at forandringer over tid var umiskendelige. Et eksempel på markante forandringer i de første århundreder efter reformationen er brugen af skriftemålet. Kirkeordinansen havde bibeholdt det som en afgørende forudsætning for nadverens sakramente. Uden skriftemål, ingen nadverdeltagelse. Men som del af det pietistiske røre i 1730’erne og 1740’erne satte flere præster spørgsmålstegn ved skriftemålet. De begyndte at fire på reglerne i den daglige forvaltning, og efterhånden blev der af kirken åbnet for dispensationer, navnlig for grove synderes åbenbare, dvs. offentlige, skriftemål på kirkegulvet. I 1767 blev det åbenbare skrifte for lejermål (sex uden for ægteskabet) helt afskaffet ved lov. Også det private skrifte gik af brug i løbet af 1700-tallet og afløstes af et “almindeligt skriftemål“, der dækkede alle i kirkerummet. Men det skete i ujævn takt og meget afhængigt af de enkelte præster. Eksemplet med skriftemålets gradvise afskaffelse viser for det første, at det ikke kun var på reformationstiden, men også i 1700-tallet, at der kunne være forskel på lovgivning og praksis. Og for det andet at der over tid kunne finde betydelige ændringer sted i forhold til reformationens oprindelige kirkelige program.
Rollen som luthersk sognepræst kom således til at undergå mange forandringer. Oplysningstiden og rationalistiske teologer bidrog i løbet af 1700- og 1800-tallet til at ændre mange præsters syn på kristendommen og på deres eget kald. Det fik også betydning, at pietismen på flere måder havde styrket den personlige religiøsitet, men samtidig var kommet til at gøre gudsforholdet til noget mere privat, som først og fremmest var den enkeltes ansvar fremfor kirkens eller statens. Der opstod en række folkelige vækkelser og større bevægelser, hvoraf navnlig grundtvigianismen og Indre Mission viste sig levedygtige, og som på mange måder må forstås som produkter af og modreaktioner på samfundets modernisering og den tiltagende adskillelse mellem stat og kirke. Det er historiens ironi, at netop i det århundrede, hvor staten for alvor løsnede grebet om kirke og tro, og hvor grundloven i 1849 fastslog religionsfrihed som enhver borgers rettighed, havde religion og religiøs identitet formentlig større betydning end nogensinde før for store dele af befolkningen. 
Disse forandringer fik mange konsekvenser for rollen som sognepræst, og i det 20. århundrede gjorde atter nye strømninger sig gældende. Den massive vandring fra land til by førte til, at hundreder af nye kirker blev opført i de voksende byer og forstæder. Stadig flere præster blev bypræster. Og fra 1948 kunne sognepræsten endda være en kvinde.
Denne artikel er baseret på Charlotte Appel og Morten Fink-Jensen: Når det regner på præsten. En kulturhistorie om sognepræster og sognefolk 1550-1750, Forlaget Hovedland, 2009, hvor der kan findes yderligere oplysninger og litteraturhenvisninger.
Danmarks smukkeste præstegård 
– præstegården som kulturarv
Johan Westh Hage
Hvad hånden former er åndens spor, med flint har oldbonden tømret, kriget, hver spån, du finder i Danmarks jord, er sjæl af dem, der har bygget riget. Vil selv du fatte dit væsens rod, skøn på de skatte de efterlod.
Johannes V. Jensen, 1925
Bygningskultur som en folkesag
Lovgivning og jura. Det er ofte det vi griber til i Danmark – enten for at skabe forandring eller for at bevare ting, der er truet af udviklingen. Vi tænker, at her er der, eller der burde være, en lov, der tvinger mennesker til at handle på en særlig måde. 
Det gælder også for den byggede kulturarv. Vores reaktion på truende nedrivning eller forfald er ofte at forlange kommunal eller statslig indgriben, sanktioner, bøder eller værre. Således også med mange truede bevaringsværdige præstegårde rundt omkring i landet. Med beslutningen om at give tilladelse til nedrivning af præstegårde i bl.a. Hinge i Midtjylland, Skovlænge på Lolland, Hadsund ved Mariager og Knebel på Djursland har flere kommuner været i skudlinjen. Hvordan kan man fra rådhusets side tillade, at fælles kulturarv og lokal bygningskultur går tabt?
I Bygningskultur Danmark kæmper vi gerne med jura i hånd, men vi mener, at den helt grundlæggende udfordring starter et andet sted. Hvis politikerne – og i dette tilfælde også menighedsrådene – skal prioritere vores historiske bygninger kræver det en folkelig opbakning og en bevidsthed om værdien af vores historiske huse – bygningskultur skal være en folkesag. Hvis befolkningen ikke kan se værdien af fx de bevaringsværdige præstegårde, så er de allerede fortabt, uanset hvad den aktuelle lovgivning siger. Der skal være et folkeligt pres, hvis vi på sigt vil bevare kulturarven. 
Det var baggrunden for, at vi i 2016 satte os for at kåre Danmarks Smukkeste Præstegård. De historiske præstegårde i Danmark er truet, fordi flere og flere menighedsråd ikke føler, at de er forpligtet til at passe på dem. Derfor sælges de fra eller der søges om nedrivningstilladelse hos kommunerne. Men disse bygninger er en fælles kulturskat og sammen med kirken en del af et lokalt historisk miljø og ofte udtryk for en lokal byggeskik, der er unik for det enkelte område. Konkurrencen skulle sætte fokus på bygningernes skønhed og alsidighed og forhåbentlig være med til at skabe en bevidsthed om den historiske værdi, som alle de danske præstegårde repræsenterer. Samtidig var det tanken at fremhæve og hylde de mange menighedsråd og andre involverede, der heldigvis stadig arbejder aktivt for at bevare præstegårdene.
Historiens spor
Udover de mange håndværksmæssige og arkitektoniske kvaliteter ved de gamle præstegårde er selve bygningerne en afspejling af kirkens og præstegårdenes historie. I Danmark fik præsterne i middelalderen tillagt egne boliger i sognene og den tilhørende jord var grundlaget for deres livsunderhold. Indtil vedtagelsen af folkekirkens lønningslov i begyndelsen af 1900-tallet havde præsten ret og pligt til at drive gårdens jorder eller forpagte dem ud. I 1900-tallets anden halvdel blev mange præstegårde udbygget til sognegårde med kontorer og mødelokaler udover præstens bolig.
Præsterne blev tidligere aflønnet efter det såkaldte tiende-system, som betød at 10 procent af enhver indtægt gik til kirken – heraf en tredjedel til præsten. Det kombineret med det forhold, at der nogle steder var meget landbrugsjord tilknyttet og andre steder mindre, betød at der nogle steder blev opført prangende herregårdsagtige anlæg og andre steder langt mere ydmyge boliger. Da man udstykkede præstegårdenes jord i 1919 førte det i de kommende år til et stort tab af præstegårde og dertil hørende lader, tilbygninger m.m., fordi de ikke længere kunne vedligeholdes.
De 15 præstegårde der var med i konkurrencen afspejlede hele perioden fra tiden efter reformationen og frem til 1920’erne. De 15 finalister var fordelt over hele landet og udvalgt af en gruppe af eksperter med viden om arkitektur og præstegårde. Kandidaterne spændte vidt fra bindingsværksgårde fra 1600-tallet til murstensvillaer fra Bedre Byggeskiks-perioden i starten af 1900-tallet. Hele Danmarks befolkning kunne stemme på deres favorit, hvorefter en enkelt løb med titlen som ‘Danmarks Smukkeste Præstegård’. En kort film viste de 15 kandidater, der var med i kapløbet.
De 15 finalister var:
Jylland:
Vive Præstegård (Vive kirke ved Hadsund)
Ubjerg Præstegård (Ubjerg Præstegård ved Tønder)
Herslev Præstegård (Herslev Kirke ved Fredericia)
Øster Lindet Præstegård (privateje, Vejen Kommune)
Hørup Præstegård (Hørup Kirke på Als)
Notmark Præstegård (Notmark Kirke på Als)
Augustenborg Kirke (privateje, Sønderborg Kommune)
Fyn og øerne: 
Kølstrup Præstegård (Kølstrup Kirke ved Kerteminde)
Stenløse Præstegård (Fangel Kirke ved Odense)
Lindelse Præstegård (Lindelse Kirke på Langeland)
Kerte Præstegård (Kerte Kirke på Vestfyn) 
Sjælland, øerne og Bornholm:
Store Heddinge Præstegård (Store Heddinge Kirke på Stevns)
Søllerød Præstegård (Søllerød Kirke, Nordsjælland)
Moseby Præstegård (Aastrup Kirke på Falster)
Østerlars Præstegård (Gudhjem Kirke på Bornholm)
Vinderen
Og hvem løb så med titlen? Med 21 procent af stemmerne blev Moseby Præstegård på Falster valgt som Danmarks Smukkeste Præstegård. Præstegården vandt foran Kølstrup Præstegård på 2. pladsen og Vive Præstegård på 3. pladsen. Konkurrencen fik omtale i både TV, radio og dagblade samt i mange lokale medier.
Den fredede Moseby Præstegård fra 1600-tallet i Aastrup Sogn er en af de ældste i landet og står prægtigt i al sin stråtækte og firlængede vælde. Egnskarakteristisk er bindingsværket hvidtet “over stok og sten”, det vil sige at både murværk og stokværk er kalket over og som en anden lokal specialitet er udsatte mure beklædt med tagstrå til isolering. Selvom den ældste del er over 400 år gammel er præstegården præget af byggelyst gennem århundreder og fremstår selvgroet og irregulær og fortæller historien om de mange aktiviteter, der har præget stedet. I porten hænger en bjælke dateret 1. maj 1596 med en indskrift på latin, der oversat betyder “dersom Herren ikke bygger huset, da arbejder håndværkeren forgæves”. 
Formand for Bygningskultur Danmark, Birthe Iuel, sagde ved kåringen:
Moseby Præstegård er en værdig vinder af konkurrencen. Det er bindingsværksidyl, når det er smukkest og med en detaljerigdom og en håndværksmæssig skønhed, som gør stedet til national og umistelig kulturarv. Vi kan kun være glade for den måde stedet er holdt og bevaret og at menighedsrådet har brugt de ressourcer, der skal til.
Man kan kun håbe, at man andre steder vil vise samme omhu i at passe på de historiske præstegårde og bevare dem, som en del af en lokal kulturarv og stolthed – også selv om der ikke er tale om firlængede eller fredede bygninger. De historiske præstegårde er en del af vores fælles kulturarv og vi – og menighedsrådene – har et ansvar for at passe på dem. Når først de er væk eller måske bygget om til helt andre formål, så går uerstattelige lokalhistoriske og kulturelle værdier tabt for evigt. Heldigvis er de 15 kandidater i konkurrencen – og mange andre velholdte præstegårde – eksempler på, at der stadig er mange, der gør en dyd ud af at passe på vores præstegårde.
Præstegårdsidyl i 1800 tallet
 – myte og virkelighed
Anna Bojsen-Møller
I 1999 udgav jeg Eline Boisens erindringer I-III. Hun skrev på sine erindringer fra hun var 43 år og til sin død som 58-årig i 1871. Hun var præstekone gennem et langt liv og havde som sådan sine selvstændige synspunkter såvel teologisk som i det praktiske liv, hvilket ikke var helt i overensstemmelse med datidens kvindeideal. Hun får herved i sine erindringer punkteret nogle myter, blandt andet skildrer hun livet i præstegården uden den idylliske fernis, som måske især de grundtvigske erindringsskribenter senere har tillagt det. Hendes skildring kan være det prisme, som giver os et andet og mere realistisk billede af præstegårdslivet dengang.
I 1920’erne udgav H.P.B. Barfod en serie bøger, som han kaldte Minder fra gamle grundtvig’ske Hjem . Under et hårdt sygeleje dukkede gang på gang gode minder op i hans sind, minder om kære skikkelser, mænd og kvinder, han havde kendt. Han tænkte især på mennesker fra den kreds, der i sin tid sluttede sig til Grundtvig. I forordet til første bind understreger han endvidere den store betydning, et godt hjem, ikke mindst et kristent hjem, har, ikke alene for dets egne medlemmer, men også udadtil, for alle der møder det. Hans bøger vil således have til formål at sætte et eksempel for kommende slægter.
Han indhentede skriftlige bidrag til udgivelserne, og det er tankevækkende, at det først og fremmest er præstehjemmene, der skildres. Han opfordrer i forordet også til at man indsender bidrag om lægmandshjem, men de lægmandshjem, der har fundet plads i eller er indsendt til udgivelsen, er relativt få, og heriblandt er næsten ingen bondehjem. 
En af bidragyderne skitserer sin svigerfar, Jacob Frederik Ingerslevs hjem i Kundby præstegård som idealet af et præstehjem: 
Her var aabne Døre, let og fri Adgang for enhver, som havde et eller andet at tale med Præsten eller hans Hustru om, og Familielivet, som levedes indenfor Præstegaardens Mure, var af den Art, at det maatte blive et lysende og godt Eksempel for Menigheden. Den dybe Harmoni, som prægede Hjemmet, havde sin Kilde i den fælles Kristentro, i den Kærlighed og inderlige Forstaaelse, som knyttede de to kære Præstefolk sammen (Minder fra gamle grundtvig’ske Hjem  VII, s. 202).
Her præsenteres vi for to vigtige forventninger til livet i præstegården: Præstegården skal være åben for alle. Desuden skal præsten og hans familie være et eksempel for menigheden.
Hvad var grunden til, at ikke mindst præstefamilien og livet i præstegården i øvrigt, set med datidens grundtvigianeres øjne helst skulle opfylde disse forventninger? Grunden hertil må være, at med en præstegård med åbne døre for alle signalerede præsten i praksis, at evangeliet om syndernes forladelse gælder alle i sognet og ikke blot de vakte eller særligt hellige. Hvis præstefamilien desuden iklædte sig inderlig barmhjertighed, godhed, ydmyghed, mildhed og først og sidst kærlighed, som der står i Paulus´ brev til Kolossenserne, da mente man at dette paulinske eksempel på ægte kristeligt sindelag og vandel ville kunne gennemsyre hele sognet og skabe gode grundtvigske hjem med sans for et sammentømret familieliv, fællesskab og næstekærlighed. 
I 1920’erne havde individualismen ikke mindst i kølvandet på Georg og Edvard Brandes sat sine spor i samfundet, og såvel partiet Venstre som den grundtvigske elite ville gøre alt hvad de kunne for at modvirke denne udvikling. Jeg ser Barfods udgivelsesrække som et led i denne værdikamp. Bøgerne underbygger derved myten om livet i præstegården som en idyl, og er således interessante. Samtidig opdager man enkelte steder i skildringerne ganske små sprækker i idyllen. Sprækker, som bliver lettere at få øje på, når man har læst Eline Boisens erindringer. 
Eline Boisens erindringsværk er ikke skrevet med henblik på offentliggørelse. Det var i midten af 1800-tallet ganske utænkeligt, at en ganske almindelig præstekone formastede sig til at anse sit levnedsløb for så væsentligt, at det burde udkomme på tryk. 
Desuden ville hendes fremstilling – skriver hun – indeholde skildringer af store syndere med hende selv i spidsen. Det kan tilføjes at et par af de store syndere var, deres gode egenskaber til trods, N.F.S Grundtvig og Søren Kierkegaard. At en kvinde kritiserede dem, ville offentligheden nok ikke have accepteret. Endelig ville hun skrive så sandt som muligt, både om sig selv og andre. Hun opfattede sine erindringer som et indlæg for Guds domstol. Hun lagde alt åbent frem, og så måtte Vorherre dømme.
Erindringsværket har for store passagers vedkommende dagbogskarakter, skrevet tæt på begivenhederne. Men heller ikke hendes skildring af sin barndom og ungdom kan siges at være idylliserende.
Eline Boisen var ikke opvokset i en præstefamilie. Hendes far var magasinbestyrer på sølvværket i Kongsberg. Da Eline var ni år gammel døde hendes far, og moderen flyttede til København med sine tre børn, hvor hun havde svært ved at få de få penge til at slå til. De boede i en lillebitte lejlighed, men Frederik VI sørgede for, at børnene fik friplads i gode skoler. Eline blev derfor velbevandret i tysk og fransk, historie, religion og litteratur og var som præstekone i sine erindringer i stand til at forholde sig aktivt og selvstændigt til mange debatter i samtiden.
Eline Boisens mors ungdomsveninder, søstrene Mette og Cathrine Teilmann, var blevet gift med henholdsvis sognepræsten i Store Tåstrup Johan Christian Teilmann og sognepræsten i Undløse Thomas Schatt Rørdam, som i 1826 blev provst i Tølløse. Som 12-15-årig tilbragte Eline Boisen somrene i disse præstegårde. Begge præstefamilier var præget af gammelluthersk fromhed og brød sig ikke om de rationalistiske præster. Det er givet, at disse ophold i midtsjællandske præstegårde har betydet meget for Eline Boisen i religiøs henseende. De står i et gyldent skær for hende. Man var begge steder så kærlige imod disse fattige børn fra København, som trængte til lys og luft. Der var jævnaldrende børn begge steder, i Undløse 5 døtre og 3 sønner, som hun kom til at holde meget af. 
Alligevel er livet i præstegårdene ikke en idyl. Hun noterer om provst Wolf Frederik Engelbreth i Lyderslev på Stevns, som de besøger, at han allerede dengang, 53 år gammel, så ud som en olding, og at hans kone ligesom Thomas Schatt Rørdams kone var lidt sindssvag, så hende så man ikke meget til. Man spørger sig selv, hvorfor disse præstekoner fik nerver og sandsynligvis depressioner og trak sig tilbage til sovekammeret. Senere, som præstekone i Skørpinge, lærte hun Henriette Kierkegaard at kende. Hun var gift med Peter Christian Kierkegaard, sognepræsten i Pedersborg ved Sorø. Hun var en from, elskelig stakkel, syntes hun. Han var sygeligt jaloux, så syg skulle hun være, hvis hendes mand skulle være glad. Han ville helst, at hun var sengeliggende, og bildte hende ind, at hun var for svag til at tale med andre mennesker end ham, ikke engang hendes egen mor, så til sidst blev hun virkelig syg og menneskesky, slutter Eline Boisen.
Som nyforlovet boede hun en vinter hos sine svigerforældre i Vesterborg med tilhørende seminarium i en sidelænge. I Vesterborg præstegård færdedes mange mennesker, der var åbent både for seminarister og sognenes beboere. Alene antallet af tjenestefolk signalerede, at i en præstegård var der intet privatliv. Hun remser op, at inklusive to ugifte tanter var der elleve kvindelige tjenende ånder i præstegården. Hertil kom biskoppens personlige tjener og folkeholdet i stald og mark. Som præstekone gik hun derfor ikke ind til sin gerning uforberedt, men kontrasten til den lillebitte lejlighed på Værnedamsvej, hvor hun havde boet med sin mor og søskende eller til venindernes københavnske borgerhjem var stor.
Da hun i november 1837 flyttede ind i Skørpinge præstegård i Sydvestsjælland i forbindelse med sin mands overtagelse af embedet, var det med klare intentioner om at alle, tjenestefolk såvel som sognebørn og fremmede udefra, skulle føle sig velkomne i præstegården. Hun så desuden frem til at møde en enfoldig fromhed i sognet, som hun da også fandt, men samtidig erfarede hun, at også her var der mennesker så usympatiske og hovne, at hun måtte tage afstand fra dem.
Jens Hjeronimus kom til os strax, da vi kom til Skjørpinge, som Røgter; – han gik troe og stille, var flittig i sin Gjerning – mild i sin Omgjængelse – og han fik det Hverv af Avlskarlen, den prægtige Lars Jørgen, at læse Bordbønnen ved hvert Maaltid, og det gjorde han saa kjønt, at jeg ofte fik Ærinde i Skorstenen for, at høre ham ud i Kjøkkenet. – Der stod jeg da ved Siden af min rare Pige, Ane, som gjerne tørrede sine Øine hurtigt i sit Forklæde – og uden Ord lod mig mærke, at hun var ligesaa glad som jeg ved denne Lytten. – – Julen kom – og vi vare glade – glade paa en lidt anden Maade end hidtil; – det var saa godt i denne landlige Roe; det var – som var man ogsaa der nærmere Frelserens Krybbe – som gjæstede han os virkeligt – – – men saa kom der en Skolelærer Sørensen fra Holsteinborg-Egnen; han meldte: at han ville holde Forsamling – jeg troer – det var Juleaften hos en Skrædder i Halkevad, en lille Bye deri Sognet. Den Sørensen kunde jeg heller ikke lide – han var endnu mere hoven end Niels Hjeronimus – fortalte om, at han havde eller vilde tilbyde Lars Boisen een af sine Sønner at opdrages til Præst, hvorimod han saa vilde modtage En af hans, at opdrage til Skolelærer (Eline Boisens erindringer, s. 354).
Overordnet beundrede hun imidlertid de vakte for deres fromhed, og da hun forstod, at de gudelige forsamlinger, der foregik i hjemmene, blev chikaneret af byens karle, foreslog hun, at forsamlingerne for eftertiden skulle afholdes i præstegården. 
For eftertiden blev de afholdt der, selv om vækkelsespræsten Rasmus Sørensen var betænkelig herved og tålte hånligt om denne verdens børn, som let kunne smitte de hellige ved at blandes ind i deres forsamlinger. Det var fremdeles lægprædikanterne, der talte i præstegården, men det medførte samtidig, at de vakte lærte deres præst at kende og begyndte at gå til gudstjeneste i sognekirken på linje med sognets øvrige beboere og tilrejsende udefra. I begyndelsen tog F.E. Boisen det hensyn til de vakte, at de gik til nadver i kirken inden de øvrige sognebørn fik lov, for at de vakte ikke skulle lide den tort at gå til alters sammen med den i deres øjne ugudelige del af sognet. Eline var lodret uenig i denne disposition, som hun fandt aldeles ukristelig. Her syntes hun, at F.E Boisen gik over stregen, men denne imødekommenhed over for vækkelsen i kirke og præstegård har uden tvivl været medvirkende til at de vakte undlod at danne deres eget kirkesamfund. 
Samtidig kan man forestille sig, at en del af sognets øvrige beboere tog afstand fra, at præstegården blev åbnet også for de vakte, men alligevel blev Eline Boisen ligesom sin mand et afholdt præstepar. Han på grund af sine prædikener, som mange i samtiden har karakteriseret som begavede og hjertelige. Hun for sin jordbundne holdning til mange ting og hendes skepsis over for overdreven gudelighed. Hun valgte desuden så ofte hun fik lov ikke-vakte tjenestepiger, da hun havde været ude for, at de vakte piger var for sværmeriske i deres religiøsitet til at være en stabil arbejdskraft. Rent praktisk var der mange munde at mætte efter gudstjenester og møder, og hun brugte lige så meget i husholdningen på dette, som hun gjorde resten af ugen. 
Materielt var livet i præstegården ikke en idyl dengang. Mange præstefolk var fattige. F.E. Boisen var nødt til at prioritere nye avlsredskaber som det allerførste, og desuden skulle de udløse det dyre nådsensår, så de var nødt til foreløbig at bebo præstegården som den var, og Skørpinge præstegård, trodsede enhver beskrivelse:
Byen selv tittede venligt frem, men Præstegaarden, som jeg glædede mig saa meget til, var grufuld. Dørene overklinet som med Blod – og Klinker paa; – Dagligstuen stor, mørk – med raaddent Gulv og Loft og Kjælder under; saaledes ogsaa Soveværelserne. En lang Gang midt gjennem Huset, saa Sluden tog i os strax i Gangen. – Kjøkken-Leiligheden, næsten faldefærdig med Skorsteen stor og aaben og løbende med Soed altid. Endelig gik vi op til den anden Side af Gangen; – der var da et Værelse – stort med Vinduer baade til Gaard og Have – og 2 Gjæsteværelser, som ogsaa vare ordentlige – men nu fulde af alle vore Sager. Hu! hvor uhyggeligt! – Kun eet Sted Kakkelovn – altsaa det gjaldt om – at rydde det – og faae Børnenes Senge der anbragt, tilligemed vore – og vi fik travlt (Eline Boisens erindringer, s. 352).
På trods af to bittesmå børn, ny graviditet allerede den første vinter og brystbetændelse i hele graviditeten var hun dog inderlig glad ved de gudelige forsamlinger. Når man talte om det bedste på jorden, måtte det ske i den bedste stue, selvom hendes eneste gulvtæppe blev ødelagt af spyt og træskoskarn og forsamlingsfolkenes farvede vadmelstøj, som smittede af og ødelagde stolenes betræk. 
Det var bestemt ikke alle præstegårde der i den grad åbnede sig for sognets beboere. Det fremgår af Minder fra gamle grundtvig’ske Hjem , at nogle af F.E. Boisens venner i Sydvestsjælland åbnede præstegården også for de vakte, bl.a. brødrene Peter Andreas og Ferdinand Fenger. De fleste præster nøjedes med at holde bibellæsninger i kirken som Mads Melbye i Asperup, eller tage ud til forsamlingerne, overvære dem og derved præge dem i grundtvigsk retning, som f.eks. C.J. Brandt i Rønnebæk. Alene det at Brandt beskæftigede sig med de fattige blandt sine sognebørn signalerede allerede stor åbenhed, ja næsten heroiskhed:
“Luften var både tung og tyk, og de talte meget om “os arme elendige Orme” og om “denne Verdens Jammerdal”. Det var derfor intet Under, at Manden med den klangfulde Røst og de klare Tanker brød som en Sol gennem denne Jammertale. Han kom dem venligt i Møde, forstod at indrette sit Sprog efter deres Fatteævne, at løfte dem fra Vrøvlet op til det, han vilde tale om (Minder fra gamle grundtvig’ske Hjem  IV s. 110).
Her er Eline Boisens beundring af vækkelsesfolkene ikke længere til stede. Nu skulle folk hurtigst muligt omvendes til det klare grundtvigske livssyn.
Ikke så sjældent læser man mellem linjerne, at den store gæstfrihed, som omtales i de forskellige præstegårde, kun omfatter herskaber fra de nærliggende herregårde eller præstens store familie. Om præsten Vilhelm og Emilie Birkedal fortælles der at gæstfriheden i præstegården alle dage var så storslået, at der “næst Guds Velsignelse over det, hun havde at råde med, hørte ganske særlige Gaver til at lægge alt dette til Rette”. Minder fra gamle grundtvig’ske Hjem  I s 73. Birkedal var dog nationalliberal, og ofte holdt de nationalliberale præster sig for gode til at åbne deres hjem for menigmand, mens de præster, som politisk stod bondevennerne nær, i højere grad gjorde det.  Hun fortæller om præstefamilien i Aastrup ved Haderslev, at folk ikke måtte komme ind i stuerne hos den fine frue. Man havde der den skik, at barnedåb foregik i præstegården, men den blev forrettet i forstuen, skriver hun, fordi følget ikke måtte ”skidne Stuerne”. (Eline Boisens Erindringer, s. 702)
Foruden forventningen om den åbne præstegård taler Barfod i forordet til Minder fra gamle grundtvig’ske Hjem  som tidligere nævnt om familielivet i præstegården.
At det skulle være af:
den Art, at det maatte blive et lysende og godt Eksempel for Menigheden. Den dybe Harmoni, som prægede Hjemmet, havde sin Kilde i den fælles Kristentro, i den Kærlighed og inderlige Forstaaelse, som knyttede de to kære Præstefolk sammen.
Alle præsteparrene i de udgivne bøger lever ifølge skildringerne et harmonisk samliv i hyggelige præstegårde. Harmonien forudsatte at præstekonen skulle være den venlige, usynlige ånd, som stille og ubemærket besjælede præstegården og spredte hygge og varme derinde. Det grundtvigske syn på manden og kvinden havde sine rødder i romantikkens kvindesyn. Hun skulle være hjemmets midtpunkt, den trofaste hustru, der var enig med sin mand i et og alt. Hun skulle være sin mands støtte. Hun var den, der stod for alle de praktiske forudsætninger for at præstegården var et sted hvor alle følte sig velkomne. Umærkeligt skulle hun sørge for at hjemmet kunne være en sikker havn for ægtefællen. Kvinden skulle hellige sig sin mand, som præsten Peter Rørdam kort og præcist udtrykker det i et brev til sin kone: Kæreste Jutta! Du skal elske din Mand, for det er dit Embede! Manden skulle til gengæld beskytte kvinden og sætte tilbørlig pris på hendes omhu og hendes bestræbelser for at opfylde sin mands mindste ønske. 
Minder Minder Minder 

OEBPS/image/9788741000459.jpg
Praestegarden
| Danmark

= KULTUR OG TEOLOGI

]
il i

EKSISTENSEN





